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कर 
माहतीय श्रुति - दर्शन क्रेन्द्र 
जयपुर 


भारतकर्षीय दिगसवर जेनः सच 
चौरासी-मथुरा 


प्रकाशकोगजक्तव्य 


प्रस्तुत प्रन्थके लेखकके साथ मेरा वर्षोका परिचय हे 
एक समय था जब आप आय समाजके प्रसिद्ध शाख्राथियोमे 
थे इसके वाद आप हमारे धर्म-वन्धु हुए और अब आप 
हमार पूज्य है। जहां आप बैदिक एवं दाशंनिक विद्वान हैं तथा 
इतिहासके प्रति आपकी रुचि है, बही आपकी दृष्टि निष्पक्ष हे 
तथा आपको अपने अध्ययनके बल पर अपने सत-निर्माणसे 
तनिक भी ढेर नहीं लगती । ऐसे विचारशील, सत्यप्रिय विद्वानके 
विचारोका सर्वसाधारणमे अधिक से अधिक प्रचार होवे इस 
ही लिए आपके ही नामसे इस ग्रन्थमालाका प्रारम्भ किया गया 
है । प्रस्तुत ग्रन्थ इसका प्रथम पुष्प हे। हमारी भावना है कि 
हम आपके अन्य ग्रन्थोकों भी यथा शीघ्र प्रकाशित करे । 


भारतके प्रसिद्ध-प्रसिद्ध साहित्यकोको इस पुसंतककी एक सो 
प्रति भेंट स्व॒रूप भेजनेके लिए पूज्य १०५ श्री ज्ल्लक पूर्णसागर जी 
ने अपनी महाससितिके फंडसे पांच सो ग्यारह रुपया प्रदान किया 
हे इसके लिए मे उनका हृदयसे आभारी हूँ। साथ ही हिन्दी 
जगत के प्रसिद्ध विद्वान श्री प्रभाकर जी ने प्रस्तुत पुस्तक की 
भूमिका लिखकर जो सहयोग दिया है उसके लिए में उनका भी 
आभारी हूँ। शुभमस्तु सबब जात; 


--फैलाशचन्द्र जेन 
मत्री-साहित्य विभाग 


प्र।ककयत | 


यह शायद १९३४ की बात है । में विकास के 'आयसमाज 
अंक से जाने वाले लेखादि देख रहा था , उनमे स्वा० कर्मोनन्द 
जी का भी एक लेख था--'जेन धर्म और वेद! । एक प्रचारक के 
रूप में मेंने उनका नाम सुन रक्खा था, पर इस लेख में प्रचारक 
की संकीर्णता के स्थान में सवन्न सौन्द्य दर्शन की भावना के 
साथ विविध प्रवृत्तियों का ऐसा सुन्दर सामज्जस्य था कि में प्रभा- 
वित हुए बिना न रह सका । उसके बाद तो अनेकबार उनसे मिलने 
एवं विविध विषयो पर विचार-विनिमय करने का अवसर मिला 
हे ओर सदा ही मेंने अनुभव किया है कि उत्तका अध्ययन बहुत 
के है। इनके अध्ययन का मुख्य विषय धर्म ओर इतिहास 
रहा है। 


बहुत से अन्थ पढ़ डालना एक साधारण बात है, पर स्वामी 

जी के अध्ययन की दो असाधारणत्ताएं है, पहली यह है कि वे 
अध्ययन से पूर्व कोई सम्मृति निधोरित करके आगे नहीं चलते 
जिससे कि अपने हृदय का भार बलात अध्ययन पर लादना पड़े 
ओर दूसरी यह कि वे उस अध्ययन पर अपने दृष्टिकोण से 
स्वतंत्र विमश करते हैं। इस प्रकार जो निष्कर्ष निकलता है; वे 
उसे मानतें है, उस पर लिखते है, पर यदि बाद का अध्ययन 
उन्हे इधर उधर करता है तो थे उससे भी घबराते नही हैं । उनके 
स्वभाव की इस उदारता का आधार उनकी राष्ट्रीय मनोवृत्ति 
जो उन्हे राष्ट्र ओर घर्म का समन्वय करके साथ-साथ -चलसने 
की क्षमता देती है। वे पक्तपात से हीन, बर्नॉवेद से दूर, मूक सेवा 


॥ 
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के विश्वासी, एवं सरल स्वभाव के सन्यासी हैं, जो कही बंधा हुआ 
नही है, पर सर्वत्र बंधा हुआ है । उनके 'विराग? का अथे “विशि- 
धट राग-विश्वात्मा के प्रति असंकीर्ण कोमलता है । इस प्रकार वे 
एक साधु भी है और इतिहास के विनम्र विद्यार्थी भी है। 


'स्याह्माद! कर्मफिलासफी ओर आत्म-स्वातन्ज्य के सिद्धान्तो 
की त्रिवेशी से स्नान कर वे आज “जिनधघर्म” कल्पत्तरु की शीतल 
छाया मे आकर खड़े है, उसी शान्त मुद्रा मे, निरविकार भाव से 
ओर बंधन हीन। महावीर जयंती के अवसर पर महावीर 
सन्देश के नाम से अपना जो भाषण उन्होने त्राडकास्ट किया 
था, वह इस घात का प्रमाण है कि वे घर्म को विशुद्ध जीवन तत्व 
की दृष्टि से देखते है--उसके घाह्मयविस्तार मे फंस कर ही नही 
रह जाते | 


उनके अध्ययन के फलस्वरूप राष्ट्रभाषा को उन की कई 
पुस्तकें प्राप्त है। उनसे परिस्थितिवश एवं सामयिक चीजों को 
छोड़ कर चंदिक ऋषिवाद, सुष्टिवाद, 'भारत का आदि सम्राट! 
ओर धर्म के आदि प्रव्तक, कर्मफल केसे देते है, का नाम उल्ले- 
खनीय है । पहली पुस्तक मे मन्त्रसष्टा ऋषियों का अनुसन्धान 
है । यह स्वासी जी के बेदिक साहित्य सम्बन्धी अध्ययन का सुन्दर 
फल है। खोज के कार्य मे मतभेद्‌ होना स्वाभाविक है, पर संस्कृत 
के प्रकाए्ड परिडत श्री डा० गंगानाथ भा एस० डी० लिट (वायस 
चान्सलर प्रयाग विश्वविद्यालय) के शब्दों मे 'बेंदिक ऋषिवाद' 
एक निष्पक्ष, गवेषणात्मक पुस्तक है। दूसरी पुस्तकों के सस्बन्ध 
भे भी इसी तरह की सम्मति दी जा सकती है, इसमे सुझे; सन्देह 
नही है । प्रस्तुत पुस्तक मे आपने ईश्वर के स्वरूप एंव उसकी 
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एतिहासिकता पर च्चों की है। यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न है और 
इस पर अनेक दार्शनिक एवं ऐतिहासिक विद्वान विचार कर चुके 
है । स्वामीजी का निष्कर्प इस विपय में अन्तिम है, यह कहना तो 
म्वय स्वामीजी भी नहीं चाहेगे, पर मे इतना कह सकता हूँ कि 
स्वामीजी ने आज तक की इस विपयमे प्रचलित परम्पराओ 
की दीवारों को लांघकर अनुसन्धान के दूर वीक्षण से बहुत 
दूर तक काका है और एक नई सृष्टि खडी की है । दूसरे 
शब्दों से भारतीय दर्शन एंव इतिहास के परिडतो ओर विद्यार्थियों 
को एक नये दृष्टिकोण पर विचार करने का यह आसन्त्रण है, ऐसा 
आसन्त्रण जिसमे अपनी भारतमाता के प्रति श्रद्धा है, अनुसन्धान 
की उत्कर्ठा हे और विचार विनिमय की तत्परता है । 


मेरा विश्वास है कि इस विपय में दिलचस्पी रखने वाले 
विद्वान न केबल इस आमन्त्रण को सुनेगे ही किन्तु इसे स्वीकार 
भी करेगे। विद्वान लेखक के साथ मेरी भी कामना है कि अनेक 
धर्मा एव संस्कृतियों की जननी भारतमाता इस अध्यवसाय से 
प्रसन्न हो । 


--कन्हेयालाल मिश्र प्रभाकर 
का सम्पादक--विकास 


' भा० दि० जैन संघ के साहित्य विभाग के सदस्यों की 
नामावली 
संरक्षक सदस्य - 


८१२४) साहू शांतिप्रसादजी डालमियानगर । 
४०००) श्रीमन्‍्त सर सेठ स्वरूपचंद जी हुकमचंद जी इन्दोर । 
४०००) सेठ छुदामीलाल जी जन रईस फिरोजाबाद | 
५०००) छ8सेठ भगवानदास जी ज्ञन रईस मथुरा | . 
३००९१) सेठ नानचंद जी हीराचंद जी गांधी उस्मानाबाद । 


बे 


सहायक सदस्य 


१००१) लाला श्यामलाल जी रइंस फरूखाबाद । __ 

१००१) सेठ घनश्यासदास जी सरावगी लालगढ़ । (धर्मपत्नी 
रा० ब० सेठ चुन्नीलाल जी के सुपुत्र स्त्र० निहालचद 
जी की स्मृति से) 

१००१) रा० ब० सेठ रतनलाल जी चांदूमल जी शी । 

१०००) सकल दि० जेन पचान नागपुर । 

१०००) सकल दि० जैन पंचान, गया। 

१००९) #रा० सा० लाला उल्फतराय जी देहली । 

१००२) लाला महावीरअसाद जी (फर्म--महावीरप्रसाद एन्ड 
सनन्‍्स) देहली । 

१०००) लाला रतनलाल जी जेन मादीपुरिया देहली। 


१००१) लाला जुगलकिशोर जी (फर्म--घूमीमल धर्मदास) 
देहली । हे 

१००९) लाला रघुवीरसिंह जी (जना वाच कम्पनी) बेहली | 

१०००) रब० श्रीमती सनोहरीदेवी मा्ेश्वरी ला० बसनन्‍्तलाल 
फिरोजीलाल जी जन देहली | 

१०००) श्रीमती चन्द्रबती जी जन धर्मपत्नी साहू रामस्वरूप 
जी जन नजीबाबाद | 

१०००) बाबू कत्नाशचन्द्र जा जन 8,00 0 फोट बस्चई | 

१०००) वाधू प्रकाशचन्द जी जन खडेलवाल ग्लास बक्से 
सासनी | व 

१०००) सेठ सुखानंद शंकरलाल जी जन रंग के व्यापारी 
देहली । 

१००१) सेठ मगनलाल जी हीरालाल जी पाटनी आगरा। 

१००५) सेठ सुद्शनलाल जी जैन जसवंत्तनगर | 

१०००) ला० छीतरमल शंकरलाल जी जन मथुरा। 

१००१) सेठ गणंशीलाल आनन्‍्दीलाल जी आगरा। 


नोट-- #इस चिन्ह के सहयोगियों की सहायता की पूरी स्कम प्राप्त नहीं 


हुई है । 
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( ५५ ) 
विषय 


क्या सूर्यकी गर्मी कम होती ? 
वायु कण्डल का प्रभाव 
सूर्य से गर्मी कहांसे आती है ? 
वालों मीटर यंत्र और ताप क्रम 
परमाणुवाद 
द्रव्य नियम, संक्षेपमे सिद्धान्तका आशय 
गुणवाद 
सांख्यका गुणवाद 
तक ओर इश्चर 
स्वभाव 
स्वाभाविक इच्छा 
श्रास्तिकवाद और ईश्वर 
नियम 
प्रयोजन 
प्रयोजनवादका नंगा चित्र 
इंश्वरका केत्व खण्डन 
कार्यत्व (४७४ ) 
कारयका लक्षण 
अन्वयध्यतिरेंक 
निमित्त कारण 
आस्तिकवाद ओर निमित्त कारण 
समीक्ता 
गनेक सत्ताएँ 
क्या छेश्वर व्यापक हैं ? 
निमित्त कारण कार्यसे व्यापक नहीं हाता 
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( १६ ) 
विषय 
भय, शंका लज्जा 
दुःख 
प्रलय 
जैन शास्त्र और प्रलय 
अमेधुनी सृष्टि 
अमेथुनी सृष्टिका क्रम 
एक कीटका उदाहरण 
सांचे का उदाहरण 
असेथुनी सृष्टि सब प्रकारकी होती है 
नमित्तक ज्ञान 
समीक्षा 
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॥ ईश्वर मीर्मासा ॥ 


क्या बेदिक देवता इंश्वर हैं ! 


किसी विद्वान ने सत्य ही कहा है कि---ईश्वर ने मनुष्यो को 
नहीं चनाया अपितु मनुष्यो ने इश्वर की रचना की है ।” यदि 
ऐतिहासिक दृष्टि से देखा जाये तो ईश्वर का वंतेमांन स्वरूप 
परिवन्तित ओर परिवर्धितरूप है । क्‍योंकि प्राचीन भारतीय 
साहित्य में वर्तमान ईश्वर के लिये कोई स्थान नहीं है । ऋग्वेद 
जो कि संसार के पुस्तकालय मे सब से प्राचीन पुस्तक समझी 
जाती है, उसमे वत्तम्रान इंश्वर के मडन को तो बात ही क्‍या हे 
अपितु उसमे इस इंश्यर शठ्इ का ही प्रयोग नहों किया गया है| 
यही अवस्था सामवेद; और-यजुर्वदकी है। अथवंबेद, जो कि सब॑ 
से नवीन वेद है, उसीमे सबसे प्रथम इस शब्दके दर्शन होते हैं, 
परन्तु वहाँ भी केवल साधारण (स्वामी ) अथे मे ही इसका 
प्रयोग हुआ है | अतः जिस प्रकार यह शब्द नवीन है उससे भी 
अति नवीनतस-इसका वर्तमान रूप है । 


(२) 
वेद और देवता 


कुछ विद्वानो का कथन हे कि बेदी मे इश्वर शब्द के न होने 
से क्‍या है, उनमे सखट्टि-कतो इश्बर क। अग्नि, प्रजापति, पुरुष, 
हिरण्यार्भ आ।दि शठरों द्वारा वशनतो प्राप्त होता है । उन 
विद्वानों की सेवा मे हमारा इतना ही निवेबनन हे कि वेढों में एक 
ईश्वर का नहों अपितु अतेक देयत वाद क। विवान हे। तथा 
बेढिक देवोमे से एक भो देव ऐस। नहो है जिसकी वततमान ईश्वर 
का स्थान दिया ज। सके। क्योंकि बेदिक देवता नियतकर्मा है. 
-तथा उनकी उत्पत्ति का एवं उनके शरोरों का उल्लेख वेडो मे ही 
उपलब्ध होता है । यह सब होते हुए भी आधुनिक विद्वानों ने 
बेढिक देववाओं का अर्थ ईश्वर परक करने क। प्रयत्न किया है । 
अतः यह आवश्यक है कि बेदिक देवों का यथार्थ स्परूप सम 
लिया जाये । 


श्रीमान्‌ प०सत्यब्रतजी सामाश्रमीने नियक्तालोचनमे लिखा हे कि- 
“बैदिकमन्त्रेषु स्तुता एव पदार्था तन्मन्त्रतः स्तुति काले 
एवं च देवत्वेन स्तुता भवन्ति नान्‍्ये नाप्यन्यत्रेत्थेव जैदिक 
सिद्धान्तः ।% 
अर्थात--ब्र दिक म्त्रोसे स्तुस्य पदार्थ उन्हीं मन्‍्त्रों छारा स्तुति 
कालमे देवता कहलाते है। अन्यत्र तथा अन्य समयसे वे देवता 
९ नोट--प्रभाकर भट्ट का मत है कि-च देवता चत॒ध्यान्‍्तविनि- 
योगाहते परा ॥ १४ ॥ सर्व दशन संग्रह | विनियोगके समय ज्सिके लिये 


चतुर्थी विभक्तिका प्रयोग होता है वही देवता है। अन्य समय व अन्यत्र 
देवता नही। 


(कै 5.) 


नही होते यही वेदिक सिद्धान्त है। तथा च निरुक्तमे लिखा है कि- 
£ यत्कामऋषियंस्यां देवतायां अर्थ पत्यम्‌ , इच्छन स्तुति प्रयुक्त 
तद्देव॒तः स मन्त्रो सवति ।? यह देवता अम्ुक पदार्थ का स्वामी 
है, अतः वह पद्ाथ उप्नीसे प्राप्त होगा ऐसा जानकर ऋषि जिसकी 
स्तुति करता है उसी देवता वाला-बह मन्त्र होता है। अभिग्राय 
यह है कि मन्त्रोमे वणित पदार्थ देवता नहीं अपितु फंल प्राप्तिको 
कामनासे जिसकी स्तुति की जाती है चह देवता है। तथा स्तुति 
करने वाला मन्त्रकती ऋषि कहलाता है। 


तीन देव 


तिस्र एव देवता इति नेरुक्ता। अग्निः पृथिव्री स्थानः 
वायुत्रां इन्द्रोवाअन्तरिक्षस्थानः सूर्योधुस्थानः ॥ 


तासां महामाम्याद्‌ एकेक्स्पा अपि वहूनि नाम घेयानि 
भनन्ति | अपिवा कम प्रथक त्वादू यथा होता अध्य] : 
अक्मा उद्गाता इति, अधि एकस्प सतः अपि वा प्रथगेव 
स्थुः पृथग हि स्तुतयो मंव॒न्ति तथा अभिधानानि | यथो 
एतत्‌ कम प्रथक्‌ खादू इति | बहलोडवि विभज्य कर्माशि 
कुयु। । तत्र संस्वानेकल संमोगेकर्स च उपेक्षितव्यम । 

यया एथिव्यां मनुष्याः पशत्रों देवा इति स्थानेकर्स् 
संभोगफर्त च्‌ हंइयते | या पूथिव्य) प्रजन्येन थे बायता- 
दित्याथ्यां च संबोग! अग्निना च इतरस्य लोकस्य | 
तेत्र एतत्‌ नरराठ्रमिव || ७ | २ 


( ४) 

तीन ही देवता है ये नेरुक्तोका मत है । उनके मतमे अग्नि प्थिवी 
स्थानीय देवता हैं, वायु अथवा इन्द्र अन्वरित्ष स्थानीय है ओर 
सूत्र, यु लोकके देवता हैं। उनको अनेक प्रकारकों विभूतिया होने 
से उनके ही अनेक नाम है । तथा कर्मादिके भेदसे भो उनके 
अनेक नाम है। जिस प्रकार एक हो व्यक्तिके होता ऋध्वयु आदि 
नाम होते है। ऋ० १०२००३। में लिख। है कि जब देवोकी गिनती 
हुईं, तव सब देवोमे ३ देवता मुख्य ठहरे--चायु, सूर्य, पजन्य, 
यहाँ अग्निकों मुख्य ठेबता नहीं माना गया। अपितु अग्निके स्थान 
में पर्जन्यकों मुख्य माना है | 


याज्षिक मत 


परन्तु निरुक्ताचायसि भिन्न याज्रिकोका मत है. कि मन्‍्त्रोमें 
जितने देवताओके नाम आते है उतने ही प्थक्‌ प्रथक देवता हैं । 
क्योकि स्तुतिये अलग अलग है. उसी प्रकार देववाओके नाम भी 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। नेरुक्तोका यह कथन भो ठीक नहीं कि कर्मोके 
भेदसे नामोका भेद हे, क्योकि अलेक मनुष्य भी अपने अपने 
कर्मोको बॉट कर करते है.। यदि वे गोणरूपसे एकता स्व्रीकार 
करें तो हमे कुछ भी आपत्ति नहीं हे। क्‍योंकि स्थानकी एकता 
ओर भोगोपभोग आदिकी एकतासे वे उनको एक कह सकते है #& 
जेसे कि कहा जाता है कि भारत ऐसा मानता है अथवा भारत 
यह चाहता है यहाँ एकत्य भो हे तथ। अनेकत्व भो क्योकि भारत 
से अभिप्राय उसकी जनतासे है । 


& यास्काचाय दोनोफा समन्वय करते है ! 


( ४ ) 
देवोंकी विलक्ञएता 


इतरेतर जन्मानोमवन्ति, इतरेतरप्रकृतयः । कमजन्मानः 
आत्मजन्मानः । आत्सेव एपां रथोमवति आत्मा अछ्वः 
आत्मा आयुधम्‌ आत्मा इपवः आत्मा सब देवस्य देवस्य | 
निरुक्त० ७ | २ 


अथ्थ---देवता परस्पर जन्मा तथा इतरेतर प्रकृति ( कारण ) 
होते हैं | टेवता कर्मजन्मा ( कर्मा्थजन्मा ) होते है । क्योकि इनके 
जन्मके बिना लौकिक कर्म सिद्ध नहीं होपकते, इस लिये ये जन्म 
धारण करते हे | तथा ये आत्म जन्मा है। अर्थात्‌ इनके जन्मके 
लिये किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं। है। स्यसंकल्पम्ात्रसे ही उनका 
जन्म होता है । तथा देवता स्थयं ही अपना रथ है. स्व्रयं ही अश्व 
ह और वे अपने आप ही शब्राख्र आदि है | अभिप्राय यह है कि 
कांग्रके लिय उन्हे किसी अन्यकों सहायता की आवश्यक्ता नहीं 
अपितु सकल्पमात्रसे उनको सम्पूर्ण पदाथ प्राप्त होते है । 


के 
देवोंका आकार 
पुरुषविधास्पु; | अपुरुपतिधास्थु) | अपिया उम्रयविधा- 
स्पु । अधिष्टातारः पुरुषविग्राहा।। एप च्‌ आख्यानसमय;। 
नि० ७। २ 


बबताआक स्वहपके वबपयमस |'नरूक्तवर कृहत है कि--दंच- 
ताञ।का आऊार सनष्य] लजसा ह यह एक मत 8 । तथा दस 
आायाय, का कथन है के--दवेका आकार सेतप्यासे सिन्न प,॥रक/र 


्। 


है। जेसे अभि वायु, आव्त्यि, आदि। परन्तु ऐतिहासिक 
आचायोका मत है कि--अधिष्टाताके रूपमे थे देवता सर्वदा मनु- 
प्याकार ही होते हू। अथोत्‌ अग्नि बायु, आदित्य, चन्द्रमा आदि 
तो पुरुषवत नहीं है परन्तु उनके जो अश्ष्ठाता ठेव है वे पुरुपा- 
कार ही होते है | किसी किसी आअ।चायके मतसे देव उसयरूप ८ | 


(वरुण) 


इन देवताओं,मे वरुणदेव जलोके स्पामी है। (वरुणों अपा- 
माधपत्ति: | अथववबेद, का०५(२४।४) तथा यही शान्ति ओर भलाई 
का देवता है। शेप सब वदिक देवता शाक्तिक है| सिन्धप्रान्त के 
शख्खर शहर मे सिन्धनदी के किनारे अति प्राचीन बरुणठेव का 
एक मन्डिर है जिसको 'वरना--पोरके नाससे पूजा जाता है। 
यह जलक। देवता माना जाता है। तथा इरानी लोगोंके यहाँ भी 
इस वरुण को 'वरण' नामसे पूजा जात। है। वे लोग इसको सब 
देबोका पिता सानते है । मित्र ओर वरुण अति ग्राचोन व ग्रति- 
प्रित देव है । तथा बरुण हे पश्चिम विशाका डिग्पाल माना गयाहे। 


मरुदगण 


मरुदू देवता गण-रूप है । 
मरुती मा गणेरन्तु ॥ अ० कां० १९।४५।१० 


अर्थात्‌ मरुत्‌ देषता गण सहित मेरी रक्षा करे। तथा च 
शतपथ ब्रा० मे लिखा है कि-- 


सप्त सप्तहि मारुता गए) । श० ९॥५॥२॥३।१६ 
अर्थात्‌ मस्तोके सात सात गण होते है । 


( ७ ) 
नथा चे मसम्तगण अहत भाजी है । अथान थे हवन क्रिय हुए 
पदाथेमझि नहीं खाते। जसंसाकि--अहताद। वे देक्षानां मस्त: ॥। 
शन« 2४१२६ में लिखा हे | इनके लिय प्रथक बलि दी जाती है। 
मारुतः सप्तकपालः [पुरोडासः] तां० बरा० २१/१०१३ 


था व इन सस्ताक सात सांच अकार आयुध, तथा आभर रु 
एव सात # प्रकारका हा दाप्रिया €। सप्ताना सत्र ऋट््य समर द्य: 
सान्यपाम ॥ छऋछ० छाम्ट।र। ऋग्चद मं ६॥५२९७ सम इन सरुताका 


. 


सख्या 2८ बताई ४ | 


भिन्न भिन्न पदार्थाके अधिपति 
भिन्न २ देवता 


सविता प्रमवानामधिपति! । »मरि वनरपतीनामधिपतिः | 
थावा प्रथिनीदातरणा मधिपत्नी । वरुणोठपादर्थिपतिः । मित्रा- 
बरुणा ब्रष्टयाधिप्ती | मझत। परदरतानामधिप्तय; | सामो 
वीरू धामधिपति। | वायुरस्तरिक्षस्थाधिपति। । खयचश्लुपा- 
सधिपति: | चन्द्रमानक्षत्राणमध्रिपति! । इन्ह्रों दिवोड॑वि- 
पृतः । मरुतां पितापशलामाधिषतिः सृत्यु:प्रजानामंधिपतिः। 
5 * आंकप । | 

यम; प्निशासधिपति:। ॥ झवर्च० ७। २४ | 
बा प्रण्प७ मे अब्ध ख्यदा भा जशाधभपात वश थ | अवधथा+--- 
मित्र पखयीवा, बस संम्बन्धरणा रम्पत्मर छाल का । दिप्ण 
साहा | बष्टा, रूपाफझा | रुझु7ा नाद्याफा | पञजन्य (सप्र) आप- 
पियादा। द्ाम्पात इचततमोणा। प्रजापति पत,ओोझा। (अथो 
कविता प्रस्णाओदा। पधिपति | शझ बरस्पतियोफा । फावा पश्ची 


शी श, 

दानियोकी । वरुण जलोंका | मित्रवरुण, धरृष्टिके । मरुत पर्वतोके । 
सोम पोधोका। वायु अन्तरिक्षका। सूर्य, नेत्रोका। चन्द्रमा 
नक्षत्रोका। इन्द्र द्रोका | मरुतोका पिता | रुद्र पशुओ,का। मृत्यु 
प्रजाओका । यस पितरंका। इस प्रकार इन वेवताओके ग्थन 
अ'धेक.र, कम, जन्मस्थ,न, व म।तापिता, साथी, वाहन कायक्षेत्र 
योनि, जाति आदि सब प्रथक प्रथक है। इनकी प्रथकता इनके 
अन्य को सिद्ध करने के लिये अटल प्रमाण है वढिक कवियोसे 
लेकर अ।ज तक सभी स्वतन्त्र प्रज्ञ बिद्वानोका यही सिद्धान्त है । 
तथा ये देवता देवता ही है, न थे ईश्वर है ओर न ईश्वर की 
शक्तियाँ । य सब कल्पनाये निराधार एवं साम्प्रदायिक है। इन 
कल्पनाओसे न तो वेदोका ही महत्व चढता है ओर न इंश्वर की 
सिद्धि हो सकती हे । 


श्री पावगी महोदय का मत 


श्री नारःयण भवनरावपावगी, अपनी पुस्तक आरयेका 
मूलस्थान” मे लिखते है कि--“यद्यपि ऋग्वेदमे इस बातका संकेत 
है कि इन भिन्न भिन्न देबत।ओमे फोई भी छोटा बडा नहीं है (नहि 
वो अस्त्यभेकों देवासो न कुमारकः | ऋ० ८। १०। १) सबके सब 
श्रेष्ठ है । (विश्वे सतो महान्त इति | ऋ० ८। ३०॥ १) तो भी 
ऋचाओके पढ़ने से यह स्पष्ट मालूम पड़ता है कि हमारे बेदिक 
देवताओमे छोटाइ बडाइका कुछ भेद वास्तवमे था। अतः इस 
बातका समुचित विचार करके ही हमने अप्निकों प्रथम स्थान 
दिया है । क्योकि वे ऋग्वेढमे देवताओंके देवता ( देवो देवानां, 
ऋ० १। ३१। १) माने गये है।” 


९ ६) 
अग्नि देवता 


आऋग्वेदक। मुख्य देवता अग्नि है, अन्य सब गौण देवता है। 
अग्नि प्रथियो स्थानीय देवता हे--यह निरुक्तकार का मत हम 
कक &५ (५ आकर किक हे 
प्रकट कर चुके है। ऋग्वेद्स भी इसी सिद्धान्तको माना गया है | 
यथ[-- 


स्तर्यो नो दिनस्पातु वातो अन्तरिक्षात्‌ । अभ्िन३ पाथि- 
वेम्यः ॥ ऋ० १०१५९।१ 


अथोत्‌--थुुलोकसे सूर्थ हमारी रक्षा करे, व अन्तरिक्ष लोकसे 
चायु तथा प्रथिवी लोकसे अभ्नि हमारी रक्षा करे। तथा शतपथ 
त्राह्म णमें है कि-- 

2, न्कीी /७१। (कप 

अस्मिन्नेव लोके, अम्रि, वायुमन्तरिक्षे दिव्येव सयम्‌ ॥ 
११५१२१३॥१ १ 

अशथोतू---उस प्रजापतिने देवो को उत्पन्न करफे तीन लोकोमे 
स्थापित किया । 

अप्निकों इस प्रथिवी लोकमे वायुकों अन्तरिक्षमे और सूर्यको 
चअलोकमे । उपरोक्त प्रमाणोसे यह सिद्ध होगया कि-अप्नि प्रथ्बी 
स्थानीय देवता है | तथा ऋग्वेद ओर अथर्ववेदका भी प्रथिवीलोक 
है। तथा दोनो बेदोका देवता भी अग्नि ही हे । अतः यह स्पष्ट हे कि 
अप्नि, वेदोका मुंख्य देवता है । भारतसे अग्नि पूजा के प्रथम प्रचा- 
रक अगिरा ऋषि हुये है। यह प्रख्यात बंशके थे। श्रीक, रोमन 
'परशियन, आदि जातियोमे अंभिकी पूजा स़दासे चली आती है 
ओऔक, लोगोका कथन है कि--जो देवता मनुष्योकी अलाईके लिये 
पहले पहल स्वगंसे अभिको चुरा कर. लाया उसका नाम 


( १० ) 
प्रोमोथियस, है । इस वेबताके औक तथा यूनानी आदि उपासके 


है। रोमनमे, वल्कन, या उलकाके नामसे अभिकी पज। होती हे !' 
लाटिन भापा भाषी अभ्नको, 'इप्मि तथा स्लाव लेश, ओगनी, 
कहते हैं । ईरानी व परशियन लोग, अवर' नामसे पूजा करत है। 
(ऐसा प० रामगोविन्दजों त्रिवेशोने ऋग्येढ्के अनुवाब्म लिखा है।) 
बैदिक साहित्यमे अप्नि शब्द अनेक अर्थोमे प्रयुक्त हुआ है. । उनमे 
कुछ निस्‍्त है । 
/_ हे द <्‌ दैवोको न्‍्र बन 

(१) अग्नि देबोका दूत है. । अर्थात्‌ वह देवोकी यज्ञर्म चुलाकर 

लाता है | 


देवासो दूतमक्रत-॥ ऋण ८ | रई | १८ 


अर्थात्‌ अग्निको वेवोने दूत चनाया । 
(२) अप्नि देवोका पुरोहित है। अथोत्‌ वह देवोका हितकारक 
। तथा च॑ 

(३) यज्ञका देवता है। 

(४) ऋतका रक्षक है । (ऋतस्यगोपां) ऋ० १। ६॥८ 

(५) यज्ञका नेता है । 

(६) यह होता, कवि, क्रतु आदि है। इसके अलावा, आत्मा, 
ज्ञान, आण, इन्द्रिय, सन-वाणी, आदि अनेक अर्थोमे इसका 
व्यवह।र हुआ है। परन्तु वर्तमान ईश्वरके अर्थमे कही भी अप्ि 
5 प्रयोग नही हुड्म है। यह अप्नि देव पूर्वा दिशांकेः अधि- 
पति हैं। 


प्रचीदिक्‌ , अभ्निदेंवता | तैं० ३। १६ ।५। १ 
अग्मि पूर्वमे बपभ था। 


९ 


( ११ ) 


अग्नि है न। प्रथमजा ऋतस्प पू्ज आयुनि बृपभथ् घेनुः ॥ 
ऋ० १०|५।७ 


अथोत्‌ अग्नि ही ऋतका प्रथम प्रचारक है। ओर वह पूर्व 
आअवस्थामे वृषभ ओ थे है । 


प्रथम अगिरा ऋषि 


स्वमम्नें अथमो अंगिरा ऋषि! । ऋ० १॥३१। १ 
हे अमन | आप प्रथम अंगिरा ऋषि हें. 
इसी प्रकार अग्नि प्रथम, मंनोता अथीत्‌ राजा या विचारक है । 
सं छायग्रे ग्रथमो सनोता ॥ ऋ० ६। १। १ 
३३३6 देव इसके _सेवंक है । 


हे त्रीणि शता त्रि सहख्ताणि अभि त्रिशच्देवा नव चासं- 
वन ॥ ऋ० ३१९५।५९ ऐ 
अथम अंगिरा वंशियीमे अप्नि को का आदिसे उत्पन्न किया 
घुन; पशु पालकोने अन्नके लिये। 
आदेगिरा प्रथम दधिर ॥ ऋ० १) <३। ४ 
वेद अग्नि शब्द ईश्वर वाचंक नहं। है 
है ऋग्वेद भंष्यमे बं।० उप्रेशंचन्द्रेजी विद्यारंत्न लिखते है कि-- 
“बेदेपु अग्नि शब्देव ओ।दि मानव: सं सचित' । जंडापि वन्हिस्यर्था 
नराभ्रश्य अंववोधित इति। 'ब्रह्महि अम्नि' इति यतत शतपथे अस्त 
त्तत्‌ लोकपिनामहं ब्रद्माण मेवे चोधियितु प्रयु क', न पुंन' परमेश्वर 
फसिति | इश्वरोविद्वान्‌ से गशित विय्‌ इत्यं प्रयेशो न स्पात्‌ उयब- 


( १? ) 


हार विरुद्धत्वात। वस्तुतस्तु बेढे कुआ्रपि अप्नि शब्दः परमेश्वरा्थ 
प्रयुक्तो नामूत्‌ । भ्रान्तिरेप विदुपो दयानन्दस्य (? 


अ्थात्‌---“बेदोमे अभि शब्दसे आदि मानव अथवा जड़ 
अपिका बोध होता है । 'त्रह्म हि अग्नि इस शतपथ वाक्यमे 
ब्रह्माका कथन हैे। न कि इंश्वर का। इश्वरविद्वान, गणितज्ञ हे, 
आदि प्रयोग लोक विरुद्ध होने के कारण ठीक नहीं है । वास्तव 
मेंतो वेदीमे कही भी अग्नि शब्द परमेश्वर अथमे प्रयुक्त नहीं 
हुआ हे । अग्निका अर्थ इेश्वर करना यह विद्वान दय।नन्द की 
भ्रान्ति हे ।” इसी प्रकार इन्द्र आदि शब्दों के लिये भी आपने 
लिख। है | यथा --एप वायु! परमेश्वर:” इति महती प्ख़ अ्रान्ति 
स्तस्य दयानन्दस्थ इति मुए्डक वचनान्‌ गम्यते”? 


(5 हल 
अग्नि देवता 
से वरुण: सायमप्रि भव॒ति स' मित्रो भवति ग्रातरुवन 
स॑ सविता भूल्वान्तरिक्षेण याति स इन्द्रो भूत्ा तथति 


मध्यतों दिवं तस्प देवस्प | अथववबेद कां० १ ३सू० शमं ०१३ 


अर्थ--वह अभ् साय समय वरुण होता है, प्रातः काल 
ह / के हे 6 हक ० 
उदय के समय मित्र होता है. वह सबिता होकर अन्तरित्त से 
हे पु ५५ छ रे 
जाता है वह इन्द्र होकर द्यो को मध्यसे तपा।ता है. । 


रत 


अथवंबेद का यह अभ्रसक्त ब्शंनीय है, जो भाई अभि आदि 
को परमात्मा कहते है उनको यह सूक्त विशेषतय। देखना चाहिये। 
प्रत्येक बुद्धिमान आदसी समझ सकता है कि यहाँ इस जद सू्यके 
सिवा अन्य वस्तु का वर्णन नहीं है। आगे सू० ४ से भी इसी 
सये का वर्णंव है । वहाँ लिख। है कि+-.. 


( १३ ) 


(का 
स॑ धाता स विवाता स बायुने उच्छितप््‌ ॥ ३ ॥ 
सोज्यमा स वरुणः स रुद्र! स महादेव! ॥ ४ ॥ 
८ छ ५ 

सो5मि से सूये; स एवं महायमः ॥| ५॥ . 

अथोत्‌--बह अप्नि ही ( घाता ) बनाने वाला, (वह विधाता) 
नियम बनाने वाला है ।.वह्‌ वायु है, वह ऊँचा मेघपटल है, वह. 
अयंमा, वरुण, रुद्र, महादेव, अग्नि, स्ये तथा वही अम्नि महायम 
है | ऋ० मं० ५। ३ में भी यही भाव है । 

उपरोक्त सन्त्र मे प्रथम मन्त्र का ही अनुमोदन है। यदि 
किसी को इस चनुथ सूक्तके वियथमे सन्‍हेह हो कि यह सक्त सूर्य 
परक है या नहीं तो उसका कर्नव्य है कि वह सम्पूर्ण सक्त को 
पढ़ ले उसकी शंका स्त्रयं दूर होजायगी क्योकि सूक्त में सयकी 
रश्मियो का तथा उसकी चालंका ओर उदय होने आहिका पूर्ण 
चर्शन है । इसी सूत्र के लिये लिखा है कि-- 


य आत्मदा वलद्ा यस्प विश्व उपासते प्रशिपं यस्य- 
- दबा | य अस्पेशे! द्वियदी यश्वतुष्पदम तस्प देवस्य ॥ 
अयबू० १३ | ३। २४ 


अथत्‌--जिस सूय के मंत्र १३ मे सब'नाम गिनाये है वह 
से आत्मा व बलका' देने वाला है । सब देवता जिसके शासनकों 
मानते है। जो इन दोपायोका तथा चोपायोका स्व्रामी है इत्यादि । 
इस सूक्त के अनेक मन्त्रो मे सयंकी महिमा कही गई हो। तथा 
जितने गुण परमात्मा के म।ने जाते है. उन सबका आरोप यहाँ 
सूथ से किया जाता है। ऋतचाये उत्पन्न हुई तथा सब कुछ उससे 

त्पन्न हुआ यह स्पष्ट लिखा है। भोले-भाले प्राणी यह सममते 

कि जब ऐसा है तो यहाँ अवश्य इख्वर क। ही वर्णन है | बह 


( ९४ ) 


यह विचार नहीं करते कि जिसका जो उपास्य है वह अपने 
उपास्य में सम्पूर्ण विव्य गुणंका आराप कर लिया करता है.। 


अपनी बुद्धि की कल्पना शक्ति जितनी भी आगे पहुंच सकती 
है उसके अनुकूल वह उसे वहाँ तक ले जाकर अपन उपास्य की 
स्तुति किया करता हे | इसका नाम स्तुतिवाद हे । वस्तु स्थिति- 
वाद इसके सर्वथा विपरीत होता है आज भी दुनिया का यही 
नियम है, आप किप्ती के उपस्प ठेव के विषयमे उप्तहे उपसक से 
पूछे ? बह आपको अपने उपःस्य में सम्प्र्ण वही गुण बतलायेगा 
ज। आप शायद इंश्वर मे भो न मानते हे। मपीह अल्‍्ज स्वय 
खद। सममा जाता हे तथ। भगवान राम ओर भगवान ऋष्ण के 
भक्तों से पूछो उनकी भो यही अवस्थ। हे | यही कये। आप जगलों 
जातियों मे जाये वे जंग भूत, पिशाच के अपना उपास्य मानते 
| यहो व्ययस्थ। पू््र सम्रथ से थों, उस समय भारत में दो 
>म्प्रदाय थे। (१) आत्मवादी अब।त्‌ उ,ततनन्‍्य आत्मामे ही सम्पूरा 
शक्त्तयों मानता था।। (२) जडदंब।प.सक यह सम्प्रदाय आग्न, सूच, 
वरुण, अ।दे जड़ देवो की उपःसना करता था । 


प्रथम अ,त्मप,सक सम्प्रदाय भारतीय आरयों का था तथा 
दूसरा सम्प्रद।य पुरुरचा के समय बाहर से आने वाले आर्य अपने 
साथ लाये थे। प्रथम सम्प्रदाय वाले महापुरुषे! के उपासक थे 
ओर नवीन अ,य य।ज्षिक थे। ये याज्ञिक लोग आ।त्माकों शरीरसे 
प्रथक तो मानते थे परन्तु मुक्तिको नहीं मानदे थे। वे केवल स्वर्ग 
को ही सब कुछ मानते थे ओर उस स्प्रांको सिद्धि यज्ञोसे हो 
जती थी इसलिये न उनके यहाँ विशेष ज्ञनकी आवश्यकता थी 
न तप आदि की ही । इस लिगय्रे इन दोनों मे बड़ा मतसेद थ।। 
इन य।ज्षिकों ने यह सिद्धान्त निकाला था कि जो पढार्थ आप 
यज्ञ मे होमेगे वही पत्र,थ आपके, स्त्रगलोक मे प्रांत होंगा | इसी 


( १४ ) 


लिये यज्ञ में सभी आवश्यक वस्तुओ को होमा जाने लगा | इसी 
कारणं पशुओं को सी यज्ञ मे होमा जाता था। जब इन नवीन 
आर्यों की विजय हुई ओर इनकी सभ्यता भी इस देश में फेल 
गई तो इनके धर्म को भी यहाँ के मल आरयों ने अपना लिया 
ओर यहाँ ब्राह्मण धंमंकी दुन्दुभि बजने लगी । परन्तु आय्य धर्म 
की श्रेए्ता उस समय भी कायम रही । वर्तमान बेढ' उसी मिश्रित 
सभ्यता के पंन्ध है | उनमें कहां तो मुक्त आत्माओं की स्तुति है । 
ओर कही जंड़ देवताओ की तथा कही वीर पुरुषोकी स्तुति है । 
एकेश्वरवाद वेंदी के पश्चात्‌ प्रचेलित हुआ है । वेदों में वर्तमान 
इंश्वरवाद की गन्ध भी नहों है । वह ते उपनिपद्‌ काल के वाद की 
क्पना है, जो लोग वेदोमेसे वर्तमान ईश्वर सिद्ध करना चाहत हैं. 

यह उनका पक्तपात तथा हुठ धर्मीपना है या वेदानमिज्ञता । 


तीन प्रकार के मंत्र 


ताब्विविधा ऋच। परोश्षुकृुता! प्रत्यक्षकृता आध्यात्मिकार्थ 
प्रोक्षकताः प्रत्यक्षक्ृताथमन्त्रा भूयश्व अल्पश आध्यात्मिकाः 
निरुक्त देवत कांड । 


अथात--निरुक्तकार कहते हैं. कि मन्त्र तीन प्रकारके हैं, 
परोक्ष, प्रत्यक्ष तथा आध्यात्मिक । परन्तु परोक्ष ' ओर प्रत्यक्त के 
भनन्‍्त्र ही अधिकतर है और अ(ध्यत्मिक मन्‍्त्रों की गणना नही के 
बराबर है। जो भाई सम्पूर्ण मंत्रो में से ईश्वर का वर्णन द्खिलाते 
है. उनको निरुक्तकारकी सम्मति देखनी चाहिये । निरुक्तकार तथा 
चेद आध्यात्मिक से क्‍या अभिंप्राय लेते हैं. यह भी पढ़ने योग्य है। 


सप्त ऋषयः प्रतिहता शरीरे सप्त रक्षन्ति सदमग्रमादस्‌ 


( %६ ) 


कर कप दर के 

सप्वाप) स्रपतों लोकमीयुस्तत्र जागृतों अस्पमजों सन्रसदां 

० कहे [न ४५ 4. 
तू दंवो । निरुक्त देवत कांड १२/१॥७ 

निरुक्तकार ने यह मन्त्र यजुबेद अध्याय ३४।५५ का ब्या हैं' 
जिसका अ्रथ यह हे कि इस मनुष्म शरीर फ्रे अन्दर सात प्राण 
त्तथा पॉच इन्द्रिय मन ओर चुद्धि आदि सात ऋषि विद्यमान ६ । 
ये सात प्राण इस शरीर की निरन्तर रक्षा करते हैं। तथा जब ये 
इन्द्रिये पिज्ञानात्मा मे पहुचती है तब अथान स्वप्लावम्था मे भी 
प्राणापानरूपी देव जागत रहते है | इत्यादि अनेक स्थानों पर इस 
भनुष्य शरीर का माहातय हे । 


अग्नि 
अग्निव सवमाचयम्‌ | ता० २५ | ९ | ३ 
अग्निवें मिथुनस्थ कर्ता ॥ ते० १ | ७। २। ३ 
अय॑ वा अग्मेत्र क्ष च क्षुत्र च। शतंपंथ, ६६३।१५ 
अग्रे पृथ्वीपते | ते० ३। ११। ४। १ 
अग्नियं धाता | तै० । ३ | ३११ १०। २ 
अयमग्निं! सबधिद्‌ | शत० ९।२।१।८ 


अथोत्‌--अग्नि आदि पुरुष है। तथा अप्नि मिथुन जोडेका 
चनाने वाला है। अथात्‌ उसने जबसे प्रथम विवाह प्रथा को प्रच- 
लित किया | त्राह्मण ओर ज्षत्री अमन है। प्रथिवी पति का नाम॑ 
अप्नि है । अथात्‌ पूर्व समय मे राजा को तथा विद्वान तपस्वी को 
अमग्रिकी उपाधि री जाती थी | अप्नि सर्वज्ञ है, धाता, ब्रह्मा आदि 
'भी उसी के नाम है। 


( ५९७ ) 
अतः-स्पष्ट हे कि य सेब नाम उपाधि बाचक थे। तथा महा- 


पुरुषो को इन्हों नामों से विख्यात किया जाता था । अप्नि शब्द के 
वन्य भी-अनेक अर्थ है। परन्तु हमारा इस स्थान 'पर उनसे 

अयोजन नही है। हमारा अभिप्राय तो केवल इतना ही है कि 
बेदो मे अम्नि शब्द का अथ पुरुषविशेष भी हे । उसके अनेक 
चाम है उनमे एक नाम अग्नि सी हे । तथा च-- 

दिवस्परि प्रथम जज्ञे अग्निरस्मद्‌ द्वितीय॑ प्रिजात वेदा३ । 

ऋ० बे० मूं० १० सू० ४५। १ 

अथोत्‌-- ' 

इदसेवामि महान्तमात्मानमेक सात्मानें ।: 

बहुधा मेधाविनो वबदन्तीन्द्नं मित्रम ॥) 

अथात--अप्नि ही सब देवता रूप है यह ब्राह्मण है। तथा च 
वेद भी अभि की ही इन्द्र, मित्र, वरुण, आदि नामों से स्तुति 
करता है । इसी अप की बुद्धिमान लोग अनेक नामी से स्तुति 
करते है। इसपर दुगोचायजी का भांष्य भी देखने योग्य हे | वहाँ 
स्पष्ट लिखा है कि “अप्निम्‌ आहुः तत्वविद;” अर्थात्‌ दात्विक 


लोग अप्निके सब नाम कहते है । अथवा अशि को ही खब नामी 
से कहते है । ४ 


बहुँब भाई वेदानमिज्ञ लोग! के सन्मुख इश्वर के नामी के 
अमाण मे चिम्न लिखित प्रमाण उपस्थित किया करते है--- 
इन्द्र, मित्र, वरुणमश्नि साहुरथोदिव्यः संसुपर्णोगरुत्मान्‌ 
एक सद्‌ विग्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यम सातरिश्रानमाहु) 
ऋ० में० १ सू० १६४ मं० ४१ 


( व ८ ॥/ 


थह मन्त्र वालकर कह। करते है देखा इसमें लिखा है कि एक 
हैं। इश्वर के सब नम है. परन्तु थे लोग अपनी बुद्धिमानी से 
अथवा अनजान में इसके आगे पीछे के मत्रो पर हृष्ट्रिपार्त नहीं 
करते | यदि ऐसा करते तो उनके इस कथनकी असर्लायतका पता 
लग जाता। क्योंकि इससे अगले ही मन्त्र मे लिखा है कि-. 


क्षण नियार्न हरयः सुपर्णा अपीवसाना दिवस्मुत्पतन्ति | 
इत्यादि । 

अथात--सुन्दर गति चालो, जल वाहक सूर्य किरणे कृष्ण- 
वर्ण नियतगति मघको जल पूरा रत हुई ब्युलकमे गमन करती 
है | आ्रादि-- 

इसके आगे मन्त्र ४८ में सूर्य की गतिका वर्णन है. तथा उससे 
उत्पन्न १० मासों का एव ऋतुओ का कथन है |- यहाँ भी स्पष्ट है 
कि उपरोक्त नाम ईश्वर के नहीं ढ अपितु सूच के हु सब नाम है। 
यहाँ मूल मन्त्र मे ही लिखा है. कि अग्रिमाहु; | अथात 
मित्र बरुण आदि अप्रि को ही कहते है। तथा च--- 

प्रथम अप्नि युलोक मे सूर्य रूप से प्रकट हुआ तथा दूसरा 
अग्नि प्रथ्ची पर सवजञ्ञ मनुष्यक रूपसे श्रकठ हुआ। (जात वेद का 
श्रर्थ सर्वज्ञ है) ऋ£० १०४५१ बस जब स्वय वेद ही अप्निका सर्वजञ 
मनुष्य कहता है तो पुनः इस विषय में शका को कहाँ स्थान है ? 


धाताज्यमा च मित्रथ वरुणाउशों भगस्तथा [ 

इन्द्रो विवस्तान्‌ पूषा च ल्रष्टा च सविता तथा ॥ 

प्जन्यश्रेत्र विव्णुश्न आदित्या होदशः. स्छतां: 
महाभारत आंदेपव अध्याय १२३ 


(६ १ह ) 

. अथोत--यरे १० नाम सूर्य के है। अथवा १२ सूर्य है। यथा- 
थाता. अ््सा, मित्र वरुण अंश, भग इन्द्र. विवस्थान पूषा त्वष्टा 
सविता विष्णु | यही बात विष्णु पुराण ने कही है । विष्णु पु० 
अध्याय १५ अंश १ में आया है-- 

तत्र विष्णुश्न श॒क्रथ जज्ञति पुनरेव च। 

अयमार्चव घाता च॑ स्वष्टा पूष तथव च॥ १३१॥ 
प्ववस्रान्‌ सावता चब, मित्रो वरुण एच च्‌ | 

अंशो भगशादितिजा आदित्या ढादशस्कृता।॥ १३२ ॥ 


जो बात महाभारत ने कही वही विप्णुपुराण ने कही ( तथा 
अथवंबद ने इन नामों का कारण बडी ही उत्तमता। से बत। दिया 
है। जिसका उल्लेख हम ऊपर की पक्तियो मे कर चुके हैं) 


निरुक्त और अग्नि 

निरुक्तकार श्री यास्क देवत कार्ड से कहते हैं कि-- 
अथापि ब्राह्मणं भवति “अग्नि; सर्वा देवव। इति । 
| ४। १७ 
तस्योत्तगभूयसे निबरचनाय, इन्द्र मित्रं वरुणमप्निमाहुः । 
ऋण १ | १६४ 

धम्मः अकी; शुक्र: ज्योति; छूय। अग्नेनामानि | 
शतपथ० ९।|७।२२५ 
रुद्र सब; शय्ें पशुपति अशनिः भव महादेव! 
ईशान अग्नि रूपाणि कुमारोनवमः | शतपथ । ६।१।३।१८ 


लक 


 ख. ञ्‌ 3 2 हे रू 
अग्निव स देवस्तस्म तानिं नामानि शव इति प्राच्या 


आचक्षते भव इति। शतपथ्‌ 
अग्नि देवानाममत्री विष्णुः परमः । कौत्स्प च्राह्मण । 
७-] १ 
अग्निय देवासामात्मा ' शतपथ १७॥३६।२॥४' 
अग्मिवे सबमाथरम | ताएड्य- ब्राह्मण ।२५९।३ 


नर 


इस्यादि अनेक प्रमाण इमकी पुष्टी करते है । 
उपरोक्त प्रमाणो मे 'बे” शब्द विशेष महत्व का है उसने 
इंश्वर की मान्यता का नितान्त निराकरण कर दिय। है। क्योकि 
बह कहता है कि य सब नाम अग्नि के ही हे ने अन्य 


० 


बातो का खरण्डन कर दिया है, इसलिय बेढठों मे बतमान इखरवाद 
की गन्ध भी नहीं है । 


अग्नि (बह्मा) 


त्वमध्वरीयसि ब्रह्मा चासि गृहपतिशथनों दमे | 
> ऋण मं० २।१। २ 


लॉ | 
सब नाम अमन के हैं। लइ ए सृक्त सुन्दर है. । 
त्रिमिः पवित्रेरपु पोध्यक[ हुदाप्तर्ति ज्योतिरनु प्रजानन । 
बर्षिष्टं रत्नमकृ त स्पधासिरादि धावा प्रथिवी पयपद्यत्‌।८। 
ऋण० मं० ३ खक्त २६ | ८ 
अन्त/्करण द्वारा मनोहर ज्योति का भर्ती भाति जानकर 
अप्नि ले तीन पवित्र स्ररूपों से पूजनोय आत्मा को शुद्ध किया है 


है 8) 


श्रप्ति ने अपने रूपो द्वारा अपने को अतीव रमणीय किया था 
# पल. विन थे 
तथा दूसरे ही क्षण द्यावा प्रथ्ची को देखा था| 


अग्रिरस्मि जन्मना जातवेदा घूतें में चक्षुस्तृतं मं आसन्‌। 
अकसिधातू रजसो विमानोजज्री धम्मों हवि रस्मि नाम।७। 
. मैं अभि जन्मसे ही सब कुछ जानने बाला हूं, घृत (प्रकाश) 
ही मेस नेत्र है मेरे मुख मे अम्रत है, मेरे प्राण त्रिविध है. मे 
अन्तरिक्ष को-मापने वाला हैं मे अक्षय उत्ताप हू में हव्यरूप हूं। 
यह्‌ सम्पूर्ण सूक्त बहुत ही सुन्दर है। द्रष्टव्य है । 
इसी सूक्त के मन्त्र ३ भे-आये हुये युग शब्द का अथ स्वामी 
जी ने दिन किया है। सक्त० २6 मन्त्र ३ मे अप्नि का इलाका पुत्र 


बतलाया है। (अथोत्‌ इला ठेशसे आया था ण्लराजा चन्द्र बंश 
का प्रथम राज[ पुरुरा यहाँ आया था ) 


अमिन्रायुधो मरुतामिव प्रयाः प्रथमजा ब्रह्मणो विश्वमिद॑ 
बिंदु: । चुस्नवद अक्ष कुशिकास एरिर एक एको दमे अग्नि 
समीधिरे ॥ ऋ० मं० ३ छ्ू० २९ । १५ 

मरुतो के समान शत्रुओ से युद्ध करने वाले आर ब्रह्मा से 
पहले उत्पन्न हुये कुशिक लोग निश्चय ही सम्पूण संसारकों जानते 

। अग्नि को लक्ष्य करके भन्त्र बनाते हैं बे लाग अपने २ घर मे 

अप्मि को ग्रदीप्त करते है । 

यह सूक्त भी सम्पूर्ण द्रष्ठव्य है । 


ऋग्वेद मण्डल ५ सूक्त ११ से २६ तक अम्रि का सुल्दर 
वर्णन है । 


| ह० ) 

' अग्निरिद्धि प्रचेता अग्निवेधस्तम ऋषि: 
अग्नि होतारमीड़ते यशेषु मनुपी विश) ॥ ऋ०६।१४॥२ 
त्वामीले अध हठ्विता भरतों वाजिमिः शुलम । 

.. , ऋ०। ६।१६)।४। 


भरत ने दो प्रकार से अग्नि की प्रजा की । यह सम्पूर्ण सक्त 
अच्छा है । 


अननमनत 


तं सुप्रतीक सुदृश स्वश्वमविद्वांसो विदुष्र॑ सपेम | ऋ० 
६|१५। १० 


हेम, सर्वज्ञ शाभनाग मनोन्नमूति, और गमनशील अप्मि 
ठेवका परिचरण करते है । (यह सक्त भी सम्पूर्ण देखने योग्य है) 


॥ इन्ड्र, ॥ 


इन्द्र अन्तरिक्ष का देवता है | तथा इसको यज्ञ का 'देवता भी 
कहा गया है | 


इन्द्रो यज्ञस्य देवता | श० काँं० ३।७।५। ४ 

तथा यह देवताओं का राजा माना जाता है | इसको शतक्रतु 
भी कहते हैं। क्योंकि एक सो अश्वपेधयज्ञ करने पर इन्द्रपद 
प्राप्त होता है । 

यह दक्षिण तथा पूर्व विशा का अधिपति है । ( दक्षिणादिक्‌ 

देवता ) त०३।९११।५।१ १ 

इन्द्र ने पानी के फेन से शल्न बनाकर नपुचि असुर का शिर 

काटा था । " 


४ 


8५०) 


>> 
द 


इन्द्र और प्रृत्र का युद्ध अनेक बार हुआ है. तथा इन्द्र ने 


उसको पराजित किया है | 


इन्द्रो थे वृ्च रत्वा विश्वकर्माउसवत्‌ | ऐ० ४ । २२ 

तथा शतपथ मे है कि बृत्रकों मार कर इन्द्र महेन्द्र बन गये। 

पारसी लोग इन्द्र के शत्रु थे उनके धर्म प्रन्थ अवस्था' के 
१० वे फर्गादमे इन्द्रको पापमति कह। है । तथा इन्द्रके उप/सकोका 
देशसे निकालनेका आदेश दिया गया है-। तथा ऋग्वेद स० ९४मे 
इन्द्रकेविरोधियाकों देशसे निकालनेका आदेश है। तथा च ऋग्वेद 
म० ८। ९०० । ३ में कहा गया है कि नेम ऋ!प ने कहा है कि-- 
इन्द्र नाम का कोई देवता नहीं हे उसे किसन देखा हे। 


नेन्द्रो अस्तीति नेम उ स्व आह कई ददश | 


यहाँ नेम ऋप कोन हे यह विचारणीय हे । 

प्रसिद्ध वेदिक विद्वान रामानांथ सरस्वती-का कहना हे फि-+ 

वृत्र' असीरीया का नामी सेनापति था। 

अभिप्राय यह है कि-यह युद्ध ओर शक्ति का आदर्श देवता 
20 80. ८ ४५ रा 
हे। सोम ( शराब ) इसको अति प्रिय थी जहॉ कही सोम रसकी 
गन्ध आजाती थी वही यह आ धमकाते थे। मांस इनका सबसे 
कप (्‌ः प कप 
प्रिय खाद्य पदार्थ था। इस प्रकार यह रजोंगुण झौर तमोगुण 
प्रधान शक्तिशाली देवता हे । इसका वर्ण क्षत्रिय माना गया है । 


इन्द्रो गै देवानामो जिष्ोवलिष्ठ; | कौ० ब्रा० ६१४ 


.  श्र्थात्‌ देवों मे इन्द्र ही अत्यन्त शक्तिशाली है । तथा श्रुतिमे 
कहा हे कि-- - 


है 


हे ८: 4, 


त्री यच्छता महिषाणामंघों मा ख्लरीसगंसि मघवा सो- 
स्थापा। ॥ ऋ० ५ | २९ | ८ | 


अथात्‌ हे इन्द्र ' तू तीनसो भसो का म।स खा जाता है और 
तीन तालाब सोमरस के पी जाता हे । अन्य अनेक भन्त्र भी उप- 
स्थत किये जा जकते है जिनमे इन्द्र का मांस आदि खानेका स्प्ट 
तया कथन है | यही कारण है कि इसको घोर भयानक देवता 
माना ज्ञाता था | यथा-- 


य॑ सम ए5छंति कृहसेति घोस्मुतेमाहुवेंपो अस्तीत्येनम्‌ । 
ऋ० २| १२९।५॥ 


इसी इन्द्र को देबता मानने पर आय जाति मे , पररपर कलह 
उत्पन्न हुआ | क्योकि प्रथम सब देवता सात्विक ओर अहिसक 
ओर भ्ताई के देवता थे। पूर्वोक्त मन्त्र मे इन्द्र विरोधियों मे नेम 
ऋषि का नाम आया है, यदि थे जेनतीर्थकर नेमीनाथ थे तो 
कहना होगा कि यह कलह अहिसा ओर हिसा के सिद्धान्तपर 
अवलम्बित थी । क्योकि. इन्द्र हिसाकी प्रतिकृति है । # 


निरुक्त और इन्द्र । 


(इन्द्र: इरं दणाति इति वा । 
इरां ददाति, इति वा | , 


& मत्य्य पुराण आ० ४२ में इन्द्र को ती हिंसक यशोका आविष्कर्ता 
लिखा है | तथा ऋषियों का ओर * देवोंका इस पर महान कलह हुआ 
था | इसका वणन प्रमाण सहित आगे लिखे गे। 


णए ) 


हरा द्धाति, इति वा | 
हुरां दारयते-हति वा । 
इन्दवे-द्रवति इति वा 
इन्दी, रमते इति बा, 
इस्घे भ्रृतानि इति वा | 
इंद करगयात्‌-इति आग्राम्रणः । 
इढं दशनातू-डति ओपमस्यव: । 
इन्दते था ऐश्व्य कूसणः । 
इन्दन शत्रणां दारयिता वा द्रावयिता वा । 
आदरयिता ता यज्यानाम | 
अर्थ--इरा' नाम अन्न का है, अतः जो अन्न दाता है, तथा 
अन्न का धारक है अथवा अन्न को विदीर्ण करता है चंह इन्द्र हे । 
- अथवा इन्दवे जो सोम के लिये चलता है. सोम मे रसण करता 


है। ब्रह इन्द्र है। - 
तथा प्राणियों को चतिसान करता हे वह इन्द्र हे । 


एवं आग्रायण ऋषि का मत है कि इदं, इसने यह शंरीर रचा 
है इसलिये इसका नाम इन्द्र है। अथौत्‌ जीवात्मा 


आपप्रन्यवों का कथऩ है, आत्मद्रष्टा होने से इन्द्र है | 

तथा ऐश्वर्यंवान होने से उसका नाम इन्द्र है। ., 

अथवा शत्रुओं को दारण करने से या भंग़ाढ़ेत़े से यह इन्द्र 
हुआ है। .- - न्‍ 


एवं यजमानो ( याज्षिकों ) का आदर करने वाला है, इसलिये 
इन्द्र है । 


मद जज, 


ध् 


६56 .) 


तद्‌ यदेव॑ प्राण! समेन्‍्ध स्तदिन्द्र स्पेन्द्र लवम ॥ 

प्राणो के अधि देवताओं ने इसे सनन्‍्दीपन क्रिया है इस लिंय 
यह इन्द्र हे | 

ए्तरेयोपनिपद मे लिखा हे कि--- 

स जांतोभूतान्यभिव्येख्पत फकिमहान्य वाबादपादात | 
से एतमेच्र पुरुष ब्रह्म तंतममपत्यत्‌ | इृदमदशंमिति ॥११॥ 

तस्मादि दन्‍्द्रो नामेन्द्री हत्ेनाम | तमिदन्द्धं सन्‍्तमिन्द्र 
इत्या चक्ष॒ते प्रोक्षेण । प्रोक्षग्रिया इव हि देवा; ॥१।३।१४ 

इस शरीर में प्रवेश करके आत्मा ने भूतो ( प्राणो ) को 
ताढत्म्य भाव से ग्रहण किया। तथा आत्म ज्ञान होन पर यहाँ 
मेरे सिवा अन्य कोन है उसने ऐसा कहा । और मेने इस अपने 
आत्म स्वरूप को देख लिया है । इस प्रकार इसने अपने को ही 
ब्रह्मरूप से देखा ॥| १३ ॥ 

क्योकि उसने इस आत्मन्नह्म का दर्शन किया इसलिय उसका 
नाम इदं-द्र, प्रसिद्ध हुआ। इसी “इदंद्र” का बअन्ह्मज्ञानी लोग 
परोक्षरूप से इन्द्र कहते है। क्योकि देवता-परोक्ष प्रिय 
होते है ॥१४॥ 

[हर हु के हे / कप ध्रृत 

यही भाव औपमन्यवोका है. । जिसको निरुक्तकार ने उद्‌ः 
किया है । 

वैदिक साहित्य में अनेक स्थानों में ऐसा ही वर्णन है। अतः 
बेढो मे आत्मद्रट्टा अथवा ब्रह्मज्ञानीका नाम भी इन्द्र आया है। इसी 
प्रकार ओत्मा प्राण इन्द्रिय, वायु, आदित्य, राजा सनापति आर्दि 
एतिहासिक अर्थ से भी इन्द्र का वशुन है । 


( २७ ) 


आय जाति की अन्य सभी शाखाओ से दूसरे सब देवताओं 
के नाम पाये जाते है परन्तु इन्द्र का नाम प्राय बेद मे ही पाया 
जाता हे। 'जेन्द अवस्थ! से इन्द्र को चोर और लछुटेरा कहकर 
उनकी निनन्‍दा की गई है। इन्द्र की एक उपाधि घृत्नन्न' भी हे यह 
उपाधि उसको बाद में दी गई । ईरानी लोग ृत्नन्न! देवताओंको 
मानते थे, 'जेद अवस्था' मे इसकी पूजा की विधि है| अतः यही 
आरोप, वाद मे इन्द्र के लिये भी कर दिया गया हे। 
जो लोग इन्द्र के विरोधी थे उनसे बनिये लोग बड़ निरीह 
थे। वे लड़ाई कगड़ा अधिक पसन्दन करते थे चुपचाप 
धन जमा करते थे, उनमे अधिक जन मांस न खाते थे, गो जावि 
की सेवा करते थे क्योकि यह्‌ पशु इन्हे 'घी? 'दूध' खूब देते थे । 
इन्द्रका एक खास काम यह था कि वे बराबर उनकी गाये चुरा ले 
जाया करते थे । वे ज्राह्मणो को दान नहीं देते थे इसलिय ऋषि 
लोग भी प्रायः उनसे नाराज रहते थे। अब जान पडता हे कि 
उस समय के आय ओर अनार्य समाज मे एक ऐसा दल था जो 
यज्ञ आदि का बिरोधी ओर ब्राह्मणों से भक्ति न रखने वाला था। 
( वंदिक भारत से रायसाहब दिनेशचन्द्रसेन ) 


इन्द्र भ्रम में पड जाता है। 
कंदाचन प्रयुच्छस्पु भे निपासि जन्मनी ॥। 
ऋ० मं०८ | ५२ | ७ 


अथात--हे इन्द्र ! तुम कभी कभी भ्रम में पड जाते हो ? 


अतः इन्द्र को इंश्वर सानने वालो को ईश्वर मे भी यह गुण 
सानना पड़ेगा। 


7९ हे 

-_ ७. अर 
आश्यनों । ३४0 हर 
अश्विनीकुमार भी बेदिक देवताओ। मे मुख्यवेव है । अंतेः उन 
पर प्रकाश डलिना भी आवश्यक हे । निरुक्तकौर कहते है कि- 
चुस्थानी देवों से अंशिनी प्रथम हे । 


] 
ड़ 


तत्कावश्िनों ? ब्यावा प्रथिव्यांवित्येके । अहोरात्रावित्येक्रे॥ 


सयोचन्द्रमसावित्येके । राजानो पुएयक्ृतावित्यति हॉसिक 


अथात , द्यावाप्रथिवी का नाम अश्विनों है. यंह एक मत है । 
अन्य ऋषियों के कथन है कि+- 
दिन रात का नाम अश्विनों हैे। तथा अन्य सूर्य चन्द्रमा का 
नाम बताते है । | 
ऐतिह।सिक ऋषियों का कथन है. कि आश्वनों पुण्यात्मा राजा 
हये हे। 
त्राह्म्॒ण 'प्रन्था कहते है कि 5 "हु ; 
&7 पल है य है च् * 
श्रोत्रे अश्विनी । नासिके अश्विनों ॥ शृंत० १२।६।१॥ 
| ल्‍क्ष * ४५ ि कप 
अशि्वनी वे देवानां मिषजो || ऐ० १ । १८ 
८ 5] 
से योनी वा अश्विनों ॥ शत० ४५ | ३। १। ८ 
७९ * * < न्‍ हक 
गदंभरथेनांश्विना उदजंयवाम्‌ || ऐ० ७ | 8 | । 
ऋ० १। ११६ में भी 
अथोत्‌--आ्रोत्र व[नासिका आदि का नाम अश्विनों है। , 
ये अश्विनों ठेवों के बेच है। तथा ये सजात है । एवं गर्दभ 
इनके रथ के वाहन है। तथा शतपथ में लिखा है कि-अश्िनी- 


(रह ) 


कुमार, देध्यंग, ऋषि के गेये ओर उनसे कंह! कि आप ह॒सको 
मधु विद्या सिखा देवे । ऋषिने कहाकि यदि यह विद्या सिखोऊंगा 
तो इन्द्र मेरी सर काट लेगा उसने ऐसा ही कहा है । इन्होने तषपि 
का सर काट कर किसी अन्य सुरक्षित स्थान पर रखदिया ऑर 
उसकी जर्गह अश्च का सर लेगा दिया ऋषि ने उस अश्व॑प्तुख से 
'अश्विनी छुमारो,को भधु विद्या पढ़ा ढो, जब इन्द्र की ज्ञात हुआ 
कि हे [प पे 
तो इन्द्र आया ओर ऋषि का अश्व सिर काट दिया, इस पर 
न न च ने | पक | अत 
अश्विनी कुमारों ने दध्यंग का असली सर पुनः जोड़ दिया। 
श० १४। १। ९१ 
बेढ में भी, यह इतिहोस आया है । 
ली] 8 बज 58 ५ छा, प्रत्मे ॥। 
आधथर्वशायारिविनी दधीचेड्शंवयं शिंरः प्रत्येर्यतम्‌ ॥ 
ऋ० | १। ११७। २२ 
अर्थ--दे अश्विढ्रे आप अथवपुत्र दर्धाची के अश्व का शिर 
जोड़ते है. । 
अन्य स्थानों में भी ऐसा ही उल्वेख आया है तथा च वेद में 
लिखा है| कि-- 
५ #.. # 5५ ५ ॑ 
सधा जंघ! मायमों विश्य्ायें ॥ ऋ० १।११६॥१४ 
इसके भाष्य मे श्री सायणाचार्य लिखते है कि- खेल 
'माम्का एक सुप्रमिद्ध राजा था. विश्पला च्नाणी उंसकी सेनापति 
-थी-संग्राम'में उसंकी जघा टूट गई, इसपर अश्विनी 'ने एक लोहे 
की जंघा'लगा दो इस्नपर यह विश्पला पुनः पूर्ववत संग्रांम-करने 
लगी ।”'मूल मन्त्र मे भी- राजा खेल के -संग्राभ का-ही कंथन 
हे जय ध्प्र्ने ः ७» ७ 2 जे जज छल है 
है । इस प्रकार अनेक मनत्रो मे अश्विनों देवो का वद्यरूप मेंवर्णन 
किया है | अतः सिद्ध है कि यह सुँप्रसिद्ध बेच्य थे । मारते में 


5 8 ) 


५ # 5 जप ८ पु कप जे 
वद्यक विद्याके आविष्कतों ये ही माने जाते है । नासत्यों भी 
इनका नाम है । 


८ धो हा ८८6 ३ के ७. कर 
अश्विनों के सस्बन्धमे निम्न लिखित बाते बेदमे है. । 
(१) वृद्ध च्यवन ऋषि को इन्होंने युवा बना दिया था। 
(>) समुद्र पतित भुज्यु को समुद्र से पार उतारा । हैं 


(३) पानी मे पढ़े हुये रेस को अच्छा किया ओर उसको 
बाहर निकाला | 


(४) एक वत्तक की वृक से रक्षा की । 

(५) खाई मे पड़े हुये अत्रि को अन्धकार से बाहर निकाला । 
(६) वच्री मति को हिरण्यहस्त नामक पुत्र प्रदान किया | 

(७) शब्यु की वृद्ध गाय को पुनः दूध ढेने वाली बना दिया | 
(८) यदु को एक घोडा दिया । इत्यादि। 


गीसमे: ् ५ पे 9 कु कप कप 
ग्रीसमे--क्रेस्टर, और पोलक नामके दो देवता माने जाते 
के किक . +२+« | ष्े 
है। ये दोनो प्रकाश ओर अन्धकार के ठेवता है । 


सूय € आदित्य ) 


अथवबेद के १३ वे कांड मे सूर्य का वर्णन अतीब सुन्दर 
ढग से हुआ हे, अतः हम यहाँ उसका सारांश देना आवश्यक 
समभते है | क्योकि उससे सूर्य देवता विषयक बहुत कुछ ज्ञान हो 
जाता है। इस कांड के प्रथम सूक्त मे रोहित नाम से सूर्थ का 
कथन हे । वहा लिखा हे कि--(१) रोहित ने द्यावी भूमि को 
उत्पन्न किया तथा परमेष्ठी ने तन्‍्तु को विस्तृत किया | 


( ३२१ ) 
(रोहितो दा प्रथिवीजजान, तत्र तन्तुं परमेष्ठी ततान॥६॥) 


_(र) रोहित (उदय होते हुये सूय) से देवता, रष्टि की रचना 
करते है । 

(तम्पादू देवा अधि सृष्टी; सृजन्ते ॥| २४ ॥) 

(३) सूर्य के सात हजार जन्मों का वर्णन करता हूं । 

(७) सूथे, अन्तरिक्ष मे रहते हुए भी यहाँ के पदार्थों को 
जानते हैं। 

(५) देवता पूर्वकाल में इसको त्रह्म जानते है। 

पुरा ब्रह्म देवा अमी विदुः ॥ 

(६) वह सब ओर मुख वाला, ओर सब ओर हाथो वाला 
व हयेलियों वाला है। वह अपनी दोनो भुजाओ से इकद्ठा 
करता है, पंखो से बटोरता है । उसी एक सूर्य देवने द्याबाप्रुथिवी 
को उत्पन्न किया है । 

(दावा प्ृथिवीं जनयन्‌ देव एक) || २ | २६) 

(७) यह जगत का आत्मा है, मित्र, वरुण, अग्नि आदि देवों 
का चन्ञु है । 


(स्य आत्मा जगतस्तस्थुषथ्॑ || २ | ३६ ॥) 


( चन्नुमित्रस्थ वरुण॒स्याग्नेः || ॥-॥ ) 
(८) सूर्य सर्व व्यापक ओर सबका द्र॒ष्टा व ज्ञाता है।। ४४ ॥ 


/ ५ 


(७) सूर्य से सब प्राणी जीते है वही सबको मारता है। , 


( मारयति प्राणयति यस्मात्‌ प्राणन्ति श्ुवनानि 
विश्वा) | ३। ४ ॥ ) 


(६ हेश ) 


(१८) जिछमे प्रजाप।ते विराट परसंष्ठी आंग्र वेखानर, 
अआगागंद सब दवता पक्त साहत चराजत्र ६ । ए, 
(यस्मिन विराद परसेष्ठो प्रजापति रप्रिवेश्वानरः सह 


| 


पत्याश्रितः | ३। ४ ॥ ) ता 
(१९) वह वरुण है. वही सायक्राल अग्नि हो जाता हे, वह 
प्रातःकाल मित्र होता है, वही सविता होते है. चही भध्यान्न के 


समय इन्द्र हांता है । ४; 
( स वरुणः सायमग्रिभवति, समित्रों भजति ग्रातरुथन् 
॥ ३ | १३॥ ) 


वही धाता, विधाता, अर्यमा, वरुण, रुद्र तथा महादेव हे ।' 
स धाता थिधूर्ता स वायुनभ उच्छितस्‌ | 
सोष्यंग्रा सं वरुण) स रुद्र। समहांदेव/! | सोडमि स उ 
सूर्य स उ एवं पहायम। | ४७ । ३- * | 
(१२) उसी से ऋचाये आदि लोक लोकान्तर आदि सब 
उत्पन्न हुये है 
..._ (१३) बह दो, तीन, चार आदि नही होता, वह एक ही है. । 
( स एप एक एक बृदेक एब ॥ ४ ॥ २००) ' 


_ सूर्य पूजा का प्रचार 


सूर्योपासना का आज कोई विशेष सम्प्रदाय नहीं है तो भरी 
सूर्य का पूजा मे लोगो का भारी विश्वास पाया ज़ांता है। शेश 
दुःख नाश के लिये भाषाके 'सूर्यपुराण” के पाठ करने वाले अनेक 
. इृष्टिगत होते है ओर कुछ त्राह्मण पंडित दोपेहर मे गायत्री पाठके 


न 


( दे3े ) 


साथ सूय का जल्ांजलि दे बंदना करते मिलत है । सूय का त्रत 
भो रक्‍्खा जाता है ओर छट-त्रत भी सूय की ही एक पूजा है 
क्योंकि सूर्योदय ओर सूर्यास्त के विम्बों का अध्य प्रदान करना 
उस ब्रत की विशेपता हे । आनन्दगिरि ने दिविकर नामक एक 
सूरयोपासक के साथ दक्षिण में सुन्नह्मण्य स्थान पर शकर के 
शाखार्थ का वर्णन किया है | इससे शंकर के समय मे सूर्योपासना 
का प्रचलन सिद्ध होता है| बेढिक गन्‍्थों मे भी सूर्यपूजा के आवु- 
निक रूप से मित्नत जुलते वन मिलते है । कोपीत की ब्राह्मणो- 
पनिपद में आ्ित्य त्रह्म की उपासनाके अलावा दीघाय सम्पादक 
सू् की पूजा का वर्णन है। तत्तिरीय आरण्यक से मत्र के साथ 
सूथ का जत्ष दंने आर 'असो आाद्त्या ब्रह्म!” कहत उपण्सक के 
शिर के चतु दक जल फेंकने का विधान हैं। आश्वलायन गृंझयसूत्र 
में भार में चक्ता निकल आने तक ओर सांक का चक्का डूब कर 
तारे चमक उठने तक गायत्री मन्त्रोच्रारण करना लिखा है और 
उपनयन सस्कार क्र समय ब्रह्मथर्म लक्षण संयुक्त हाने पर बालक 
का सूथ की ओर देखने का विधान है । खददिर गृह्यपूत्र मे लिखा 
हे कि धन ओर कीति के लिये सूय की पूजा की जाय । फिर 
इंसा की ७ वी शताब्दी तक प्रयाग से सीलोन तक के भिन्न २ 
स्थानों से सयोपासना के प्रचारके प्रवल प्रमाण प्राप्त हाते है जिनक 
आधाग पर २३ वी शताब्दी तक सयप्रजा का अस्तार स्वीकार 
वरना पढ़ता है । 


इसा के बाद ७ वी शताद्दी से सर्योपासना को राज घम्म 
सम्मान प्राप्त होने के प्रमाग मसिलतह और इस कारण उसक 
विशप प्रचार की भी सम्भावना प्रतीत होती है. | इनके तीन मुख्य 
अमाण है | पहल प्रमाण है हप बद्धल के पिता प्रभाकर वह्रन व॑ 
पु जे। का परमादित्यमक्त हाना जो सानपाट की कुछ ताम्रमुद्रा 


( |. ) 


बंशखरा और मधुवन के लेख स सिद्ध है । दूसरा प्रमाण हैं स्वर्य 
हपे बद्धन द्वारा प्रयागोत्सव के अवसर पर दूलरे ही दिन आपने 
कुलदेब सूयकी, मूतिका पूजा-सम्पादन, जो ऐतिंहासिको द्वारा 
स्त्रीकृत है। तीसरा प्रमाण है प्रसिद्ध संस्कृत-कवि सयूए छारा 


रायशतक की रचना, जिसमे सूर्यकी महती महिमा का वर्णुन हे. 
ओर जिसकी रचना का मुख्य प्रयोजन तत्कालीन सूर्योपासनाकी 
विशेषता को सुरक्षित करना प्रतीत हाता है । सूर्यापासना से 
महान विश्वास का प्रमाएं इस किम्बदन्ती मे मिलता है कि सूर्य 
शतक के छठे कक शाघब्राडब्रपाणन्त्रणिभिरपघनेधघराव्यक्त- 


चंपान! के समाप्त करत हाँ सूथ ने साक्षात होकर श्वत 
चर्म रोग-प्रस्त मयूर को वर मागने को कहा सर्य-माहात्म्य की 
धारणा का भी परिचय स्शतक से की गई सर्य प्रशंसास प्राप्त 
हवा है । मयूर ने अपनी स्पुतियों मे सर्ज की तुलना शित्र, विष्णु, 
अर ब्रह्मासे की है ओर दिखलाया[ है कि संसार-कल्याण से 


जितना स्काय से कृतपरिकर भगवान भास्कर हैं. उतनी शिव 


विष्तु ब्रह्मादि से काइ भी नहीं।। आगे सूय का चेढ त्रितयसयत्व 
सवब्यापकत्त्व त्रद्मा-शकर-विष्यणु--छुबर-अस्रे स समत्व ओर 
सबाकारा परत्व का वर्णन किया गया हैं । सूर्यशतक के ऐसे 
प्रभावात्मक चणुन का स्वाध्याय १६ वी शत्ताव्दी तक स्-प्रजको 
दर किय। जाता रहा और प्रसाण मिलता है कि मयूर के सय- 
एातक के है। नाम पर चार ओर सूर्य शतक पीछे के कवियों द्वारा 
लिख गए | उनमे राध॑वन्द्र सरस्वर्त' गोपाल शस्मी और श्रीश्वर 
बिद्य लकारने सस्कृत में रचना की पर दक्षिण निवासी के आर. 

लेच्छन ने तलुगु मे सग्न स्तुति की | निश्चय ही यह' ७ वी सदीकी 
सूय-पूज।-प्रेस को प्रभाव था जो वर्ष) बाद तक बना रहा जिसंक 
प्रमाण अन्य शि्ञालख व मृ तियो से सरक्षित है । 


[४ 8४: :) 


८ वी शताब्दी से भी सूर्योपासना का पय्याप्त प्रभाव था. 
क्योंकि बेढिक सयोदा की रक्षा की रक्षा को अस्तुत भवभूति को 
भी अपने 'सालवीय माधव नाटक' से सूत्रधार से 'डढ्ति-भूयिप्ट 
एवं भगवान शेष भुवन द्वीप दीप: तदुपतिष्ठते! कहलाते विहन- 
शान्त्यर्थ उद्ति सूय की स्तुति कराने की अमिरुचि हुई. पश्चात्‌ 
१०२७ ३० तक के भिन्न २ स्थानो मे प्राप्त शिलालेख तथा ताम्रपन्र 
भी उन २ स्थानों मे सर्योपासना का प्रचार प्रमाणित करते है। 


१५ वी और १३ वी शताब्दी की सूर्य मूतियों से भी तत्कालीन 
प्रचार का प्रमाण मिलता है और ऐसी मूर्तियों में राज महल 
संथाल-परगना व बंगालकी सूर्य प्रतिमाएँ कोनारकके सूर्य मद्रि 
का सूर्य रथ और सिलोन के पोलोजन्नारुवा की सर्य मूर्तियां अपना 
विशेष महत्व रखती है। इन बिखरी सामभियों से भारत भर में 
तथा सिलोन से भी सूर्योपासना के प्रचलन का पक्का प्रमाण 
मिलता है | ओर बोध होता है कि पुरातनकालस १३ वी शताब्दी 
तक सूर्य की पूजा भारत में जारी रही ओर इसका भी आधार 
चूदिक विचार ही रहे । १३ वी शताब्दी से भक्तिवाद का प्रवाह 
प्रबल वेग से भारत के प्रत्येक भाग की ओर प्रवाहित हुआ ओर 
उसके प्रभाव से कालान्तर मे शेबमत व॒तांजिक ऊृत्यों की भांति 
सूर्योपासना की ज्योति भी सन्द प्रभ हो गई। 


भण्डार कर महोदय ने वराहमिहिर, भविष्यपुराण और 
गयाजिलान्तर्गत गोविन्दपुर के १११७-३८ ई० के एक शिन्ञलिख 
के आधार पर भारतीय सूर्योपासना को वाह्य प्रभाव से अस्त होने 
की धारणा प्रतिपादित की हे, लेकिन शाकह्ठिपीमगी पार्सियों के 
मिहिर और मूतियों के घुटने तक की पोशाक द्वारा बाह्य प्रभावका 
समसथन नहीं किया जा सकता क्योकि मागेयो का इतिहास 
निःश्वतरूप से ज्ञात नहीं पासियों का मिहिर बेदिक 'मत्र' का ही 


ह।उ वह # 


के 


7परनार है पार मतियें के सदते सत पहाशि सर हक उच्न 7. 
सिक्कग उचर सारत हो स्वनस्थ वज्पसा सी ही सा ती 2। पद 
सहिना-फाल में ही सर रतिया पैसा पथ नये आय में यिच- 
गान था सह कटापि सात में विम्भग नी विलय जे साना। 
पारवर में शायका अनेक गा तिया मिली # ॥ 

छाप्रा बाबा एशथियों फिलरिय झय चास्सा एगनस्ासलण 


डरा गये चराघर की झास्मा मो समना गाते ह आर 
खाक हाय ये आल की माभारनी उतह थी न हा 
पृथक + स्पुतया फम्व: भें म। | डक, सांचके ओलटप. 
मिल. बरग्य माना आए विष्णयाश खरदनव गये से के 


श्र 
' 
मिनहीरहा आर मे साथ दारा पपमचश के बावचश की 
ध्यताप साय नह भें थे | का मरना में ४ं का है 
स्ुति कं वि सबने सूप उन 
आपय कडिप 0 आय 
दगत सगे संबद्रश्ा निष्पक ट्र्ठ सनिशरूप कस का हा भाष 
हु + कि 


: सेग जे में विषम नद्ान का था 


८ लत पा हा दर वह 2 »पप 7 दइआ फए 
जरासवद हे छा तर (छास श2ह। आया द्रहारप से सूथ ४ 
हे हि गा जी ् स्पा के कक, के हर | जा ढीज 
खेद दर रेस $+ आर पठ् मे उ्का खमपरओ मे का के ॥॥«+ 
कप के”, कल प्ूना्‌ रह मरी रु न्क का च्घ च छ 
'खत्मां पा सा छाइमाय ऋआनएंस विगत ना यदः जे दाप, | 


जेमिनीय अद्धागोपनियदर हा फ्थन | कि साख दारा ही यो भव- 
परश-रहित हिला है. जिसके याद प्रयाधश भरता है पिमुदत 
सारस्ध म्वास थो। उययास-पथ दर, झाप्र होता । कर तय 
रिगग्यानुएल सह चिमाना पुरषाप झुटाप के 

लिन आअद्रगोहामना, शुभ _ हि 
फे लोझ फो आपह़ालता है । गौतम खु्ठ झे समय में भी 
सं्य की एसी ही प्रवानत। सी रही सिसाया सानशप् गोतिम 

स्यकत्तित्य सवा दप्टेश में भी पटित उरने का प्रयास उसे चनु- 


( ३७ ) 


याग्रियों द्वारा किया गया । गौतम ने लोक दुःख से रहित हानेका 
यत्त किया और वह निष्पक्ष भाव से लोकोपकार का प्रस्तुत हुए । 
उनने निबाण-प्राप्ति की शिक्षा देकर अपने को लोकाद्धार सिद्ध 
किया ओर वोधि-प्त्वोके रूपसे अपना विश्वहप प्रदर्शित किया । 
इसी कारण उस आदित्य-बंधु बुद्ध को 'दीघनिकाय' ने 'लोक 
चकृज्! कहा ओर लंकाबतार सूत्र ने उपमा रची-- 


(उद्देति भास्करो यद्वत्समहीनोत्तमेजिने 


इस सिद्धान्त का समथन बुद्धमतानुचर वियुलश्नी मित्र के 
९४ वो शताब्दी के शिज्ञालेख द्वारा भी होता है । 


अतः सय के विश्व चन्चलुसमथज्ञामका बोध भारतीय आर्यो 
को अति प्राचान काल मे दृदयगत हुआ ओर कालान्‍्तर में भी 
आधय्य वशज उसे न भूले । जो सूय-सम्प्रान सहता कल मे 
प्रारम्भ हुआ वह आयप-बंशर्जं। के समाज मे बराबर बना रहा 
ओर सर्योप।मकों का वहुलय त्र ह्मण उपनिपद्‌ सत्र तथा बोढ्ध 
सत काली तक बना रहा। पसिया एशियासाइनर ओर रोममे भी 
सयापासना के प्रचार के प्रमण मिलने के कारण उन देशों से 
भारतांयों मे आधित्य-पूजा भाव के प्रवेश करने का निष्कर्ष 
उपयु क्त प्रमाणो के रहते कद।पि सान्‍्य नहीं हो सकता। सर्य 
हारा विश्वल्ाभ को उस सनातन प्रतीते का भक्तिवाद के कुछ 
हंस होते देखकर ही १७ वी शताब्दी में गं। स्थामी तुलसीदास ने 
उसकी रक्ष। का आर कुछ ध्यान दिया ओर अपने इप्रदेव राम को 
पद पढ़ पर भातुकुत भूपण कह कर मनुकुज् ओर विष के 
एक्य की रक्षा को ।? 
| 20७ बतय9 ८ आप कप तलब मम ८२:22 272 मद जी अल कट नकल लवल मम 
€ श्री प० गमावतार शर्मा द्वाग लिखि चाग्दीय इश्वरवादः से 
उद्धृत | 


( श्८ ) 
देव अथवा देवता 


जिनको उदेश्य करके द्रव्याहुति ढी जाती है वे देव है | देव 
कहिये देवता कहिये. है. एक ही वात । मुख्य देवता तीन है 
वायु ओर सर्य | शेष सब देवता इन्हीं के अग प्रत्यद्भ हैं। 


तेतीस देवता 


ऐतगेय ब्राह्मणकार तेतीस देवताओं को मानते हैं. वह इस 
प्रकार-आठ बसु एकादशरूद्र, द्वादश आदित्य प्रजापति और 
बपटकार-इन तेतीस देवताओंके भी दो गण है १-सोमप देवता 
“-असोमप देवता | पूर्वोक्त आठ बसु आदि सौमप देवता है। 
एकादश प्रयाज, एकादश अनुयाज एकादश डपयाज थ तेतीस 
असोमप देवता है । 


सोमप-परिचय 


चंघछु--( ८) आदित्य रश्मियों आदि ( निरुक्त > अथवा 
पाधथवाप्रि, वेद्यताप्ति ओर सयाप्नि ओर इनके अवान्तर भेद 
-मिलाकर आठ अग्नियें। तत्तिरीयारण्यक से पाथिवाप्रि के ही 
आह भेद माने गये है। शत्तपथ, ?-अग्नि, २-प्रथ्रिवी, ३-वायु, 
४-अन्तरिक्ष (-आददित्य ६-त्यों, ७-चन्द्रमा, ८-नक्षत्र. इनको 
बसु सानता है। इन्ही के आधार से प्राणि मात्र जीवन व्यतीत 
करत है--- 

रुद्र--(१९) वायु चिशेष। प्राण, अपान, व्यान, समान 
उदान देबदत कुकल, लाग ऋ्र्स धनखय थे दश आख अरि 
आत्मा। ( शतपथ ) जब य शरीर स निकलत हे तब प्राण मात्र 


( ४६ ) 


छुंटपंटाने लगता है। प्राण वियोग से अर्थात्‌ मत्यु स इष्ट मित्र 
सम्बन्धी आक्रोश करने लगते हैं. इसलिये इनका नाम रुद्र हे जो 
रुलाते है-कोई आन्तरिक्षस्थ वायु विशेष के ही भद मानते है--- 

(तेत्तरीयारण्यक) 


श्रदित्य--(१०) सूर्य विशेष-दिन के प्रति घंटेका एक एक इस 
प्रकार बारह आदित्य, अथवा बारह मासके बारह सूय | (निर 
शंतपथ)--त्रे ब।रह आदित्य ये है १-पविता २-भग ३-पूर्य 
४-पूषा (-विष्णु ६-विश्वनर ७-चरुणं ८-केशी, €-ब्रषाक- 
पायी १०-यम, ११-अंजण्कपाद्‌, ९२-समुद्र । कहीं आठ 
आदित्य का भी उल्लेख है। इमागिर” (ऋ० २-७-९) में सात 
आदित्यो दिय गय है ओर सप्तभिः पुत्र! ( ऋ८ १८-४*-८) से 
सातंरद नामक आदित्य आया हे । 

प्रजापते--परमंखर (।नेरुक्त) कही सब॒त्सर! का भा प्रजा- 
पति कहा गया है । सूथ (ऐतरेय ) अप्नि ( तत्तरीय ) फही रूप 
भान, सन ओर यज्ञको सवसत्मर बतलाया है | ममस्स।कार शबर 
घायु आकाश आदित्य इन तीनो का संवत्सर मानते 


वपटकार--बॉषट का नाम वपटकार हे--जिस दवताक लिये 
ह।व ढी जाती हे उस देवता का मन से ध्यान करना ही। वपटकार 
(निरक्त) क्योकि उसंक प्रसन्न ह।न से सब अभिवाद्धित फल 
मिलते है (एतरय) शैत्पथ मे बपटकार नहं। ह--बहा 'इन्द्र' का 
भसाना हं--कही दो और प्रथ्बी को माना है | 


असोमप[, परिचय 


तेत्तिरीयारण्यक में निम्नलिखित तंतीसी का असामप 
भाना हे--समिध: २-ततनपात अथवा नराशंस। ३-बहिः 


( ४० ) 


४५-उपासानक्ता (-हेठ्यों हातारों ६-सिस्योदेव्य: >-त्वष्टा 
८-बनस्पति &-स्वाहा कृतय!--- ' 


प्रधानयाग के प्रारम्भ मे जो ग्यारह आहुतियाँ दी जाती है 
उसका नाम प्रयाजयाग हे | जिनसे ढेब प्रसन्न होते है इसी लिये 
इनका नाम आग्री: हे--बारह मन्त्र है ओर बारह ही प्रधान 
दवता--१-इध्म ( समिधाएँ ) २-तननपात (आज्य) ३-नराशस 
(यज्ञ) ४-इड (यज्ञ आशम्ने)४-ब ते (कुश) ६-द्वार (गृहद्धार आदि) 
७-उपासानक्ता (अहोराज) ८-वैव्योहोतारों (पार्थिव और वेच्यत्‌ 
अग्नि) €-तिख्रा देग्य; (इडा,भारता सरस्वती) ९ -त्वट्टा (रूपकृदू- 
वायु) ११-बनस्पति (यूप - यज्ञ के खूटे) १२-स्वाहाकृति (स्वाहा- 
कार)--यद्यपि मन्त्र ओर ठेवता बारह हैं तथापि तद्नपात्‌ और 
नराशसको एक मान कर ग्यारह ही होगे। प्रधानयाग के पश्चात्‌ 
जो ग्यारह आहुतियोँ दी जाती है वे हे अनुयाजयाग-ब ति, द्वारः 
डपासानक्ता, जो्री, ब्व्योहोतारों तिस्रोदेब्यः नराशसः वनस्पति 
बहि स्विप्रकृतू-- 


् 


इनमे बहिः शब्द ढ। बार आया हे-इसलिये उसके दो विशप 
भद मानने चाहिये-- 
उपयाज देवता ये है-समुद्र, अन्तरित्न सविता अहोरात्र मित्रा 
वरुण सोम छन्द द्यावाप््थिवी दिग्यनभ वेश्वानर--ऋग्वेद में 
प्रधान तांन हा दवताए है. अभ, बायु, आदित्य | प्राथिव्यादि 
गौण देवता है और इध्मादि पारिभापिक वेवता है । 
( ऋग्वेदा लोचन से ) 


>> 9.4 नजत 








( ४१ ) 
कमेदेव ओर अजान देव | 
देवताओं के अन्य प्रकार से भी दो भेद किये गये है। यथा- 
(१) कर्मदेवा,-कर्मणोस्कृष्टेन देवस्वे प्राप्ताः कम देवा३॥ 
अथोत्त अश्वमेध आदि शुभ कर्मों से जिन्होंने बेवपद (देव- 
योनि) को प्राप्त किया है वे कम देव है । 
(२) आजानदेवा३,-सूर्यादय आजायदेंवाः | 
(आचाय महीधर 3 
यजुर्बेद अ> ३१ मन्त्र ९७ के भाष्य से महीधर ने सूर्य आदि 


को आजानदेव माना है। इनमे कम देवो से आजान देव श्रेष्ठ 
माने गये है । ते० ३०२ | ८ 


ये शर्ते देवानामानन्दा।, स एको देवाना प्राथन्दा। । 


तथा यहां 'अजानज: देव भी भाने गये है, जिसका अर्थ 
श्री शंकराचायजी ने 

(“आजान इति देव लोकस्तस्मिनू आजाने जाता आ- 
जानजा देवाः स्पातंकमेविशेषतों देवस्थानेष जाताः 
कम देवा, ये वेदिकेन कमणाप्रि होत्रादिना केवलेन देवानपि 
यन्ति | देवा इति त्रयद्धिशद्‌ हविभुजा इन्द्रस्तेपां स्वामी 
ततस्पाचायों बृहस्पति! ।?) 


. आजान नाम के देवलोक से उत्पन्न होने वाले किया है। 
है ८4. 42: 5 ४ 
ये स्माते कर्म से देव बनते है तथा बवेदिक यज्ञादि के द्वारा 


( ४० ) 


कर्म दव बनत है । इसलिये आजानज' देव कर्म देवों से निल्‍ृष्ठ 

तथा कर्म देवो से सूर्य आदि देव श्रेष्ठ हैं। इन सर्य आदि ३३ 
देवो का स्वामी इन्द्रदेव हे, तथा इसका आचार्य ब्ृहम्पति हे। 
अभिश्राय यह है कि एक तो कम देवता हें जिनकों देवयानि कहते 
है. उनके दो भेद है एक स्मातंकर्मेत्पन्न और दूसरे आ्रतकर्मात्पन्न । 
तथा हर सूर्य आदि ३३ देव हैं, जिनकी स्तुति आदि वेदों मे 
की गई है । 


“साध्यदेव” 

इनसे प्रथक साध्यदेव होते है। अथोत्‌ जो देव बनने के लिये 
प्रयत्न करते हैं. वे योगी आदि साध्यवेव कहलाते है। यजुर्वेद 
अ्र० ३१। ९६ के भाष्य मे आचार्य उबह ने लिखा हे कि-- 

एवं योगिनो5पि दीपनादू देवाः, यज्ञेन समाधिना ना- 

+ ले चर 
रायणाखूय ज्ञानरूपम्‌ अयजन्त। तथाच ग्राणा व साध्या- 
देवास्त एतं-(प्रजापति) अग्र एच्मसाधयन्‌ ॥ 
श० १० ।२।२।३ 

इस प्रकार साध्य, देव का अर्थ योगिन: किया हैं। अथवा 
प्राण का, नाम साध्य देव हे क्योकि उन्होंने प्रजापति को सिद्ध 
किया था। श्रथात्‌ प्राणायाम आदि तप के द्वारा प्रजापति पढ़ 
प्राप्त होता है। तथा च निरुक्तकार कहते हैं. कि-.. 

'साध्या देवाः। साधनात्‌। चस्थानोदेवगण इति 
नेरुक्ताः । पू्' देवयुगम्‌ इति आख्यानम | है 

अथोन्‌ साधनासे साध्यदेव है,। एव युस्थानीय देवगण.साध्य.. 


( ४१ ) 
के है, यंह नरतो का मत है। और ऐतिहासिक कहते हैं कि ४ 
प्रधम युग के देवता है. । तथा रश्मी के नामों में भी 'साध्याः 
नाम रह्मियों का है। अतः रशमी आण आदि का नाम भी साध्य 
देवहे। _ ह 
सवोगुक्रमणी में महपि कोत्यायन ने लिखा है कि-- 
कर ए बतते, स॒ 
एव पहानात्मा देवता, स म्य-इत्याचचते, से हि 
सब भूतात्मा । तदुक्म ऋषिशा धर्यात्मा जगतसतस्थुफ्वेति। 
'दू विभृतयों अंन्या! देवता तदप्येतर ऋचोक्षमू । इन 
पिन्न वरुणममिमाहुरिति ॥| २० ॥ 
अथोत-एक ही महानात्मा देवता है, वह सूर्य है. यहा ऋषि 
ने कहा है कि इन सबका सूर्य ही आत्मा है। अन्य सच देव हम 
सूयंकी ही विभूतियों है, जैसा कि वेद ने कहा है। अंध्रि सत्र 
परुण आदि अप्नि को ही कहते है। 
तथा च ऐतरेयोपनिपद्‌ भाष्येमे शीशंकरादा यंडी लिखने हकि- . 
“यथा का संपरिपय 0७३... ० जम 
... भम संबन्धिनः पुरुषस्य सूर्यातिना स्थावर जंग- 
भारंद स्ग्राण्यार/ ह्यण मन्त्रेण थौत्म 
का कक नहायन म्लेण च ( अयात्मा, 
१ | ११४ | १) इत्यादिना तथैंव एप भ्रम ने 
२। १।३ ) ईल्योथ्ुपकम्य सं प्राए्यात्मलतम्‌ , 'यथच- 


स्थापरं सर्व तलज्ञनेत्रमू (३१३) इत्युप से हरिष्यतति' 


थ॑ः (३ 28 पर 
हक जिम प्रकार ब्रह्म पन्धमे मन्त्र में, (सयोत्मा 
सय' २.2 रैम वोक्‍्थ हारा सूर्य के आत्म ! 


। भाव को प्राप्त हए 

सेय नि शक शीश धुरुप हार 
हल ) कम संस्वन्‍वी भुरुष को स्थॉचर जंग- 
' “कर ओआणियों का आत्मा बतलेया है उसी प्रकार श्रति 


( ४४ ) 


“एप ब्ह्मप इन्द्र: इत्यादि सन्त्रों से सर्व प्राणियों के आत्म स्व- 
रूपत्व का उपक्रम कर उसका 'यन्च स्थावरम? इत्यादि वाक्य द्वारा 
उपस हमर करेगी ।” 

आपने भी यहा सू्थ का अर्थ इंश्वर नहीं किया है. अपितु: 
सय मंडलास्थित जीव किया है | तथा च' “नीति मंजरी' में भी 
सवोनु क्रमणी का ( एकेव महानात्मा देवता ) वाक्य लिख कर 
लिखा है कि-- 

के थु का [भय (# ०] ९ हे 

“कीदर्श स्नर्य अत्रि पोचितम्‌ | सय पूब' स्वर्भानचुना 
अ्रसुरेण यस्त्रस्त आसीत्‌ तमन्ये ऋषयः मोचयितु न शक्काः 
ततो5त्रिमि्मोंचिताः । तथा ब्राह्मण, स्पर्भानु है आसुर आदि- 
त्यं तमसा विध्यत्‌ अस्मिन्नर्थ ऋकू ( ४४०४ ) यर्चा 
सूयस्वर्भानु स्तमसा विध्यदासुरः ॥” 

अथाोत--“एक ही महानात्मा देवता हे, जिसको सर्या कहते 
है। अन्य सब देवता उसकी विभूतियां हैं। केसा है. यह सूर्य, 
अत्रि विमोचित है। अथोत्‌ असुरो ने इसको अधकार से आच्छा- 
दित कर लिया था तब अत्रि वंशियो ने इसको मुक्त किया था। 
यही ब्राह्मण मे लिखा है तथा यही ऋग्वेद में है ।” यहां ब्राह्मण 
तथा बेढिक प्रमाणोसे यहसिद्ध कर दिया गया हे कि यहां सूर्यका 
अथे यह प्रत्यक्ष जड़ स्य ही हे, इश्वर नही । 


शशियां और सूर्य 


बेंदाग ज्योतिष मे २७ राशियो के ( जिनमे उत्तर क्रान्ति वृत्त- 
विभक्त है ) २७ नक्षत्र देवताओं अथवा अधिए्ाद देवों का वन 
है। ये सत्ताइसो देवता सर्थ' के २७ विभिन्न नक्षत्रो में पहुंचने पर 


ई हे 


पड़ने वाले नाम है। तेत्तिरीयब्राह्मण हर एक देवता का एक है 
नत्तत्र के साथ जोड़ता है। उदाहरण के लिये जब रबर का से 
हो तो समभना चाहिये कि वह आदर का सूय हे | अत्र फि 
बाबल उमड़ते है. बिजली कडकती है ओर मूसलाधार मे गा 
सता है। इसी प्रकार जब पूषा का वश न हो तो समझना चादिये 
कि यह खेती नक्तत्र का सूथ है। इसो प्रकार, अस्त कैतिआ, 
नक्षत्र का सूय है। सोम, मृगशिर का। श्रद्धिति, पुनवंसु झा । 
बृहस्पति, पुष्याका | सर्प, अश्लेपों का | पितर मधाका। भग पूर्व 
फालगुनी का। अरयंसा, उत्तर फालगुनीका। सबिता, दस यप । 
लष्टा चित्राका | वायु, खाती का। इन्द्राग्नि, विधाखाका। | मित्र 
अनुराधा का। इन्द्र जेझ्ठाका | निऋति मृत्राका। आप. पृवाषार 
का। विश्वे देवा, उत्तरापाइका। विष्णु  अवगणाका | बसुगण, घ निएा 
का। वरुण शतभिपगका। अजण्कपादू, पूर्व भाद् पदाफा । झा ह- 
वु भ्र, उत्तर भाद्रपढाका | अश्वीद्रय अश्वनीका। यम भरागीण।। 
गय बहादुर, दिनेश चन्द्र सेन डो० लिट७ 


पुरातलविदकी सम्मति 


“आर्य के प्राचीन आकाश का देवता 'चु' प्रीकृके 'जिणसः 
ओर सोमनो के थु पित्तर' अथवा 'जुपिटरः ओर जर्मनी के 
'जिड' एक ही देवता है। हिन्दू आर्यो के 'बरुण' और प्रीको के 
उेपरणस एक ही हैं। इसी प्रफार मिन्न २ भापाओं को हटने 
पर बहुतेरे देवताओं के नामों में समानता मिलेगी जो 
चेदिक भारत प्र छू 
जेल वायु अग्ति, और प्रथ्वी आदि नेसर्गिक शक्तियों ; 
उपासक गो हे गे को “अल 

उंध ऋषि लोग अपने + देवताओ को महत्व दंना चाहने 


( ४६ ) 
थ | उनमे से कोई कहैत। कि जल ही सर्व श्रेष्ठ हे, कोई कहता 


अग्नि ही सर्व श्रप्ठ है, ओर फोई प्रथ्त्री को ही सर्व श्रेप्ठ कहता 
था ।" प्र० ४५ 


“इंसा के जन्म से पन्‍न्द्रहसों वर्ष पहले का एक ताम्र पत्र पाया 
गया है, जिसमे लिखा है कि यूफ़ टिश नदी के किनारे मिटान्नि 
नामक जाति के राजा गण, वदिक वरुण. मित्र और इन्द्र आदि 
देवताओं को पूजा करते थे। इस देश के राजाओं के नास भी 
भारतीय थे--उनमे एक राजा का नाम था| 'दसरथ” | प्रु० ६६ 


बेदिकदेवता 


वेढमे जिन देवताओं की स्तुति की गईहे ओर यज्ञो में 
जिनके लिये हवि दी जाती है. थे इस विश्व की दिव्य शक्तियां है. 
जो एक जीती जागती सत्ता के रूप में वर्णन की गई हैं। उनका 
चर्णन अनेक देवताओ के रूप मे है ओर एक देवता के रूप मे भी 
है | ऐसी परिस्थिति से एक प्रश्न उत्पन्न होता है कि थे ठेवता क्‍या 
है १ अग्नि जेंहां एक ओर अपने दृश्य मान रूप मे अरणियों से 
उत्पन्न होने वाला, सूर्य की तरह चमकने वाला, और घुए के मंडे 
वाला (घूमकेतु) वतलाया है। वह दूसरी ओर विद्वान, सर्वज्ञ जो 
उत्पन्न हुआ है उस सबके जानने वाला ( जातिबेदस ) कर्मों के 
जाननेबाला और फलदाता वर्णन किया गया है। यह जो कुछ वर्णन 
किया गया है उससे न तो उप्तका दृश्यमान रूप त्यांगा जा सकता 
है और न ही-उसकी बह सर्वज्षता ओर फल्दात्रिता त्यागी जा 
सकती है. जिसने उसको मनुष्य की दृष्टि मे देवता का रूप दिया 
हे। इन दोनी वाती की दृष्टि मे रख कर स्वांसी शंकराचार्य यह 
सिद्धान्त चताते है--. 


+ 0 
श्री शंकराचाय का सिद्धान्त 

“परमेश्वर की स्ष्टि में देहथारी जीवो की सष्टि नाना प्रकार 
की है | इस भूलोक मे ही शंवाल ढुण, घास लता, गुल्म, वृत्त, 
वनरपति आदि नाना प्रकार के स्थावर और छृमि. कीट, पतंग. 
पशु, पक्ती आदि नाना प्रकार के जंगम हे.। ये सारे जीव विशेष- 
है| मनुष्य इन सबसे ऊंची श्रेणी का जोव है। पर परमात्मा की 
सृष्टि यही तक समाप्त नहीं है । मनुष्य से कई दर्जो मे ऊंचा पद 
रखने वाले जीव भी उसकी सृष्टि मे विद्यमान है जो मनुष्यो की नाई 
चेतन है। वे अपनी शक्ति ओर ज्ञान मे इतने ऊ'चे पहुंचे हुए हे 
कि मनुष्य की शक्ति और ज्ञान उनके सामने तुच्छ है। इस अनेक 
प्रकार की ऊ॑ची सष्टि मे सबसे ऊंचा स्थान देवताओं का हे । 
देवता चेतन है, मनुष्यो से ऊपर और परमेश्वर से नीचे है। पर- 
मेश्वर की ओर से उनको मिन्न ? अधिकार मिले हुए है, जिनका 
वे पालन करते है। देवता अजर और अमर है, पर उनका 
अजर अमर होना मनुष्यो की अपेक्षा से हे, वस्तुतः उनकी भी 
अपनी २ आयु नियत हे.। ब्रह्माण्ड की दिव्य शक्तियों मे से एक 
एक शक्ति पर एक एक देवता का अधिकार हे। ओर जिस 
शक्तिपर जिसका अधिकार है वही उसका. देह है जो 
उसके वश मे है। जेसे हमारे देह से एक जीवात्मा है जो 
इस देह का अधिपति है इसी प्रकार उस शक्ति के अन्दर भी एक 
जीवात्मा है जो उसका अधिपति है। ज से हमार आधीन यह देहः 
हे, वेसे ही एक देवता के आधीन सूर्य रूपी देह है| हम एक थोड़ी 
सी शक्ति वाले देह के स्वामी है. वह एक बड़ी शक्ति वाले देह के 
स्वामी है। वह अध्यात्म,शक्तियो में इतना बढ़ा हुआ है. कि अपन्नी 
इच्छा के अनुसार जेसा चाहे वेसा रूप धारण कर जहां चाहे 
वहां जा सकता हे। यह्‌ देव सूर्य का अधिष्ठाता कहलाता हे 
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ओर सूर्य के ही नाम से बुलाया जाता हू। इसी प्रकार अग्नि 
ओर वायु के अधिछाता देवता है। देवताओं का ऐश्वर्त बहुत 
बडा है पर वह सारा परमेश्वर के अधीन है। एक एक देवता 
एक एक दिव्य शक्ति का नियन्ता है, पर उन सब के ऊपर उन 
सब का नियन्ता परमेश्वर हे इसलिये सभी देवता मिल कर 
जगत का प्रबन्ध इस प्रकार कर रहे हैं जिस प्रकार राजा के 
आधीन उसके भ्रत्य उसके राज्य का प्रबन्ध करते है। देवताओं 
क। उपसनाओं से उन कामनाओ की सिद्धि हाती है जिसके वे 
मालिक होते है । पर मुक्ति नहीं। मुक्ति केवल त्रह्मज्ञान से प्राप्त 
होती है । देवता स्वय भो न्क्म को साज्ञात करने से ही मुक्त होते 
हैं। ब्रह्म ३ को साज्ञान करके भी थे तव तक दिव्य शरीर को धारण 
किये रहते हैं. जब तक उनका वह अधिकार समाप्त नहां हो लेता 
जिस अधिकार पर उनको परमेश्वर ने लगाया हे । अधिकार की 
समाप्ति पर बे मुक्त हो जाते हैं। और उनकी जगह दूसरे आ 
ग्रहण करते है जो मनुष्यों मे स ही उपासना द्वारा उस पदवी के 
योग्य बन गये है। देवताओं के ऐश्वय के दर्ज है ओर सबसे ऊंचा 
दो ब्रह्माका है ।” (पं०राजारामजी कृत अथर्वेवेदसाष्य भूमिकासे) 


समीक्षा, श्री शकराचाय के मत मे ईश्वर भी विकारी हैं 
उसको भी जीव विशेष ही कह सकते हैं। अथवा एक देवता विशेष। 
अतः उनके मत में परमेश्वर के अर्थ वतमान ईश्वर के नहीं 
क्योंकि ईश्वर का खण्डन तो उन्होंने स्वय' ही वेदान्त भाष्य मे 
बडी प्रवल युक्तियों से किया है, पाठक बृन्द वेदान्त भाष्य का 
दूसरा अध्याय देखें । इस पुस्तक में भी “वेदान्तद्शंन प्रकरण! 
में विस्तार पूर्वक लिखें गे। अतः यहां ईश्वर का अर्थ आय समाज 
का वर्तमान इश्वर नहीं है । तथा च यह बेदिक वांगमय के भी 
विरुद्ध है। क्योकि बेदिक साहित्य मे कही भी ऐसा लेख नहीं है 
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कि परमेश्वर ने इन देवताओको नियुक्त किया है। तथा न ही यहां 
ऐसा कोई ग्रमाण उपस्थित किया गया है। अतः यह मान्यता 
अयेदिक है | तथा इस मान्यता से इश्वर का इेश्वरत्व ही नष्ट हो 
गया, क्योकि कार्य संचालन के लिये वह-देवताओके आधीन हे, 
जैसे राजा आदि अपने भ्ृत्यो के आधीन है । # 


पु [ क 
पं० राजाराम जी का निजमतत 
वेद में परमात्मा के वर्णन का प्रकार 
“बेद दो प्रकार से परमात्मा का वर्णन करता है. । एक बाहर 
के सम्बन्धो से अलग हुए उसके केवल स्वरूप का. दूसरा बाहरके 
जगत से सम्बन्ध रखते हुए का। यह बीत इस तरह सममनी 
चाहिये कि जेसे कोई पूछे कि आत्मा क्‍या है, तो हम उत्तर देते 
है कि जो ओंख से देखता है, कान से सुनता है, और मन से 
सोचता है वह आत्मा है। अब यंदि वह पूछे कि ऑख, कान, 
मन से जो देखता' सुनता ओर सोचता है वह स्वयं क्‍या हे? 
तब इसके उत्तर से जो कहां जायगा वह बाहर के सम्बन्धों से 
रहित आत्मा के केवल स्वरूप का वर्णन होगा और जो पहला 
बर्णन हुआ है, वह शरीर से सम्बन्ध रखतेहुए आत्मा का है। 
इसी प्रकार कोई पूछे कि परमात्मा क्या है? तो हम उत्तर देतें हैं 
कि जो इस जगत को रचता, पालता और अलय करतो है वह 
परसात्मा है । अब यदि वह फिर पूछे कि जो इस जगत को 
रचता, पालता, प्रलय कस्ता है बह स्वयं क्याःहे ? इसके उत्तर्मे 
जो कहा जायगा वह बाहर के सम्बन्धो से अलग हुए उसके 
केवल स्वरूप का वर्णन होगा ओर जो पहला वर्णन हुआ है बह 
& नोट--यहा प्रकरण देवताकां है, अतः श्री शकंराचार्यके मतमे, 
इन्द्र आदि देवता, ईश्वर' नहीं हें, अपित वह मनुष्योसे ऊपर ओर ईश्वर 
से नीचे एक जाति विशेष है | 
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जगत से सम्बन्ध रखते हुए का हे | सम्बन्ध सहित को विशिष्ट 
आर सम्बन्ध रहित को शुद्ध कहते है। विशिष्ट कों शवल और 
शुद्धको श्याम भी कहा है | तात्पर्य यह है कि यह जगत्‌ उस पर- 
मात्माका प्रकाशक है,यह सारा जगत उसी एकको प्रकाशित करता 
है । पर जिसको यह प्रकाशित करता हे वह इसके पीछे है ओर 
अदृश्य है । जगत को अलग रख कर उसके निज स्वरूप को देखे" 
तो वह उसके शुद्ध स्वरूप का दर्शन है, ओर जगत का अन्तर्यामी 
होकर उस पर शासन करता हुआ देख' तो बह उसके विशिष्टरूप 
काद्शनहै। _ . ह 
शुद्र ज्ेय ओर विशिष्ट उपास्य है | 

अब उसका शुद्ध स्वष्ठप तो सबिदानन्द स्वरूप वा नित्य शुद्ध, 
बुद्ध, मुक्तस्यभाव अथवा नेति नेति (यह नहीं यह नहीं) के सिवाय 
किसी प्रकारसे वर्णन नही होसकता ओर अगस्य ओर अचिन्त्य 
होनेसे न हमारे जीवन पर उसका कोई प्रभाव पडता है, न हम 
अपनी ज्रुटियाँ पूरी करने ओर अपने को उच्च अवस्थामे लानेके 
लिये उससे प्रार्थना कर सकते हैं, क्योकि किसी मानुषी गुण प्रेम, 
द्यालुता आदि का हम शुद्धके साथ सम्बन्ध नही. कर सकते, न 
किसी प्रकारसे उसकी पूजा कर सकते है। यह बात याज्वल्‍कय 
ने गार्गीकों शुद्धका उपदेश करते हुए बतलाई हे-- 

स हो वाच एतद्े तदच्षरं गागि ब्राह्मणा अभिवदन्त्य- 
स्थूलमनण्वहस्वमदीघमलोहितमस्नेहमच्छाय मतमो प्पाय्व- 
नाकाशमसद्भमरसम गन्धमचत्षुष्कभक्षोत्र . मवागपनो5तेज- 
स्कमप्राशममुखममात्रमनन्तर मवाह्मम्‌ | न तदश्नाति किंचन 


न तद॒श्नाति कश्नन' पृह्० उप शेणाठ) 
उसने कहा--हे गांग | इस अक्षर (ब्रह्म ) को ब्राह्मण 
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धंतलाते है.कि-न वह भोदा हे न पतला, न छोटा न लम्बा न उस 
मे लाली (कोई रूप) हे न स्नेह है, बिना छायाके है, बिना अंधेरे 
के है, बिना वायुके हे, बिना रसके हे, ओर बिना गन्धके है | बिन 
आँख बिन काव बिन वाणी और बिन सन के है। बिच तेज बिन 
भाण और बिन मुखके हे | उसका परिणाम कोई नही न उसका 
कोई अन्दर हे न उसका कोई चाहर हे । न बह किसीको भोगता 
है न उसको कोई भोगता है । इसका अमिप्राय यही हे कि 
इस रूप से न हम उसके कुछ अपण फरते है न वह हमारे जीवन 
पर कोई प्रभाव डालता है ।या यू' कहो कि इस रूपमें वह हमारे 
ज्ञानका परम लक्ष्य तो हो सकता है, पर उपास्य नही उपास्य चह 
अपने विशिष्ट रूपमे ही हे) 
( विशिष्टरूपमे उसकी अनेक रूपोसे उपासना ) 

मनुष्यके हृदंयमे उसके जिस रूपके लिये भक्ति पूजा ओर 
डपासनाहे चह्‌ उसका विशिष्टरूप हीहे ओर यह रूप उसका अनेक 
रूपोमे पूजा जाताहे । इन्ही रूपोको देवता कहतेहे, जो वेदसे अग्नि, 
इन्द्र, वायु सूर्य मित्र वरुण, पूपा आदि नामोसे वर्णन किये है । 

मनुष्य पहले पहले इन अलग अलग विशिष्ट रूपो मे उसका 
स्विन्तन कर सकता हे ओर जब वह उसकी महिमाकों अजग 
अलग अनुभव कर चुकता है, तो फिर उसका हृदय एक साथ 
सार विश्वमें उसको महिमाकों अनुभव करता हुआ उसका ध्यान 
आर पूजन करता है, इस समष्टि रूपको अदिति, अजापते, पुरुष, 
हरिण्यगर्भ आदि नामोसे वर्णन किया हे । 

विशिष्टरूपो (वेवतारूपो) मे परमात्माके जाननेकी आवश्यकता 
पहले पहल केवल शुद्ध रूपमे परमात्मा दुर्जेय है । उसका जानना 
जगत्‌ ही मे सम्भव है, वह भी अनेक विशिष्ट रूपो (देवतारूपो) 
में । क्योकि उसकी महिसा जो इस जगतमे भी देखी जाती है' 
इतनी वंड़ी है, कि समष्ठि रूपमें उसका ज्ञान मन की शक्तिसे 
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बाहर है | इसलिय अग्नि, वायु, स्व. सविता, मित्र, बरुग थावा- 
प्रथ्रवी, अश्, इन्द्र, रद्र, क्रद्मश॒म्पति, बाचस्पति वास्मोष्पति 
क्षेत्रस्यपति इत्यादि परिभमित रूपोसे उसकी मटिसा बदसे कहीं गई 
आर स्तुति नमस्फार ओर पृजा द्वारा इन सब रूपेक साथ गहरा 
सम्बन्ध पढा करनेफा उपदेश ह | उन सब रूपोफे साथ सम्बन्ध 
की आवश्यकता इसलिय भी है फिन्र भिन्न भिन्न गुणों बाल £ 
ओर सब मिल कर परमात्मा के सरुणखों का प्रकट करते है अतग्य 
परणाता को प्राप्ति के लिय ओर प्रत्येक नि्लता को जीतने के लिये 
सबके साथ ऋलग अलग सम्बन्ध स्थापन करने की आवश्यकता 
है। जैसे शरबीरता अभयता ओर बलकी प्राम्रि के लिय 

साथ | सप्रि नियामक अनुकूल अपना आचरण बनानऊे लिय 
ओर पापोसे चचनेफे लिय वन्‍्णफ साथ | सम्यगन्नान ब्रद्मतत 
आर भक्ति भाव बढाने लिय्र अग्रिके साथ । इसी प्रकार एक एक 
गुणका अलग अलग पराकाप्टा तक पह्चानेके लिये उस शक्तिक 
आधिपतिक साथ सम्बन्ध स्थापन करनेकी आवश्यकता है । इससे 
सब प्रफार का ब्रटियाँ दर हाकर सब्र लगा मे पृृरणता आती है 
आर यह सारा विश्व परमात्माती मॉहसासे भरा हुआ अनुभव 
हान लगता हैं। तत्र उसका 'प्रात्मा स्वतण्व उस स्वरूपका देसना 
चाहता है जिसकी महिसास यह सारा विश्व मत्मित्राला बन 
रहा है । अब वह प्रण आबकारी 7 उस शुद्ध स्वरूपका साज्ञान 
फरनेका इसलिये अब उसको दोनो रूप देखनेसे स्वतन्त्रता 
होती है' | श्यामकी देखता हुआ शवलफ! देखता है. और शवलक 
साकज्षात करता हुआ श्यामको साज्ञान करता है। ऐसा साक्षान 
करते हुए ऋषपिने कहा हें--- 


श्यामाच्छवल प्रप्ये शपलाच्च्यामं प्रपद्ये अश्य एव 
रोमाणि विधृय पापं॑ चन्द्र इतर राहोमेखात्‌ प्रझुच्यधृत्ा 


है और / 


शरीरमक्त॑ कृतात्मा अल्यलोकममिसम्भ वितास्मीत्यमिसस्म 
'वितास्मीति (छान्दो० उप० ८ | १ । १३ ) 

श्यामसे में पहले शवलको प्राप्त होता हूं, ओर शवलसे श्याम 
को भाप्त होता हं। जैसे घोड़ा रोमोकों झाड़ता है बसे पपको भाड' 
कर चन्द्रकी नाई राहुक मुखसे छूट कर शरीरको माड़कर क्ृताथे 
हुआ नित्य ब्रह्मलोकको प्राप्त होता हूँ । यह बात स्मरण रखनी 
चाहिये कि शवलरूपमे शरीरक अगोकी नाइ सारे देवता प्रजापति 
के अंग माने जाते है इसलिये दो ढो को मिलाकर कहनेकी विवक्षा 
में ह्िवचन (दावा प्रथिवी, मित्रावरुणा इत्यादि ) और बहुतोकों 
व सबको एक साथ' कहनेकी विवक्षामें वहुबचन ( देवाः विश्वें 
देवा; इत्यादि ) दिया जाता हैं। ओर कही कही कंवल' भोतिक 
रूपका ही वर्णन भी है। मु 

बंढिक देवताओक विपयमे यह विचार वेंदिक कालसे आज 
तक बराबर चला जा रहा है । जैसा कि-- 

इन्द्रं मित्र वरुणमश्निमाहरथा दिव्यः स सुपर्णोगरुत्मान्‌ । 
एक सद्‌ विग्रा बहुधा वदन्त्यप्रि यर्म मातरिश्वानमाहु) ॥ 

( ऋ० १ । १६४ | २२ ) 

उसीको इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि कहते है, ओर वही दिव्य 
सुपण गरुत्मान है. एक हीसत्‌ (सत्ता) को विद्वान अनेक प्रकारसे 
कहते है, अग्नि यम और मातरिश्वा कहते है । 

तदेवागिस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदुचन्द्रमाः । तदेव शुक्र 
तदूब्रह्मता- आपः स प्रजापति ( यज्जु० ३९। १) 

वही अपन है वही आदव्त्यि हे वही वायु है वही चन्द्रमा हे, 
बही शुक्र वही ब्रह्म वही आपः ओर वहीं प्रजापति हे । 


( #४ ) 


$ हि 5 हु सस्ते [५ 

एत॑ होव बन्हचा महत्युक्थे मीमासन्ते एत मग्रावध्यथंत 
एत॑ मद्मत्नते छन्दोगा! (ऐत० आर० ३।२। ३। १२५) 

इस (परमात्मा) को ही ऋ?्वेटी चंड उक्थमे विचारत हैं, इसी 
फो यजुबंदी अप्रिमे उपासते है, इसीको सामवेदी महात्रतमें 
उपासते हैं। 

तद्दिद माहुरम्र' यजाप' यजेत्येकेक देवमतस्पेव सा 
विसृष्टि रेप उ हब सर्वेदेवा। ( बृह० उप० ४१॥६) 

सो जो यह कहते है कि अमुकर्की प्रजा करा अमुककी प्रजा 
करो इस प्रकार अलग अलग एक ०क देवताकी इसीका वह' 
फंलाब है यही सारे देवता है। 

माहाभाग्याद्‌ देवताया एक आत्मा बहुधा स्तूयते। 
एकस्यात्मनो5न्ये देवाः प्रत्यंगानि भवन्ति (निरुक्त ७४७) 

बहुत बडे ऐश्वर्य वाला हानेके कारण एक ही आत्माकी इस 
प्रकार स्तुति की गई है जैसे जैसे कि वे बहुतसे (डेबता) है। स्वयं 
एक होते हुए के दूसरे सारे देवता प्रत्यज्ञ हाते है । 


के 4 
देवताओं की संख्या 
बेढसें देवताओं की संख्या ३३ कही है (खो ऋ० १॥४५॥०७; 
हज 

३६६, ८२४॥९; ८।३००२, अथंच १०७१३; २३) 

इन तेतीसके ग्यारह ग्यारहके तीन बंर्ग है उनमेसे एक वर्गकां 

थिवी पु ४ # ् कक च्टे 

स्थान प्रथिवी लोक, दुसरेको श्रन्तरित्ञं और तीसरेका द्योंहे 
(देखो ऋ० २।३१४। ११; ८।३५॥३; १॥९३६। ११)। 
पर मरुत आदि जो देवगण है वे इनसे प्रथंक है। इस प्रकार 


( ४४ ) 


विश्वक्की सभी दिव्य शक्तियों जब टेवता # ओर उनके पीछे 
नियन्त्री शक्ति एक ही # तो फिर ४३ का बचन किसी एक विशेष 
दृष्टि का लकर हो सक्रता हैं, ४३ का नियम नहीं हा सकता। 
अयान्तर शक्तियोकी दृष्टिस सहस्नो भी कहे जा सकते हैं. सामान्य 
शक्तियाकी हृष्टिल ४३ से न्‍्यून भी ओर समष्रि की हृष्टिस एक भी 
कहा जा सकता है अतण्य अन्यत्र ऋग्वद (६। €८। €)म कहा € 
मग्रीगि शता त्री सहब्लाण्यात्न त्रिशव दवा नवचास पयन? 
तीन हज़ार, तीन सो तीस ओर नो दवताओंने अभिको सवाकी । 
विदग्थयान्वल्क्य संवादम आया है 'तव विदस्थ शाक्ल्यन याज्ञ- 
बल्क्यसे पछा 'कितने देवता हैं यात्नवल्क्य ? 


उसने इसी निवद्स वतलाया जितने बेश्व देव निविदमे 
कहे है ३०३ ओर ३००६४। उसने कहा हां. ( और फिर पा ) 
कितने देवता है है याज्ञवल्क्य १ ( उत्तर ) *३३! उसने कहा हां! 
( पिर पछा ) कितने देवता है याज्नवल्क्य ? ( उत्तर ) 'छह्! 
उसन कहा 'हां' ( फिर पछा ) कितने है दवता हू याक्षवल्कय ? 
( उत्तर ) अध्यध । उसने कहा 'हा! ( ओर फिर पूछा ) कितने 
है देवता हैं यालवल्क्य ? ( उत्तर ) एक उसने कहा 'हां' (चुहू० 
उप० 3 | ६॥ ९ )। इसके पीछे उनके अलग अलग नाम पूछ 
॥ए अस्त पछा है कौन एक देवता हैं ? ( उत्तर ) 'प्राण' उसी 
का (पराच) मह्य प्रकहत हैं ( बृह० उप ३ 6॥। € ) रसस्य यह ६ 
कि तीस छाक £ पथित्री, अन्तरिक्त ओर यो. उनमे परमात्माफी 
तीन प्रधान विभूतियों (दिव्य शक्तियों) | अरे तायु ओर सू 
इनक साथ पअग्रधात विभृतियोका फोर अन्त नहीं यददि तीनका 
'ग्पन सामास्य रुपमि लाफर इन तीनोके साथ हजार इज़ार हर 
विशेषप्प बी तो तीन हजार तीन ओर यदि सामान्य रूपमे 
खाझर सो सो कहा ता ४७६ यदि उससे भी आर सामानप 


( ४६ ) 


रूपमे ज्ञाकर दस दस अर कहा नो तनीस होते 8 | इन सबको 
मिलानेस ३३३६ होने हैं | यह संख्या देवनाओं।की तरट० श३6 से 
कही है । परमाथ यह है कि थे सब डिठप शक्तियोँ जो छोड छाट 
धअवान्तर भेदोम तो अधिकर्स अधिक कही जा सकती है. और 
सामान्य रूपोस न्यूनसे न्‍्यून होती हुई परम सामसान्यमे एक ह | 
सवंधा य सारी विभतियों पर्मात्माकोी अलग अलग महिमाकोा 
प्रकाशित करती हुई अलग अलग टेवता हैं. श्र समप्रितप मे 
एक ही अधिए्ठान्नी शक्तिका प्रऊाशित करती हुई एफ देचता है । 


देवताओंके विशेष रूपोंफा स्पष्टीकरण 


धंदस इस विश्वफा तीन भागोमे विभक्त ऊिया ह-प्रथिवी (यह 
लाक). थी (ऊपरका प्रकाशमब लोफ ) और अन्तरिक्त (इन दोनों 
का अन्तरालचति लोक) | इसके अनुसार परमात्माकी जो दिव्य- 
विभतियों प्रधिवी पर ६ थे प्रथिवी स्थानी देवता, ले। अन्तरिक्तमें 
हैं व अन्तरिक्ष स्थानी देवता ओर जागो में है वे थूस्थानी देवता 
कहलाते है। प्रथिवी स्थानी देवताओंमे प्रधान अग्नि है. जो इस 
प्रथ्चत्रीके और प्रथिवी पर होने वाले स्थावर जगमके अन्दर वर्त- 
मान होकर उनके जांवनका आधार है। 'अप्रि ही अपने विशप 
घम।के आश्रप्रसे जातवंदस ( जो भी उत्पन्न हुआ हैं उस सबके 
हचानने वाला) ओर वश्वानर (सत्र जीवोमे जठरामिसे वर्तमान) 
आदि नामोसे प्रकाशित किया हैं। अ्रप्ति तेजीमय है प्रकाशमय है 
चह हमे तेजस्वी बनाता हे, प्रकाश देता है. ओर अंबेरेको मिदाता 
है । यज्ञाप्रिके रूपमे हमे घर्म कार्यमि प्रेरता है और किये यज्ञोका 
स्विष्टकृत्‌ ( किये यज्ञका पूर्ण बनाने वाला ) है। अभेके सम्मुख 
जब पुरुष दिव्य त्रतोको धारता हे तो वह उसे मानुप जीवनसे 
दिव्य जीवनमे ले जाता है । इस प्रकार प्रकाश और धर्मकों मनुष्य 


( #७ ) 


के जीवन से' भरता हुआ अग्नि, मनुष्य के सस्मुख त्रद्यबल व 
ब्रद्यतेज का आदर्श रखता है । अतएव कहा है---अग्नि रेच ब्रह्म 
( श० त्रा० ६४९४६ ) अन्तरिक्ष स्थानी देवताओ मे प्रधान इन्द्र 
है, उसका अधिदेवत रूप विद्य तहे। उसके शासन में पानी 
आकाश से नीचे उतर कर बरसते है, खेतियां: हरी भरी होती है 
नदियां बहती है। वह बल का अधिपति है, बड़ा शूरवीर है । वृष्टि 
के रोकने वाले चृत्रो को संग्राम में मारकर जल के “प्रवाह प्रश्वी 
पर बहा देता हे। इन्द्र मनुष्य के सन्मुख च्षात्र बलका आदर्श 
रखता है । 

यू स्‍्थानी सूर्य हे। जो सबसे बढ़ कर बलंशाली होने से 
ओर सारे जगत का नियन्ता होने से हमारे सामने क्षांत्र बले 
का आदर्श और अन्धकार के दो दीपी को मिटाने वालो प्रकाश 
के लाने वाला ओर धर्म कार्यों का प्रव्॑तक होने से ब्रह्म बल का 
आदश रखता है। क्षात्रा ओर ब्रह्म तेज से एक समान परिपूर्ण 
होकर वह मनुष्य के सस्मुख मालुष जीवन का पूर्ण-आदर्श रखता 
है । इस प्रकार ये अग्नि, इन्द्र और सर्य, इस त्रिलोकी के तीन 
प्रधान देवता है।” हु 


समीक्षा--श्रीमान्‌ पं० जी ने जिस प्रकार से इश्वरका कथन 
किया है, तथा उससे जो प्रमाण उपस्थित किये गये है वे सब इस 
आत्मा की ही अवस्थायें है। जिन उपनिषद वाक्यों सेः आपने 
अपने इस नवीन ईश्वर की कल्पना की हैं वह वास्तव में आत्मा 
का वर्णन है इसको हम उपनिषद्‌ और ईश्वर प्रकरणमें विस्तार 
पूर्वक लिखें गे । तथा आपने जो “इन्द्रं मित्र वरुण सम्रिनसाहु 
आदि पदिक प्रमाण दिये हे उनमे निश्चित रूप से भोतिक अग्नि 
आदि के ही ये सब नाम हैं, इसको अग्नि देवता प्रकरण मे 
“लिख चुके है पाठक वृन्द वहीं देखने की कृपा करें [ तथा आपने 


( #८ ) 
जो ईश्वर के दो रूप (शचल व श्याम) बताये हैं वे भी आत्मा के 


ही भेद है नकि इश्वर के | यदि ये भेद (शुद्ध ओर अशुद्ध ) ईश्वर 
के माने जायें तो प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि ईश्वर को अशुद्ध 
करने वाली कौन सी वस्तु है, क्‍या वेदान्तियों की माया से 
आपका अभिप्राय हे, यदि ऐसा है तो आपको स्पष्ट लिखना 
चाहिये था। अथवा आपने किसी अन्य पदार्थ का आविष्कार 
किया हे. जिसको आप अभी प्रकट करना उचित नही सममते। 
तथा च आपने जो अदिति, प्रजापति, पुरुष, हिरण्य गर्भा आदि 
को समष्टि रूप दिया है, अथात्त इन नामों से ईश्वरके समष्ठि रूप 
का कथन किया है यह भी विलंकुल निराधार है. क्योकि इन सब 
का अर्थ भी बेदिक साहित्य में ईश्वर नहीं, अपितु जड़ सूर्य 
आदि अथवा जीवात्मा है। प्रजापति प्रकरण मे हमने सप्रमाण व 
विस्तार पूर्वक लिखा है । अत" देवता ईश्वर की शक्तिया नहीं है 
अपितु जड़ सूर्य आदि अथवा आत्मा की शक्तियां है। 


इन सव बातो पर विचार न करके याद आपकी ही बात 
मान ली जाये, तो भी इन देवताओं की दुबुद्धियो का कथन 
मिलता है जैसे कि (मा ते अस्मान्‌ दुर्मतया ) ऋ० ७। १। श२ 
हे अग्ने तुम्दारी दुबु द्वि हमे व्याप्त न हा । 

तथा इन्द्र का अम में पडना (ऋ० ८। ५९।७॥) तथा 
इन्द्र का विरोध ओर इन्द्र पूजको द्वारा अग्नि को निन्‍दा आदि 
का जो वेदों मे कथन है ( जिनका वर्णन हम अप्नि ठेवता प्रक- 
रण और इन्द्र म्रकरण मे कर चुके है ) ता क्या यह सच परमे- 
श्वर के ही गुण है| क्‍या आपका परमेश्वर भी श्रम में पड़ जाता 
हे ओर क्या उसकी भी बुद्धि सलिन है। तथा क्या मन्त्र करता 
ऋषि ईश्वर का भी पिरोध करते थे अथवा उसको भी दुष्ट आदि 
कहतेथे | यदि ऐसा हे तब तो ऐसे ईश्वर को आप इश्वर साने हम 
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आपकी इस अन्ध श्रद्धा से वाधक होना नहीं चाहते। यदि उप- 
रोक्त गुण इंश्चर मे नहीं है तो इन देवताओं को इश्वर अथवा 
उसकी शक्ति मानना श्रम मात्र हे । 


तथा च आपने एक यजुर्वेद का ( तदेवाम्न स्तदादित्य स्तदू 
वायु स्तदु चन्द्रमा ) यजु० ३२। १ 

प्रसाणु दिया है उसीसे आपके इस ईश्वर का खण्डन हो 
जाता है, क्योकि यहां आत्मा देवता है, तथा जीवात्मा का ही 
कथन है । क्योकि इसी अध्याय के मन्त्र ४ मे लिखा है कि--- 

“पूर्वो ह जात; स उ गर्भे अन्त: स एवं जातः से जनिष्य 
साण। |? 

यहां भाष्य कार 'उबट' ने गर्भ का अर्थ माता का उदर ही 
किया है अतः माता के गर्भ से बार बार उत्पन्न होने वाले यहां 
जीवात्मा का ही कथन है आपके निराकार का नहीं। तथा पं० 
जयदेब जी ने इन मन्त्रों का अथ राजा भी किया है। अतः 
आपका यह कथन बेदानुकूल नहीं है । 


पं० विश्वबन्धु जी शास्त्री एम० ए० की कल्पना 


आप लिखते है कि--_“कवि की आंख साधारण वस्तुओ मे 
असाधारणता का दर्शन करती है । वेद भी एक काव्य हे, और 
यह विशाल सुन्दर संसार भी एक काव्य है। आप दृष्टि के 
सामने एक २ पदाथे विचित्र प्रकार से नाटक करता हुआ, मानो 
इस महा काव्य के रहस्यों का व्याख्यान करता है। “अग्नि! एक 
साधारण सब परिचित दिन रात के व्यवहार मे आने वाला 
पदार्थ है । कर्म कांडी व्यागशील होता के लिये अग्नि साधारण 


अग्नि नही रहती । वह उसके अन्दर एक एक आहुति डालताहुआ 


६ यो 


मानों संसार के सहन) दवताओं के साथ एक रूपता को प्राप्त 
होरहा है । ** “पूर्व कहे प्रकार से त्याग-प्रतधारी कबि, कविता 
के साथ ओर दिव्य भाव को मिला कर देखना आरम्भ करता 
हो। अग्नि में वह हाम करके विश्व विख्यात होताओं का 
साथी बन रहा हे | अग्नि उसके ओर उनके मध्य में एक दिव्य 
दूत का काम करती हं। वह और आगे बढता है | स्वयं अग्नि 
होता के रूप से भासने लगती है । 
वह भस्मकारक न रह कर विश्व रक्षक शक्ति बन जाती है। 
अब उस शक्ति का विस्तृत कार्य क्षेत्र प्रथ्वी तक परिमित न रह 
कर अन्तरिक्ष ओर द्य लोक भी घेर लेता है। अब चह सर्व 
व्यापक महाविधायक अट्टत शक्ति के रूप में प्रतीत होती है ।” 
बेदसन्देश भा० ४ 
प० विश्व बन्धु जी स्वय कवि हैं, अतः उन्होंने काव्य मय 
भाषा में प० राजाराम जी को कल्पना का सुन्दर खण्डन किया 
है | आपका आशय है कि अग्नि देवता ते साधारण अग्नि ही है 
परन्तु उसको कवि ने विश्वरूप दे विया हे। इस अग्नि आदि 
का यह स्व व्यापक रूप न इश्वर है ओर न ईश्वर की शक्तिया 
जंसा कक प० राजाराम जी ने लिखा है| तथा आपने बडी बुद्धि- 
सानी से यह भी बता विया कि बेद ऋषियों के बनाय हुये काव्य 
ग्रन्थ है। तथा अग्नि आदि का देवताओं का रूप देना यह उनकी 
कवित्व कल्पना है। यही बात मीमासक मानते है तथा यही बात 
बतंमान समय के सब स्व॒तन्त्र प्रन्न विद्वान कहते हैं । 


साराश 
डपरोक्त कथन से देवताओऊ सम्बन्धभे निम्न लिखित बाते 
प्रकट होती है । 


( 5१ ) 


(१) आदिभौतिकवाद--बैद्किदेवता, केवल प्राकृतिक शक्तियाँ 
है। जैसा कि पाश्थात्य विद्यनोका मत है | यही मत अति प्राचीन 
काल से मीमांसकोंके एक सम्प्रदायका रहा है। इसी को निरुक्त 
की परिभाषामे आधिभोतिक बाद कहते है । 


(२) शब्द देवता--मीमांसकोमे शवर स्वामी आदि, मन्‍्त्रोके 
अतिरिक्त किसी अन्य देवता या इश्वरकी आवश्यकता नहीं 
सममभते । अतः इनके मतमे मन्त्रोके शब्द ही ढेवता है। ये लोग 
कर्मका फल भी कर्मा द्वारा ही मानते है। अतः उसके लिये भी 
किसी देवताकी अंथवा ईश्वरकी आवश्यकता नहीं मानते । 

(३) आधिदेविक--इस सम्प्रदायके विद्वानोका कथन है कि 
अप्नि आदि जड़ है परन्तु इन सबका एकएक अभिमानी आत्मा हे, 
अतः उस अभिमानी आत्माकों मानकर स्तुति प्रार्थना आदि किये 
जाते है। उन अभिमानी वेबोको अग्नि, इन्द्र, सूये आदे नामसे 
कहा गया है.। जैसा कि वेदान्तदर्शनमे कहा है। 


अभिमानि व्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ २।१।६ 

अर्थ--विशेषानु गतिभ्याम, विशेष ओर अनुगति से अभि- 
मानीका कथन है | अभिप्राय यह है कि वेदादि से अग्निआदि को 
चेतन वत मान कर उनसे प्रार्थना आदि की गई है. तंथ। प्राणो- 
का व इन्द्रीय आदि का विवाद पांया जाता है इसी प्रकार वृत्रा- 
छुर युद्ध आदि के कथन से उनके पुरुषाकार होने का सदेह 
होता है। इसका उत्तर सूत्रकार देते है. कि यह सब कथन अग्नि 
आदि में जो उनका अधिएछाता देव है उसका कथन है। उन्हीं 
को अभिमानी देवता कहते हैं । इनके मत मे भी देवता अनेक है. 
तथा उन सबका एक एक अधिष्ठाता भी हे । 


(४) यानिक वाद--पेदों के निष्पक्ष एवं गम्भीर स्वाध्याय से 
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यह निश्चित रूप से बिदित होता है झि --पेटिफक आये प्रथम 
भोतिक देवताओं के ही उपासफ थ। तथा उसकाड़ड लाफिफ 
पड़ाथों फी तथा संसयमंय आर स्वतनस्ध जीवन ही ्भिलापा थी। 
न ता उनका परलाक की चिन्ता थी आर ने साज्ष वे स्वगादि फा- 
कामना | उस समय परम के चन्‍्यन झआाड़ि का अभाव सा था, 
तथा राजा आदि को गण भी ने था। से रागा, स्नस्त आर 
गस्त थ । तत्पश्चान यहां घामिय भावों या आड़ भाव हल ओर 
स्वर्ग आदि की फरपना का आविष्कार भी। अतः स्वर्ग फी प्रामि 
के लिय यतो का निमागा भी आपश्यक ही था। अस फिर घने 
शने; हस यज्ञ देखना का विस्तार हाने लगा प्रार सम्पग खइबनाओा 
का स्थान उसी ने ले लिया । संबस प्रथम यश उता संममानस 
की स्तुति के पुल बाघ गये। उसी की उन्द्र प्रजापति आाद का 
पदवी देढी गई । यथा 

एप उ रख प्रज्ञापतियों यजने ॥ ए० २। १८ 

इन्‍्द्रों यजमानः ॥ शत० २॥। १।२ | 

यजमानों अग्नि: | शत० ६ | ३। ३। 

सम्बत्सरोी यजमानः ॥ शत० ११।२।७। ३२ ॥ 

मो डे 

एप व यजयानों यत्सीमः ॥ तें० १ |३ ।३१४ 

यजपमानों हि सक्रमू ॥ ऐ० 5 | & 

इत्यादि बाक्योसे बेदिय ऋषियान बजमानेकी प्रशसा प्रारभ 
कर दी। 

तथा सम्पूर्ण देवोसे भी अधिक उसकी सहिसाका अस्बान 
किया गया। 

उसके बाद ससय पाकर ब्राढठ्शाोम जातीयताका स्वामिसान 


( ६5३ ) 


उत्पन्न हुआ और उन्होने यजमानों की स्तुति करना बन्द कर 
दिया (शायद इसकी आवश्यकता भी न रही हो )। 


आर “विद्वांसो हि देवा:” का प्रचार प्रारंभ किया गया। 
तथा सब देवरूप ब्रोह्मण बन गया | जैसाकि कहा है-- 


ब्राह्मणो वे सर्वा देवता।॥ ते० । १। ४ । ७ ।२, ४॥ 
एते वे देवा अहुतादो यद्‌ ब्ाह्मणाः ॥ गो० उ० १६ 
अथ हैते मनुष्यदेवा ये माक्मणाः ॥ प० । १। १। 
देव्यो वे बरणों ब्राह्षण/ ॥| 0० १।॥२।६। ७ 


इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्धोमे त्राह्यणोकी स्तुति व महिमाका 
बिस्तार पूर्वक वर्णन किया गया है। प्रथम तो ये ब्राह्मण यजमान 
ओर उसके रथ, अश्व, वलत्ल आदिकी स्तुतिमे मन्त्रोकों निमोण 
करते थे परन्तु अब ये लोग त्राह्मणोंका ओर यंज्ञोका वन करने 
वाली श्रुतियां बनाने लगे । तथा प्रजापति, ब्रह्मा, पुरुष, विराट 
आदि नामसे एक नयादेव' निमित.हुआ । जिसके विषयसे विशेष 
प्रकाश प्रजापति प्रकरणमे डालेंगे । परन्तु .ब्राह्णोने अपनी 
प्रशंसाके साथ साथ यज्ञकी स्तुतिके भी मन्त्रोका खूब ही निमोण 
किया क्योंकि उस समय एक मात्र यज्ञ ही उनका' आश्रय था। 
अतः देवताओका स्थान भी यज्ञको ही-दे दिया गया । उस समय 
ब्रह्मणोने कहना आरंभ किया कि अय भोले प्राणियों जिन देव- 
80 आप लोग उपासना करते हो वे तो हमारे द्वारा बनाये 
गये है। 


ह , ( अस्पानि। कृतानि दवतानि ) 


अतः आप लोग सर्वेदेवरूप त्राह्मणोकी पूजा किया करो? 
तथा मनुस्मृति आदिसे कहा गया है कि-.. 


( ६४ ) 


अविद्वांश्रेव विद्वांध ब्राह्मणों देवत॑ महत्‌ ॥ ३१७ 
(अध्याय ० 8) 

सर्बथा ब्राह्मण! पूज्याः परम॑ देवतं हितत्‌ ॥ ३१६ 
ख, जिस प्रकार सर्व भक्षक होने पर भी अप्ि पवित्र ही रहती है 
इसी प्रकार अनेक पापोके करने पर भी त्राह्मण शुद्ध व पूज्य ही 


रहता है, चाहे वह मूख भी हो फिर भी वह पृज्य ही है। इस 
प्रकार य लोग राज दंडसे भी मुक्त होत थे। 


2/ 


यज्ञ 


यज्ञों बे ऋतस्य योनि: ॥ यजु० ११। ६ ॥ 
यज्ञो वे बसु! ॥ यजु० १॥२॥ 
यज्ञों बे स्वः ॥ यजु० १। ११॥ 
यज्ञ) प्रजापति! ॥ शत० १११! ६।३। ६॥ 
. सचे यज्ञ एव प्रजापति! ॥ शत० १॥७।४।॥४॥ 
_ यो के विष्णु स यज्ञः ॥ शत० ४।२। ३। ६॥॥ 
यज्ञ उ देवानां आत्मा || शत० ८। ६॥। १। १० ॥ 
" - थज्ञ उ देवानामन्स || शत० ८ | १।२। १० || 
वाग्वे यज्ञ! ॥ ऐ० ४। २४ 
यज्ञ एव सविता ॥ गों० पू० १। ३३ 
यज्ञाद्‌ वे प्रजा ग्रजायनते | शत० ४७ | ४ ३. २। ६॥ 
यज्ञों वे शुवनम ॥ त० ३।३७। ५॥ 


( दूं ) 


थज्ञो वे शुवनस्य नाभि! ॥ ते० ३ 8 । ४। ४ ॥ 
यज्ञो वे मेत्रा वरुणः | को० १३ | २ 

मनो ये यज्ञस्य मैत्रा बरुणः ॥ ऐ० २'४२६॥२८ं 
विराट वे यज्ञ/ ॥ शत० १। १॥१। २५२॥ 
वर्गो थे लोको यज्ञ ॥ को० १७ | १ 


अथोत्‌--ऋत इस यज्ञ से उत्पन्न हुआ है। तथा वसु, प्रजा- 
पति, सविता, विष्णु आदि सब देवता स्वरूप यज्ञ ही है। यज्ञ 
ही देवो की आत्मा तथा वही अन्न हे । इस यज्ञ से ही सम्पूण 
ग्राणी उत्पन्न होते है, यही संसार को उत्पन्न करता है। आदि 
आदि सब महिमा थज्ञो की कथन की गई हे। इस प्रकार शने३ 
शन: याज्ञिक ने देबताओ का प्रसाव कम करना आरस्भ किया 
तथा बाद में उनके अस्तित्व से सी इन्कार कर दिया और सनन्‍्त्रो 
के शब्दों को ही देवता मानने लगे। इस प्रकार यज्ञोका विस्तार 
होने लगा ओर वह इनता बढ़ा कि सम्पूर्ण भारत में घर घर 
इसी का साम्राज्य दिखाई देता था। लाखो मूक पशुओको इस 
थज्ञ मे होमा जाने लगा यही तक नहीं अपितु नरमेध यज्ञ से 
जीवित मनुष्यों का भी बलिदान प्रारम्भ हुआ तथा शराब आदि 
का भी भयानक प्रचार हो गया। बस सास और शराब का जो 
परिणाम होना था वह हुआ और खंसार एक पापो का केन्द्र बन 
गया। चाममा्ग आदि अनेक प्रकार के सम्प्रदायो का जन्म 
हुआ ओर धर्म्म के नाम पर खुले आस पाप का एकाधिपत्य हो 
गया । बस संसार इन यज्ञों से बिल्बिला उठा ओर धोौरे २ 
यज्ञो के प्रति घणा बढ़ने लगी ओर इसके विरोध में प्रचार भी 


अरम्भ हा गया। यज्ञी का प्रथम प्रचारक या आविष्कतों, अथवो 
जाप था। 


६ ६५ ) 


( यज्ञैरथर्वा प्रथमः पथरतते | ऋ० १ | ८३ ॥५॥ ) 


हे भारतीय दर्शन शास्त्र का,इतिहास' मे वेवराज जी लिखते 
कि-- 


“यज्ञों के इस व्यापारिक धर्म्मं के साथ साथ हां ब्राह्मण 
काल मे हिन्दु धर्म के कुछ महत्वपूर्ण सिद्वान्तों का भी आविष्फार 
हुआ | हिन्दु जीवनके आधारभूत वर्शाश्रम धर्मके स्लोतका यही 
समय हे। प्रसिद्ध छू तीन ऋषणो की धारणा इसी समय हुई |*** 

इस युगमे बंढिक कालके बेबताओकी महत्ताका ह्ास होने 
लगा था। यज्ञों के साथ ही अग्नि क। महत्व बढने लगा था | 
लेकिन इस कालक। सबसे बड़ा देवता प्रजापति है । तेतीस देवता 
चौतीस वा प्रजापति है प्रजापति में सार देवता सन्निविष्ठ हैं 
( शतपथ मे ) यज्ञका विष्णु रूप बताया गया हू (यज्ञा वे विष्णु) 
नारायण॒का नाम भी पाया जाता है । कही कहीं विश्वकमा और 
प्रजापतिकां एक करके बताया गया है | 


राधाकृष्णन ने इस युग की व्यापारिक यज्ञ प्रद्धत्त का 
अत्यन्त कड़े शव्दोमे वणुन किया है । वे लिखते है कि "इस युग 
में बेदों के सरल ओर भक्ति मय धम्म को जगह एक कठार हृदय 
घाती व्यापारिक धम्म ने ले ली | जो कि एक प्रकार के ठेके पर 
अवलम्बित था। आर्या के पुरोहित मानों देवताओं से कहते थे 
तुम हमे इच्छित फल दो इसलिये नहीं कि तुम मे हमारी भक्ति 
है परन्तु इसलिये कि हम गणित की क्रियाओं की तरह यज्ञ 
विधानों का ठीक क्रमशः अनुष्ठान करते है। कुछ यज्ञ एसे थे 
जिनका अनुष्ठाता सदेह ( सबंतनुः ) स्वर्ग को चला जा सकता 
था। स्वर्ग प्राप्ति और अमरता यज्ञ विधानो का फल था।, नकि 


भक्ति भावना का।” 


१ ६७७) 


अध्यात्तवाद 
पिरुक्त कार यास्काचार्य ने तीन ग्रेकार के मन्त्र बताये है । 
(१) परोक्ष कृत, (२) प्रत्यक्ष कृत, (३) आध्यात्मिक । 
इनको आधिभसौतिक, आधिदेविक ओर आध्यात्मिक भी कह 
सकते है । यहां आध्यात्मिक प्रकरण का विचार करते है । भी 
यास्काचार्य ने जझाध्यात्मिक के लिये लिखा है कि-- 


अशाध्यात्मिक्य उत्तम पुरुष योगा अहम्‌ इति च एतेन 
७ [का 
खुद माम्ना ॥ नि० ७। १ 
अथात्‌---जिन मन्त्रों म देवता के लिये उत्तम पुरुष की क्रिया 
तथा अहम अवाम, वयम ये सर्व नाम पद हो वे आध्यात्मिक 
मन्त्र होते हैं । 
अध्यात्म मन्‍्त्रों का उदाहरण ठढिया है कि-- 
५ ॒] जा र कप ५ 5 
आह श्रुव॑ वसुनः पूव्यस्पति रहँ धनानि संजयापि 
शाश्वत) ॥ ऋ० 
इस मन्त्र का इन्द्र ही ऋषि ओर इन्द्र ही देवता है । श्री 
खायणाचाये ने लिखा हे कि एक वकुण्ठानाम की राक्षसी थी 
उससे तप किया उस तप के प्रभाव से उसके इन्द्र' नाम का पुत्र 
उत्पन्न हुआ उस इन्द्र की यह आत्म स्तुति (ग्रशसा) है। 
इसी मकार के अन्य उद.हरण भी दिय जा सकते है। आगे 
लिरुक्तकार लिखते है कि-- 
“एरोक्ष कृताः ब्रत्यत क्ृताश्च मन्त्रा भूयिष्ठा अल्पश 
आध्यात्मिका। 
अथोतू--परोक्ष कृत ओर प्रत्यक्ष कृत मन्त्र बहुत अधिक हे 
पानन्‍्तु आध्यात्मिक मन्त्र तो अत्यन्त अल्पतम है। 


ही 
श्री० पं० सात वलेकरजीका मत 


“चेद सन्त्रो का अर्थ आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक: 
ज्ञान क्षेत्र से मिन्न २ होता है। आध्यात्मिक क्षेत्र वह है जो 
आत्मा से लेकर स्थूल देह तक फेला है। * * शरीर का अगि- 
रस व्यक्तिगत होने से आध्यात्मिक पढा्थ हे । इसी का आधि- 
भातिक अथान्‌ सामाजिक कि वा राष्ट्रीय क्षेत्र में प्रतिनिधि 

राष्ट्रीय जावन” उत्पन्न करने वाला संघ हाना स्वाभाविक हे। 
तथा आधिब्विक ज्षेत्र मे इसी का रूप अप्नरि अथवा आग में 
देखा जा सकता है ।” अप्रि विद्या प्र० १५४८ ॥। 

आपके मत से भी तीनो प्रकार के अर्था से वर्तमान ईश्वर के 
लिये स्थान नहीं है | 


अध्यात्मवाद ओर गीता 


अक्षर ब्रह्म परम स्वभावोषध्यात्ममुच्यते | आ० ८३ 

अरथात--कभी भी नष्ट न होने वाला तत्व ब्रह्म है. और 
प्रत्येक वस्तुक्रे निजभावकों स्वभाव कहते है, उसी स्वभावका नाम 
अध्यात्म है| 

अभिप्राय यह है कि अविनाशी ब्रह्म के स्वाभाविक न्लानको 
श्रध्यात्म कहते है 

ब्रह्म, परमात्मा शुद्धात्मा आदि एकाथंवाची शब्द है। अतः 
आत्माके शुद्ध स्वरूपका ज्ञान जिससे हो वह अध्यात्म विद्या है। 
यही विद्या सब विद्याओमे श्रेष्ठ है । 

अथवायू' भी कह सकते है कि इसी ज्ञानका नाम विद्याहे अन्य 


( +5६ ) 


जे 


सब ज्ञान अविद्यारूप ही हैं। इस झ्ोकका भाध्य करते हुए 
श्री शंकराचार्यजी लिखते हैं--. 

“तस्य एवं परस्य ब्रह्मण प्रति देह प्रत्यगात्मभावः 
स्वभाव) | 

अर्थात--उस पर ब्रह्मका प्रत्येक शरीरम जो अन्तरात्म भाव 
है उसीका नाम स्वभाव है । आगे और रपष्ट करते हैं । 

“आत्मानं देहमधिक य ग्रतल गात्मतया ग्रवृत्त परमार्थ 
श्रह्मावसानम्‌ उच्यते अध्यात्मशब्देन, अभिधीयते॥ 

अभिप्राय यह है कि-शरीरकों आश्रय बनाकर जो अन्तरात्मा 
भावसे उसमें रहने वाला आत्मा हे वह शुद्ध निश्चयनयसे तो पर्र 
श्रह्म ही है | उसी तत्व ( स्वभाव ) को अध्यात्म कहते है। अथात्‌ 
आत्माके शुद्ध स्वभाव को अध्यात्म कहते है, तथा जिस विद्यासे 
उस स्वसावका ज्ञान होता है उसे अध्यात्म विद्या कहते है| सांख्य 
मतमे प्रकृतिको भी अक्तर साना गया हे इसीलिये ्लोकमे अक्षर 
के परम, विशेषण लगाया गया हे, जिससे यह शब्द आत्माका 
ही बोघक है | आगे आ० १०। ३२॥ मे (अध्यात्म विद्या- 
विद्यानाम ) कहकर इस मोक्षफल् प्रादात्री अध्यात्म विद्याकी सबे 
श्रेणता बताई गई है । तथा च--- 
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अध्यात्म ज्ञान नित्यचं तख ज्ञानाथ दशेनस्‌ | 

एतज्ज्ञानमिति ग्रोक्षमज्ञानं यदतोउन्यथा ॥ १३। ११ 

यहाँ शकराचार्यजी लिखते है कि-- 

“आत्मादि विपय॑ ज्ञानं अध्यात्म ज्ञान॑ तस्मिन्‌ नित्य- 
भावों नित्यत्वम्‌ ॥ 


( ७४० ) 
अर्थात--आत्मादि विपयक ज्ञानका नाम अध्यात्म ज्ञान है | 
इसके विपरीत सासारिक प्रवृत्तिकों अनज्लान समझना चाहिये। 
तथा च अ८ ७। २९ में आये हुए “अध्यात्म” शब्दका अथ 
भी आचाय॑ने 
“अत्यगात्म विपयक वस्तु तद्‌ बिदु। ।! 
अथात--अन्तरात्मविपय ही किया है | 


अतः स्पष्ट है कि गीतामे निज आत्म ज्ञानका नाम अध्यात्म 
विद्या व अध्यात्म ज्ञान हे | 


उपनिपद्‌ ओर अध्यात्म 
उपनिपद्‌ कारों ने इसको ओर भी स्पष्ट किया है। यथा-- 
अथाऊध्यात्य य एवाय॑ मुख्य; प्राणः ॥ छा० १।५॥३॥ 
णिच्चमणयदो दुचेदणा जस्स 
अथाध्यात्ममिदमेव मृत यदन्यत्प्राणाच्च॥ ४ ॥ 
अथामूत' ग्रयाश्च । ५॥ बृ० २।३॥ 


अर्थान--स्थूल और सूक्ष्म ( भाव प्राण और द्रव्य प्राण ) 
प्राणो को अध्यात्म फहते है । इसी प्रकारके अन्य प्रमाण दिये जा 
सकते है | अभिप्राय यह हे कि अन्तरात्मा के ज्ञान को अध्यात्म 
विद्या अथवा इसी का नाम परा विद्या भी है | 


परा विद्या 
हे विद्ये वेदितंग्ये इति हस्प थद्‌ ब्रह्म विदों बदन्ति 


(६ ४१ ) 
बह 
परा चेचाउपरा च ॥४॥ झण्ड को० १ ॥ 


ततब्राइपरा ऋग्वेदों यजुर्वेद! सामवेद5थवेंदः | अथपरा 
यया तद चर मधि गम्यते ॥५॥ 

अर्थात्‌-हो विद्याये जाननी चाहिय परा विद्या और अपरा 
विद्या । ऋग्वेद आदि चारों वेद तथा तत्‌ सम्बन्धी अन्य साहित्य 
वे सब अपरा विद्या अथोत्‌ सांसारिक विद्याये है। तथा जिस 
विद्याके द्वारा यह अन्तरात्मा अत्यगात्मा, विविक्तात्मा जाना 
जाता है वह परा विद्या है । 

अर्थातू--उपनिपद्‌ आदि अध्यात्म शस्बरों को अपरा विद्या 
कहते है। निरुक्त कारके मतसे चेदोमे अत्यल्प सन्त्र अध्यात्मिक 
है और उपनिपदो के सत से वेदों में अध्यात्म ज्ञान है ही नही | 
अथवा यदि है भी तो इतना गोण रूप से हे कि वह नहीं के 
बराबर हे। 


क्र (5 औ कप डे ९ ७७ 
इसका पुष्ठ गाता मे क। गई हू | यथ[--- 


वेदवादरताः पथ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ २। ४२ 
श्रुति तिग्नति पन्ना ते यदा स्थास्वति निश्वलाः ॥ 
तथा त्रेशुण्या विषया वेदाः ॥ 


अपिप्राय यह है कि जो बेदबादसे रत है वे लोग यज्ञादिकसे 
ऊपर आत्मिक ज्ञानको नही मानते तथा न ही मोच्ष आदिकों 
मानते है। इसलिये ये लोग जब तक अध्यात्म ज्ञानमे स्थिर बुद्धि 
नही होगे उस समय तक इनका कल्याण नहीं होने का। क्योकि 
ये वेद तो जिगुणरूपी रस्पी है जिससे जीवोकों बॉधा जाता है | 
अभिप्राय यह है कि सम्पूर्ण आचार्योक। तथ। ऋषि आदिकोका 


( ७५ ) 
हर विद में यही मत था कि वेदोमे अध्यात्म विद्या नहीके बराबर 
। जा है वह याज्षिक आडम्बर अथवा देवताओकी अलकारिक 
स्तुतिओसे तिरोभूत होकर प्रभाव हीन और नि.सार सी दीख 
पड़ती है| 
तथा च जो विद्वान प्रत्येक मन्त्रका आध्यात्मिक अर्थ करते है 
दे लोग निरुक्त आदि सम्पूर्ण शामत्रोके विरुद्ध अपनी एकनई नीति 
का प्रचार करना चाहते है, परन्तु उनको निराश ही होना पडता 
है। साराश यह है कि आध्यात्मिक मन्‍्त्रोमे भी, ऋआत्मा(जीवात्मा) 
का वर्णन है, वर्तमान कल्पित ईश्वर का नहीं | 
क्योकि निरुक्तकारने स्पष्ट घोषणा की है. कि अध्यात्म प्रति- 
पादक मन्त्र अत्यल्प है। यदि प्रत्येक मन्‍्त्रके अर्थ अनेक प्रकारके 
होते तो निरुक्तकार को ऐसा लिखनेकी कुछ भी आवश्यक्ता न 
थी। तथा च स्त्रयं आये समाजके प्रख्यात विद्वन महामहोपाध्याय 
प> आर्य मुनिजी अपनी पुस्तक “वेदिक काल का इतिहास” मे 
लिखते है कि---'जो लोग केवल आध्यात्मिक अर्थ करके वेदोकों 
दापित करते है? 
यहाँ विवश हाकर पं० जी ने वेढों मे इतिहास भी 
सान लिया हे । जिसका वर्शन हम यथा प्रकरण 
करेंगे। यहाँ तो यह दिखाना है कि स्वयं आयसमाज 
के ही सर्व मान्य विद्वान भी वेदोके प्रत्येक मन्त्रके 
आध्यात्मिक अर्थ करनेको वेदोकों दूषित करना मानते 
है। इसी बातकी पुष्टि 'ऐतरेयालोचन' में श्रीमान्‌ प० 
सत्यत्रत सामाश्रमीजीने की हे, आप लिखते है कि-- 


“अथापि तान्याध्यात्मादीनि नामतस्‌ त्रिविधानि वस्तुतः 
पंचविधानि व्याख्यानानि नहि सर्वेपां मन्त्राणामुपपश्चते 
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अथोन अध्यात्म आइि तीन प्रकारके मन्त्र जो कि वास्तवसे 
पॉच प्रकार के हैं । 

इसका यह अर्थ नहीं है कि प्रत्येक सन्त्रके तीन प्रकारके 
अथवा पॉच प्रकारके अर्थ होते हे । प्रू० १८३ 

अतः प्रत्येक मन्त्रके अनेक प्रकारके अर्थ करना वेढिक वांग- 
मय, के सर्वथा विरुद्ध हे । 

परन्तु कुछ मन्त्र अध्यात्म वादके अवश्य हे वे आत्म- 
परक है इश्वर परक नहीं। 

तथा च निरुक्त अध्याय०१श्मे (इनो विश्वस्य भुवनस्थगोपाः) 
ऋ० ३। श्८। ९ की व्याख्या करते हुय लिखा है कि-- 

/इेश्चर) सर्वेपां गीपायिता आदित्य! |" *" 

ईश्वरः सर्वेपामिन्द्रयाणां गोपायिता आत्मा ॥ 

” निमक्तकारने इसरके चार नामोमे एक “इन” शब्दकी ही 
व्याख्या की है.। यहाँ आदित्यकों इश्वर माना है तथा आत्माको 
इसलिये इश्वर माना है कि वह सब इन्द्रियोका पालन करता है. । 
बरस यदि यास्काचार्यके मतमें वेदोमे ईश्वरका कथन होता तो वह 
अवश्य इस स्थल्ष पर ( अथवा किसी अन्य स्थान पर ) उसका 
चणन करते परन्तु ऐसा न करके सू्यकों ईश्वर बताना तथा 
आत्माको इश्वचर कहना यह स्पष्ट सिद्ध करता है कि-निरक्तके 


शमय तक्क भारतमे इश्वस्की सान्यता नहीं थी। यहाँ पर पं० 
सामाश्रमज़ीने लिखा है क्ि-- 


“तदत्र यद्यपि जडात्मकस्य आदित्यस्य चेतन्यात्मकस्य 
जीवात्मनश्चेश्वरत्वम्पात्तम्‌ ।7. .. 
अथात--यहाँ ज्ड सूर्य व जीवात्माकों ईश्वरत्व कहा गया है 
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इसके बाद प०« सत्यत्रतजीन यह लिख दिया हे कि इनका 
होने कै किक हक हे 

आश्रय होनेसे इश्वरका भी बोध होता ही हे जो यह उनका #श्वर- 

विपयक मोह ही जान पडता है । 


३ 
देवोंका अनेकत्व 

बतसान समयक सुप्रसिद्ध वांदक विद्वान आंमान प० सत्य- 
त्रत सामाश्रमीजी ने लिखा हे कि--- 

इत्थं हि नाम निवंचनतः स्थाननिर्देशतः कमनिरुपणतः 
उत्पत्ति वर्णनतः ब्राह्मणविनियोगतः, तदूविहितमन्त्रा्थतः, 
देवलक्षणोदाहरण श्रुतितः, प्रत्यक्षद््ट मोंतिका देवास्मादस्ने 
गशित फलोपपत्तेश्व निर्णीवमेतत्‌-अयमेव पार्थिवों भोंति- 
कोग्रिसपत्रयज्ञेपु देव इति शृह्यते नान्यकश्वन तथा च- 

“देवशब्देन देवताभिधानाग्न्यादि शब्देश न तस्य 
देव देवस्य ग्रहणं याज्षिक संमतम्‌ | अधिदेवत व्याख्याने 
चाग्न्यादि द्रव्यादि विज्ञानमेवामिष्टमित्यग्नादिपदानामीश्वर 
बाचित्व व्यथ एवं [” प्रृ० १८२ तथा च 

वेदेषु चतुर्विधा देवा श्रुयन्त इत्येव फलितस । तत्र 
अग्नि, वायु, या बते त्रयोम्रुख्या देवाः | इध्याक्षग्रावादयः 
परिभाषिका देवाः प्रथिवी जल चन्द्रम/प्रभतयों बहव एव 

त्न्मुख्यदेव सहचरादय इत्य मुख्यादेवाः | 
“ऋत्विग्यजमान विद्वांसस्तु गोणा इति सिद्धान्तः [ 
अथोत्‌--- नामोके निर्वंचनस, स्थान निर्देशसे कर्मविभागसे 
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उत्पत्तिक कथनसे, त्राह्मणादि ग्रन्थोमे विनियोग देखनेसे, अग्नि 
आदिके वर्णन करने वाले मन्त्रोके अर्थेंसि, श्रुव आदिम जो देबोके 
लक्षण आदि किये है उनके ज्ञानसे, प्रत्यक्ष दीखने वाले ही अप्नि 
आदि भौतिक देव ही सर्वत्र यज्षोम गृहीत हैं, यह निश्चित सत है 
याक्षिकोका । वेबता शब्दसे अ्ग्रि आदि शब्दोसे उस देबाधिदेव 
ईश्वरका ग्रहण यान्षिक सतसे नहीं है । तथा च--अधिदेबत 
व्याख्यानसे भी अप्रि आहि द्रव्यका ही ज्ञान असिष्ट हे अतः 
अधिदेवतपक्तमे भी अप्नि आदि शब्दों द्वारा इंश्वरका ग्रहण 
व्यर्थ ही है ।” 

इस प्रकार आपने अधियाज्ञिक और अधिव्वतपत्मे ईश्वरका 
अभाव सिद्ध किया है | शेष रह गया अध्यात्मवाद उसका वर्णन 
हम यथा स्थान करेंगे। 

तथा च आगे आपने देवोके चार भेद बताये है। 

(१) मुख्य--अप्नि,वायु (इन्द्र) व सूये, ये तीन मुख्य देव है । 

(२) अमुरूय --मुख्य देवोके सहकारी, प्रथिवी, जल चन्द्रमा, 
अआदि अनेक, अमुख्यदेव है । 

(३) पारभाषिक,--इध्म, अक्ष, आवा, आदि पारिभाषिक 
देवता है 

(४) गोण,--ऋत्विक , यजमान, विद्वान आदि गोण 
देवता 

अथोत---ये वास्तविक देवता नहीं है अपितु यज्ञ आदिसे 
देवताओकी स्तुति आदि करते है इसलिये उपचारसे इनको भी 
देवता कह दिया गया है ।” 

जैन परिभाषामें इसका सार्थक नाम असदूभूत व्यवहास्नय 
है। तथा च ब्राह्मण ग्रन्थोमे स्पष्ट लिग्वा है कि- 
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देवा हेव देवाः अथदैते मनुष्यदेवाः ये ब्राह्मणाः शुभ्र- 
वांसो अश्रजुचानास्ते मनुष्यदेवाः ॥ पडविश ब्रा० | १। १ 


अथीत्‌ देवता तो देवता ही है, परन्तु जो विद्वान आदि मनुष्य 
है, उनको भी उेवता कह ठिया गया है । 


जो लोग “बिद्ासो हिं देवा” को रटकर वास्तविक देवताओं 

४७ ३ हक. के बिक > वीक 
का विरोध केरते है उनका उपरोक्त प्रमाण ध्यानसे पढ़ना चाहिये। 
तथा च त्राह्मणोम लिखा हे कि--- 


यद्‌ वे मनुष्याणां प्रत्यक्ष तद देवानां परोक्षम, अथ 
यन्मनुष्याणां परोक्ष तदूदेवानां प्रत्यक्षम ॥ तां०९२॥१०।१॥ 
. अथीौत्‌--जो मनुष्योके लिये प्रत्यक्ष हे बह देवोके लिये परोक्ष 
है, और जो मनुष्योके लिये परोक्ष है बह देबोके लिये प्रत्यक्ष है । 
च्े कप 
ओर भी-- 


आहुतिभिरेवदेवा-प्रीणाति दक्षिणामिर्मजुष्य देवान ॥ 
शत० २।२।२। ६ 

सत्यमेव देवा अनृतं मनुष्या।॥ शत० १।१।१।४ ॥ 

द्व वे योनी इति ब्र॒यात्‌ देवयोनिरन्‍्यः मनुष्ययोनीरन्यः 
प्राचीन प्रजनना वे देवा; ग्रतीचीन प्रजनना पनुष्याः ॥ 
शत्त० ७४ | २। ४० ॥ तथा च प्रजापतिः प्रजा अस- 
जत स उध्वेभ्य एवं ग्राणेभ्यों देवानसुजत ये आवां च 
प्राणास्तेभ्योमर्त्या)॥ शत० १० | १।२। १ ॥ इत्यादि 
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अर्थ--यजमान आहुतिसे देबताओको पुष्ट करता हे तथा 
दक्षिणासे विद्वानोंको । 


देवता सत्य (अमर) है और मनुष्य अन॒त (मरणधर्ो) है । 


प्रथक प्रथक दो योनियां है, एक देवयोनी, दूसरी मनुष्ययोनी 
देवयोनि अन्य है। और मनुष्य योनि अन्य है । देवता, पूर्व 
अथात्‌ प्रथम उत्पन्न हुए । मनुष्य पश्चात्‌ । प्रजापतिने श्रेष्ठ प्राणो 
से देवोको वनाया तथा निम्न प्राणोसे मनुष्योकों बनाया इत्यादि । 
इस ग्रकार शतशः प्रमाण दिये जा सकते है जिनसे यह सिद्ध 
है कि देवता एक योनी विरोप हे ओर उनकी प्रथक प्रथक सत्ता 
है। बेद स्व॑यं केंहता है कि--- 


स्वाहाकृतं हवि रक्तन्तु देवा! | ऋ० १० | ११० | ११ 
स्वाहा शब्द द्वारा प्रदान की हु हविकों देवता खाए | तथा 
बेदान्त दर्शनमे लिखा है कि-- 


अभिषानी व्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ २।१॥५॥ 


देवोका दो प्रकारका स्वरूप है एक तो अमप्नि आदिका प्रत्यक्ष 
रूप, दूसरा अप्नि आदिका अभिमानीवेव, जैसे मनुष्य आदिका 
प्रत्यज्ञ शरीर तथा उनका प्रथक प्रथक अभिमानी जीवात्मा है | 


इसी प्रकार देवताओके दो दो रूप है। अभिप्राय यह है कि 
वेदिक विद्धानोंसे देवता विषयेक बिवाद था कोई कहता था 
पुरुष विधा; स्थु। | तथा अन्योंका मत था अपुरुष विधा: स्थुः” 
( जैसा कि निरुक्तमे लिखा है ) कि देवता पुरुषाकार हे तथा 
अन्य कहते थे कि जड़ात्मक ही है । इसका समाधान व्यासजीने 
किया है कि-देवता वाह्मरूपसे जडात्मक है तथा अभिमानी देवत्व 
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के कारण पुरुपाकार भी है। परन्तु है प्रथक प्रथक ही | तथा च 
प्रत्येक सूक्त कताने अपने अपने अभिष्ट देवताको सर्वश्रेष्ठ देव 
माना है तथा अन्य देवताओको निकृष्ट सिद्ध किया है। यथा-- 


अग्नि वें देवाना पत्रमो विष्णु) परम! [[ 
 शतत० १४। १।१। ४ 
अग्नि निम्न देव है और विष्णु परम देव हैं | उसीसे सब 
अन्य देव है । इसी प्रकार अप्नि, इन्द्र आदिके स्तुति परक सूक्तो 
में अम्रि आड्कों अन्य सब देवताओंसे श्रेष्ठ ठहराया है । 


अभिप्नाय यह है कि ठेवता प्रथक प्रथक भौतिक शक्तियों है. । 
यही नहीं अपितु इन देवताओकी दुश्ु ठ्वयोका भी वर्णन हे 
यथा-- 

(0 

(माते अस्पान दुमंतयः) ऋ० ७| १ २२ 

अथ--हे अप्नि देव आपकी दुर्मेतियां ( भ्रमात्‌-चित््‌ ) भ्रम 
से भी हमारा नाश न करे ? 

इसी प्रकार रुद्रसे प्रार्थना की गई हे कि. 

मानो महान्तम्रत मानो अमेकस ॥ ऋ० 

तथा इन्द्रसे भी प्रार्थना की गई है । 


( पानोवधीरिन्द्र ॥ ) आदि-- ० 


अथीवे--हे रुद्र' आप हमारे पिता आदिको तथा छोटे छोटे 
बालकोको मत मारा। तथा हे इन्द्रदेब आप हमारा वध मत करो 
तथा हमारे प्रिय भोजनोको मत चोर ? ( धअणडा सा ) तथा हमारे 
अण्डोको भी मत चोर और चुरवावे ? 
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इनसे ज्ञात होता है कि-बेंदिक ऋषियोकों यह विश्वास था 
कि यदि इन देवताओकी स्तुति, पूजा, आदि नहीं करेगे ,तो थ 
हमारे पुत्र आदिकोकों मार ढेगे तथा हमारा भोजन आदि भी 
चुरा लेगे | अतः ये देवता एक नहीं अपितु ए्थक ० अनेक है । 
तथा न, ये, इश्वरकी भिन्न २ शक्तियों ही है क्योकि इनकी दुबेद्धि 
आइि इश्बर की शक्ति नहीं हो सकती | 


दवताओा क वाहन 
निरुक्त अ० २। ७। 5 में देवताओंके वाहनोका कथन है |-- 


“हरी इन्द्रस्य रोहित! अम्रि; हरितः आदित्यस्य, रास- 
भो अश्विनो!, अज। पृष्णः प्रपत्योमरुताम, अरुएयोगावः 
उपसः श्यावा; सवितुः, विश्वरूपाः बृहस्पते! नियुतोवायो:'' 


अर्थात-- दो हर घोड़े इन्द्रके, लाल घोड़ा अप्निका, हरा 
घाड़ा सूयंका दो गढ़ंभ अश्विनीकुमारोके. बहुतबकरे पृषाके 
प्रपती सरुतोके लाल गाये ऊषाके, काले रंगकी सबिताफे, सब 
रंगो वाली बृहस्पतिके.--चितकबरी गाये वायुके वाहन है. ।” 


मृल संहिताओंमे भी इन वाहनोंका कथन है. यथा-- 

थुजाथा रासभं रथे, ऋ० १। ११६। ० ( अश्विनों देवता ) 
इसी प्रकार ऋ० ७। २५। ४ में इन्द्रके घोड़ोका कथन हे तथा 
ऋ० ७। ६० । ७ में सू्यके सात घोड़ो का उल्लेख है। 

( अप्रक्त सप्त हरितः ) इसी प्रकार ऋ० १। ११८। ४ में 
पृपाके अजवाहन बताथ है । इससे भो देवताओकी प्रथक प्रथक 
सत्ता सिद्ध है | 


(६ ८० 
देव पत्नियां 


बेढोमे ३३ देवोकी ३३ ही पत्नियाँ मानी गई है, इसीलिये 
अथर्ववेदम पत्नियो सहित 5६ ठेवता माने है | निरुक्त अ० २०४ 
१९ | में ढेव पत्नियोक। वर्णन है, वहाँ यह मन्त्र दिया है, 

देवानां पत्नी रुशतीरचन्तु नः, प्रावन्तु नस्तुजये वाज 
सातये | याः पाथिवासों या अपामपि व्रते मा नो देवीः 

| 
सुहवा; शर्मयच्छत ॥ ऋण ४। ४६ | ७॥ 
इससे अगले मन्त्र, ८ में उन ठेव पत्नियोके नाम भी बताये 
गये है। यथा-- 

उतम्ना व्यन्तु देवपत्नी रिन्‍्द्राए4ग्नाय्यश्विनीराद | 

आरोदसी वरुणानी शणोतुव्यन्तुदेवीय ऋतुजनीनाम्‌ | ८ 

प्रथम मन्त्रमे सामान्य तया देव पत्नियोका कथन तथा उनके 
प्रथिवी, अन्तरिक्ष आदि स्थानोका कथन ( जैसा कि देवताओका 
है ) किया है । 

यहां निरुक्तमे, श्री यास्काचार्य लिखते है कि-- 

“इन्द्राणी, इन्द्रस्य पत्नी, अग्नायी अग्ने! पत्नी 
अशि्विनी श्रश्विनों पत्नी, रोदसी रुद्रस्य पत्नी, वरुणानी 
वरुएस्य पत्नी |” आदि-- 

अथात्‌--इन्द्रकी पत्नी इन्द्राणी, अग्नि की अम्नायी, अश्निनी- 
कुमारोकी अश्विनी, रुद्रकी रोढ्सी, वरुणकी वरुणानी, पत्नी है। 

यहाँ रोहसी शब्दकों भाष्यकारने एक वचनान्त माना 
क्योकि अथववबेदके इसी प्रकरणमे 'रोदसी' शब्द एक वचनान्त है 


( ८१ ) 
अतः यह स्त्री वाचक एक बचनान्‍्त शब्द है. अतः जो विद्वान 
रोदसी शब्द को द्विवचनान्त ही मानते है यह उनका कथन ठीक 
नहीं है । द्यावा प्रथवों वाचक रोदसी शब्द इससे भिन्न है । 


अस्तु यहां प्रकरण यह हे कि बेदिक देवताओ के जन्म कर्म, 
स्थान माता. पिता, पत्नियां, वाहन आदि सब प्रथक प्रथक 
है। इन सब प्रमाणो से देवताओं का अनेक्यत्व सिद्ध हे। तथाच 
बंदिक साहित्य का गहन अध्ययन करने पर यह भी स्पष्ट ज्ञात 
होता है कि--अस्नि, इन्द्र, सूर्य आदि प्रथंक प्रथक कुलों के देवता 
थे । सब आर्यो के सब देवता नही थे। प्रतीत होता हे कि याज्षिक 
समय में इनका एकीकरण किया गया था । यथा 'मातरिश्वा' 
यह भ्रुगु बंशियों की कुल ढेवता थी। ऋ० १॥६०१ मे हे--(भरद्‌ 
भ्गवे मातरिश्वा) मातरिश्वा, अप्रि देवकों मित्र की तरह शभ्रृगु 
बशियों मे ले जाये | इस श्रुति से अग्नि देवता का प्रचार श्रृगु 
बशियो मे करने की प्रेरणा है | तथ। जो श्रगु बंशिया का पूज्य 
देवता है। उससे इस कार्यके लिए प्रार्थनाकी गईहे | ऋषवेदकी टीका 
में पं० रामनरेश त्रिपाठी ने लिखा हे | कि बोथलिक और 
रोथ के विश्व विख्यात कोशमे सातरिश्वा का अर्थ भ्रगु बशियों 
का पूज्य देव किया है | तथ। अप्नि, अगिरा, अन्रि आदि कई 
कुलो के देवता थे। ऋ० मं०५ के दूसर सूक्तमे कहा है कि-- 


अन्रेरव त॑ सजन्तु निन्दितारो निन्‍्धासो भवन्तु ॥६'। 


अथात्‌ अन्रि गोत्रोत्पन्न बृशका स्तोत्र अप्निको मुक्त करे । तथा 
अग्नि की निन्‍दा करने वाले स्वयं निन्द्ित हे । अप्नि का निनन्‍्दक 
स्वय इन्द्र देव थे । 


( ८ए ) 
परस्पर विरोध 
आदित्यों की गणना 


ऋग्वेद मण्डल २ सूल २७ में ६ आदित्य माने गये है। 

मित्र, अर्यमा, भग वरुण दक्ष अंश । मण्डल ८ सू० 
११४ से ७ आदित्य कहे है | मण्डल, १० सू० ७० में लिखा हें 
कि अदिति के ८ पुत्र थे जिनमे से मातर्ड को त्यागकर बाकीके 
७ को अदिति, देवो के पास ले गई तेत्तरीय ब्राह्मण मे इन आदि 
त्योका उल्लेख हे | यथा 

धांता अर्यमा मित्र वरुण अश भग इन्द्र ओर विवस्थान 
शतापथमे १० महीने १२ आदित्य माने गये है। 

महाभारत आदि पर्व अ० १०९ में बारह आहित्यों के नाम 
निम्नलिखित है। 


धाता अ्थंमा मित्र, वरुण, अश, भग. इन्द्र विवम्बान , 
4 लिप, ४७ 
पृपा त्वष्टा सविता, और विष्णु । 


33 देव 


ये देवासो विव्येकादशस्थ प्रथ्चिव्यामधेफ्रादशस्थ | 
अप्सु च्ितो महिनेकादशस्थ ते देवासों यज्नप्रिम॑ जुप- 
ध्यम्‌ ॥ ऋ० 9 | १३६ । ११ 


! 2॥७ 


परन्तु अब ऋग्वद से ही २७५ देवता है । 
निरूक्तमे यास्कने दंवत काण्डम १५४१ देवता गिनाये है । 


ल्‍प्एं 


( ८ 


) 


है हे हल कर ५ 
नत्रीशिशता त्रीसहस्राण्यप्रि त्रिशच्रदंधानव चासपयन ॥ 
ऋ० ३।६॥।॥६ 


३३३६ देबोने अग्निकी प्रजाकी है | 


श्री० पं० भगवदत्त जी ने वदिक बांगमय के इतिहास 


चेदसाष्यकार स्कन्द स्वामी का वाक्य लिखा हे जो उन्होने 
मीमांस को के सिद्धान्त के विषय मे लिखा है । यथा 
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“कैश्वितु मीमांतकेः वेदोपरमपुनिषद्‌ न बाग व्यवहारा- 
तीतमू ब्रह्म इति शुन्यवाचो युक्किरिति वदद॒भि! अपहसितस्‌ 
प्ू० २३० 

अथोत --कई मीमासक उपनिपदों को वेद का वंजर भाग 
चताते है---उनका कहना हे ( वाग व्यवहार से रहित युक्ति आदि 


से विरुद्ध व्णनातीत ) शल्य त्रह्म वेद का विपय नहीं हे ।” इस 
प्रकार से ये लोग ईश्वर वादियों का मजाक उडाते है । 


सारांश यह है कि यान्निक लोग वेदों में इश्वर का जिकर 
नहीं सानते उनके मातानुसार वेदी मे यज्ञो का ही वर्णन है । 
सष्टि आदि की उत्पत्ति का कथन सच 'अथंवाद! मात्र 
अथोत भक्तो की ( भक्ति के आवेश में ) कल्पना मात्र है | इसका 
विशेप कथन हम 'सीमासा' प्रकरणमे करेगे। 


प्रजापति यक्ष 


शंतपथ त्रा० में लिखा हे कि-- 


( द४ ) 


“अप्टोवसव। । एकादशरुद्रा द्वादशादित्याइसे एव 
द्यावापथिवीत्रय सिंश्यो, त्रयसित्रशद्‌ वें देवा! प्रजापतिश्रतु- 
स््रिशस्तदेन॑ प्रजापतिं करोति एतद्‌ वा**'स एप प्रजापति: 
सब' वे प्रजापतिः तदेन॑ प्रजापति करोति। श०४।१७२॥ 


अथात्‌--आठ वसु ग्यारह रुद्र बारह आहित्य, दो और 
प्रथिवी थ ३३ तेतीस बच है| प्रजापति चोतीसका है सो इस 
यजमान को प्रजापति का बनाता है । यही वह जो अमृत है और 
अमृत है वही बह है । जो मरण धर्मा हे वह भी प्रजापति है। 
सब कुछ प्रजापति है. अतः इस प्रजापति को करता हू ।” 
यहां स्पष्ट रूप से यज्ञ को प्रजापति कहा हे जो 
भाई प्रजापति का अथ्थ ईश्वर करते है उन्हे विचार करना चाहिये 
कि यहा भी स्पष्ट लिखा है प्रजा पति कराति' अर्थात्‌ प्रजापति 
को करता हू । ता क्‍या यह परमेश्चर को बनाता है। अतः सिद्ध 
है कि ब्राह्मण ग्रन्थों से भी इश्वर का जिकर नहीं है । 


श्रीमान प० नरदेब जो शास्त्री ने अपने ऋगेद। लोचन के 
याज्ञिक पत्त में लिखा है कि याज्ञिक लोग बेदी को ऋषियों की 
अन्त: स्फूर्ति से उत्पन्त हुआ ज्ञान मानते है। 

अग्नि वायु इन्द्र चरुण आदि सभी देवताओं | को चेतना 
विशिष्ट सानते है। उनका यह विश्वास है कि ससार की प्रत्येक 
अचेतन वस्तु का भी एक अभिमानी देवता अवश्य होता है। 

इनसे भी दोपक्ष है। एक पक्ष देचताओ को आकार बाला 
मानते है। मीसासाकार को यह मत सम्मत नहीं हे। उन्होने इसका 
खण्डन किया है. । दूसरा पक्ष देबताओ का आकार नहीं सानता 
साकार मानने वाला पक्त यह कहता हे कि-- 


( ८श ) 


इन देवताओं की साकार चेतन पुरुषों को भांति स्तुति की 
गई है। साकार पुरुषों की भांति उनके नाम भी है | साकार 

० 0१ ०. कि बल | # 5 ९ हे 
पुरुषो के अगो के तुल्य इनके अगोकी भी स्तुतिकी गई है ।” 


यह बेदिक-धर्म कब का हे 
श्री०पं०नरदेवजी शास्त्रीने ऋग्वेद । लोचनमें लिखा है कि-- 


' हमारा प्रवल अनुमान है कि वेदिक धर्म्म ओर यज्ञपद्धति 
हिम युग के पश्चात्‌ की है । इसके आदि सूल का पता लगाना 
कठिन है. तो भी आदि आरयो ने ध्रव विशिष्ट लक्षणों से वदिक 
ठेबताओ की निसंग शक्ति को देवताओ की पढवी दी है, वह 
दशा पुराणों मे वशित मेरू स्थल अथवा उत्तरभ्र|व प्रदेशी में 
रहने के समय की थी. इसमे सनन्‍्तेह नहीं। हिमपात से इस 
स्थान का नाश हुआ फिर बचे हुये आय अपने साथ बची हुई 
सभ्यता ओर धर्म को लकर वहा से चल पड. ओर उन्होने धर्म 
आर सभ्यता के इन्ही अवशेपों पर हिमोत्तर कालीन धर्म की 
रचना की । 

तथा श्रीमान्‌ प॑० जगन्नाथप्रसाद, पचोली गोड, सागर 
(सी० पीं०) ने अपनी पुस्तक वेढ ओर पुराण में इसी विपय को 
ख्नेक प्रमाणों से सिद्ध किया है। 

तथा श्री लोकमान्य वाल गंगाधर तिलक का भी यही मत 
था। इसी मत की पुष्टि प० उप्तेशचन्द्र विद्या रत्न ने की है । 
सभी निष्पक्ष विद्वानों का प्रायः यही मत है । 


सारांश 


निकक्त कार ने तीन-प्रकार के ही मन्त्र बताय है (१) प्रत्यक्ष 
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९१) 


( ८5 ) 


कृत, (२) पराक्ष कृत (३) अध्यात्मिक | उनमे प्रत्यन्ष कृत भन्त्रो 
में ता सय अग्नि आहि जड़ पदार्थों की स्‍्तृति आदि है | तथा 
पराक्ष कृत, मन्त्रों मे इन जड दवताओ का एक एक अधिषप्ठाता 
देव मानकर इनकी स्तुति की गई हे । अध्यात्मिक मन्‍्त्रों में आत्मा 
का तथा उसके शरीर आदि का कथन है| इन्ही को आधिमतिक 
बाद तथा आवि दे विक वाद ओर अआध्यात्मिक वाद भी कहते 
है ( इनमें से अधिसोतिक वाद ही प्राचीन हे, तथा आधि देविक 
( यान्षिक ) वाद उसके पश्चात्‌ का हैं ( श्राध्यात्मिक बाद नवीन 
तर है । बेदिक आध्यात्म वाद मे और वर्तमान अध्यात्म बाद में 
रात और द्विन का अन्तर है. जिसका वणन हम आग करेंग 
यहा ता यही प्रकरण है क्रि--इन्‌ तीनो प्रकार के भनन्‍त्रों से 
वचतमान इश्वर का कही सकेत मात्र भी नहीं है | यह इश्वर 
कल्पना भक्तों की भक्ति का आवेश मात्र है। न यह कल्पना 
वेटिक है ओर न बेज्नानिक । 


रु कक 
विशेष विचार 
वेदिक देवताओं के सम्बन्ध में निम्न बाते भी विचास्णीय हे । 
(१) सम्पर्र देखता उत्पन्न धर्म्मा है । 
(7) सत्र देवता विभक्त कर्सा हैं । पर्थात प्रत्येक देवता के 
कार्य निश्चित है। तथा अग्नि का काय देवताओं का हवि पहुंचाना 


है | इन्द्रकों काये अमृरो का सप्ट करना हे | बरगाफा कांये शन्ति 
£ । अध्वि देखी का काय देवों की चिकित्साकरना ४ झाडि आहि 


(3) सव दवा क श्र, होते परे मुच अआ [57 “। 
(2) सब देव वस्त्र, याधपरा, आदि पटनते ४ | 
(४) सब के शम्त्र आडि प्रवक प्रथक ४ । 


( ८७ ) 


(६) सबके शत्रु मित्र कुटस्वीजन है । 

(७) कोई देवता सात्विक प्रकृति का है तो कोई राजसी का 
तो कोई तामसी प्रकृति का है। जैसे इन्द्र मांस शराब आदि का 
सेवन करता है । इत्यादि-उपरोक्त बातो से भी स्पष्ट सिद्ध है कि 


रे 


वढ्कि देवताओ से से कोई भी ईश्वर स्थानीय नहीं हो सकता | 


| कप 
दग्पाल 
चारदिशाओ के चार ठिग्पाल है। 


अप्नि पूर्व का यम, दक्षिण का. वरुण पश्चिम का सोम. 
उत्तर का । 


पं० प्राणनाथजी 


गुरुकुल कांगडी के सुश्रसिद्ध स्नातक डा० प्राणनाथ जी 
विद्यालंकार डी० एस० सी० ( काशी ) ने नागरी प्रचारिणी 
पत्रि का में एक लेखमाला, जस्बूद्वीप का धम्म, इनिहास, तथा 
भूगोल के नाम से प्रकाशित करनी आरम्भ की थी | परन्तु शौक 
हे कि वह आगे न चल सकी । 


यदि यह लखमाला पूरी प्रकाशित हो जाती तो बेदिक विषय 
के अनेक रहस्य प्रकट हो जाते | आपने उसमे लिखा है कि-- 

“निरक्त के लेखक याम्क को यह पता ही न था कि बेढ 
कहां से आये और किन लोगो के पुजारियों तथा पुरोहितो ने 
उन्हे बनाया | उनके इतिहास का भी उनको ज्ञान न था[। यदि 
गस्भीर रूप से यास्क्र को पढा जाय तो- यह भी भालूम पड 
जायगा कि उसको बहुत से सस्कृत शब्दो का उद्धव तक न 
मालूम था। जिस प्रकार इसाई तथा पोराशिक धर्म को दबाने के 


( ८८ ) 


लिये दयानन्द ते वेब्किभाष्य किया हे उसी प्रकार कौत्स, 
चार्बाक, आदि वेद विराधी पथ्रो के ववाने के लिये यास्क ने 
निकक्त रचा | उसने आर्य भाषा के बहुत प्राचीन शब्दों की 
कपोल कल्पित भश्रमात्मक, असच्ष्य पूर्ण व्यतपत्ति दी । उसको 
इत्तना तक ता सालूम न था कि एक पदाथ का सूचित करन चाल 
सभिन्‍न भिन्‍न सस्क्ृत शब्दों में क्‍या भेट है । 

गो समा क्ष्मा,म् भ्रमि आदि शब्द सब उसके लिये 
पर्याय-बाचक है । उन शब्दों मे क्‍या भेद्र हे इसको प्रकाशित 
करने में वह पूर्ण रूप से समर्थ नथा। निरुक्त की पद्धति का 
यह परिणाम है कि दयानन्द पथियों ने बढों मे वर्तमान युग के 
नवीन नवीन आविष्फारों को निकालने का बीडा उठा लिया है। 
ऋग्वेद का ऐति हा|सिक पक्ष कितना महत्वपूर्ण हे, इसका ज्ञान 
इसीस हो सकता है कि ऋग्वेद के चहुत से राजा सूसा. सुमरे 
अक्फद हित्त फीनीशिय।, मिस्र, आदि देशों के शासक थे । # 

तिथि भूमि लड़ाई वश आदि भी उनके ज्ञात हे ।” आदि 
आपने अपने इस पक्ष को प्रवल्ष प्रमाणो ओर युक्तियो से सिद्ध 
किया है| वेढिक शब्झोंका सिलान उन उन देशो की प्रचीन भाषा 
से किया हे उनसे आश्चर्य जनक सास्य हे । आपने यह भी सिद्ध 
किया है कि इन्द्र आदि बढिक देवता, मिस्र आदि देशों के राजा 
थे। तथा यह इन्द्र.आदि उपाधिवाचक शब्द हैं। अर्थात ये शब्द 
राजाओ की उपाधि सूचक थे। इसी प्रकार वेढिक सृष्टि के 
बिपयों में भी अनेक रहस्य प्रकट किये है। आपने वेवीलियन 
जाति में पुजने बाले प्राचीन वेवत।ओ के चित्रों से वेदिक सनन्‍्त्रो 
के ठेवो का सुन्दर मिलान किया है। उन सबसे बेढिक देबताओ 
का रहस्य प्रकट हो जाता है | 

8 नोब--प१० सात चलेकर जी द्वाग लिखित महाभारत की समा- 
लोचना से भी उपरोक्कमत की पुष्टि होती है । 


( ८६ ) 


लोकमान्य तिलक 


आ० लोकमान्य तिलक का कथन हे कि “अंथर्ब बेद के 
अन्त्र तन्‍्त्र तथा कलदी लोगो के जादू टोने बराबर है ।” 

कां० ४ सू० १३ के सांप उत्तारनेक, आ,लेगीता विलीगी., ऊरूं 
गूला, तावुब, आदि शव्द कलदी जाति के ही शब्द है ।” 


अनेक विद्वानों का मत है कि अथर्व वेद! का नामकरण- 
उेरानी भाषा (अध्रवन) शब्द के आधार पर रक्‍्खा गया है । 
मन्त्र तन्‍्त्र भी वही के है | अशथ्रवन! का अथ पुजारी है ॥ 


अभिप्राय यह हे कि वेदी मे आधुनिकईश्वर की मान्यता 
का अभाव हे। जिस प्रकार वेदो में इश्वर की मान्यता नहीं है 
उसी प्रकार वेदो मे सृष्टि उत्पत्ति का भी कथन नहीं हे कथन 
की तो बात ही क्या है अपितु सृष्टि उत्पत्ति का बलपूर्बंक विरोध 
किया गया है । 


श्री कोकिलेश्वर भद्टाचार्य, और बेदिक देवता 


 आग्न्यादि देवतावर्ग कोई जड़ पदार्थ नहीं है, अग्नि 
आदि देवता कारण सत्ता व्यतीत अन्य कोई वस्तु नही है, यह 
सिद्धान्त सुच्ढ़ करने के लिये ऋग्वेद में एक ओर प्रणाली अब- 
सम्बित हुईं है । हम पाठकगणो को वह प्रणाली भी दिखा ढेंगे | 
ऋग्वेद के अनेक मन्‍त्रों में ऐसा देखा जाता हे कि. जभी उन 
स्थलों पर किसी देवता का उल्लेख किया गया है तभी ऐसी बात 
कही गई है कि, अन्यान्य देवता उस देवता को ही धारणा करते 
है, उस देवता का ही त्रत धारण करते हैं, उस देवता की ही स्तुति 
करते है| बेदिक महर्पियो के चित्त मे यदि अग्नि आदि देवताओं 


( €० ) 


का कारगा-तवत्ता या बन्रह्मस्थ्म सानन का बंय ने हाता ता 
हेस ऋण्यद में एसी उक्तिया दसन का न पाते । यदि आग्न का 
स्तन्त्र जद पदाथ ह।8 ताफर यहा बताना पड़गा कि अन्थान्य 
दचता कल प्रकार अपने सेउठम आग्न का बारगा करन 
प्रकार इवता उस ओआ।भम्र का व्रत श्र काय पात्तम करते ह६., आर 
क्यो उस जद आर की स्वति करते & ? इन प्रश्नों का समाधान 
नहीं। मिल सकने स अनिवाय रूपण यहाँ मानना पदता 
स््रात्र प्रद्भात दबताओ। मे जा कारखस-सत्ता अनुप्रावष्ट # बहा 
स्तुति पात्र है. क्योंकि वहीं ब्रद्म सत्ता है । आगे हम छुछ मन्त्र 
लिखकर वतात है | 

(दवा अग्नि धारयन द्रविणोदाम 

अग्नि देवासी अग्नियपिन्धते | ६ ६5 | ४८ | 

त्वां विश्वे अमृत जायमान शिशु न दवा; अभिमंनवन्ते 

( ६]७१! ४) 

लयाहि अग्ते वरुणा इतबतो मित्रः शाशद्र अयमा 
सुदानवः | यत्सी मनुक्रतुना विश्वथा विश्वुः अरान्न नेमिः 
परिभर जायथा। ॥ ६ | १४६ | ६ ।| 

स्वे अरने विश्वे अम्रतासों अद्ुह! २। १। १४ । 

तव श्रिया सुदशो देव ढवा; | ५ | ३ | ४ । 

अग्ने नेमिररों इब देवांस्त्य॑ परिभूरसि | ५)१३॥६। 

भव ज्यो तिनिहित॑ दशयेक मनो जविष्ठं पतयत्सु अन्तः 


विश्वे ढवा; समनसः सकेता5एक क्रतुमभिवियन्तिसाध | 
8 | ४) 


( ९६ 


अिज्मनी 


अधगि--सवित्ता; मित्र, वरुए प्रभृति देवता धन प्रदाता अग्नि 

को धारण कर रहे है। रथ चक्र को अरियो को जेसे नेमि व्याप्त 
केये'है । हे अच्न ? तुम भी बसे सब को सव ता भाव से व्याप्त 
कर रहे हो | तुम्हारे साहाय्य से वरुण स्वीय त्रत घारण करते 
मित्र अन्धकार नाश करते है, एवं अयमा। सनुष्य की कामता- 
ओ की सामग्री प्रदान करते है । सब देवता अभि को ही याग 


करते है. अभ्ने-म ही होम करते है । 
>प्रथमाभिव्यक्त अप्नि को सब देवता नमस्कार करतें हे। हे 


अमन? अन्य सब'अमर देव वर्ग तुस मे ही अवस्थित हो रहे हें, 
सभी देवता तुम्हारे आश्रितहै। हे अग्नि ? तुम्हारा ही ऐश्वर्य 
देवताओका ऐश्वय है। देवता अम्निमे प्रविष्ठ होकर निवास करते 
है। प्राशियोके हृदयमे अभि अचल पध्र्‌ व ज्योति रूपसे प्रविष्ट है । 

न्द्रियों इस नित्य अग्नि के समीप ही विविध विज्ञान रूप 
उपहार प्रदान करती है । सभी हन्द्रियों इस अप्नि की क्रिय। का 
अलुवर्तन करती हे&॥| पाठक गण विवेचना कर देखे' इन स्थलों 
से आर, शब्द द्वारा सब देवताओं में अनुस्पूत 'कारण सत्ता! 
ही जान पडती है| कारण सत्ता माने बिना, ठेवता अम्नि को 
धारण किये है, इस उक्ति का कोई अर्थ नहं। बनता ध्रब ज्योति! 


मन्त्र मे आन स्पष्ट त्रह्म सत्ता रूप से वणित ह ॥ 





कठोप निपद्‌ में आत्मा के सम्बस्व में अविकल ऐसी ही वात देखिये 
डच्च प्राण मुन्नयति अपान प्रत्य मस्पति । सब्ये बरामन मासीन विश्वे 
देवा उपासते, २।१३ हृटय पुणडरीका काशे आसी न बुद्भाव मिव्यक् 
सर्वे देवा श्चन्तु दयः रूपादि विजान॑ वलि मुपात्र्म्तो विशश्व राजान 
तादर्थ्यन अनुपरच-ब्यापारा भवन्तीत्यथ: ( शकर भाष्य ) पाठक पढ़ ले, 
ऋचेद मे अम्रि का वर्णन भी ऐसा ही है | अन्य स्थान में भी ऐसी बात 


है क्रचू, ह्यध्य चस वोजुब त ६।१।४ ( क्रतुजञान एव शक्ति ) 


0 
#मझरून्‌ नामक ठेवता के विपय से सुनिय--- 


यस्या देवा उपस्थे ब्रता बिश्वे धारयन्ते |-।६४।श 
आत्मा देवानां वरुण॒स्य गर्भ ।१०१६८।४। 


मरुत्‌ की गोंढ मे आश्रित रह कर, देवता वर्ग निज निज ब्रतत 
वा क्रिया निबोह करते है । पाठक सोच ले, मरुतू का अनुभव 
कारण-सत्ता रूप से यह। हो रहा है । इसलिये इन्द्र को 
'मरुत्‌ वान! रुद्र को 'मरुत्‌ वान! कहा गया है.। ओर इसी उद्देश्य 
से वायु को दूसरे मन्त्र मे देवताओं का आत्मा माना हे | वरुण 
के लिये लिखा हे-- 

वरुणस्य पुरः “'विश्वे देवा अनुब्रतम्‌ ।5।४ १।७॥ 

न वां दवा अस्त आमिनन्ति ब्रतानि मित्रा वरुणा 
प्र्‌ वानि ।४६६।४। 

यरिमन्‌ विश्वानि काव्या चक्रे नाभिरिवश्रिता 
[-|४ १६। 

वरुण के ही सन्मुख सव दबता निज २ क्रिया मम्पांदन 
करते है। हे मित्र वरुण ? कोई भी देवता तुम्हारे कर्सो का परि- 


साण नहीं कर सकता । रथचक्र की नाभि सें जैसे आअरियाँ प्रथित 
रहती है बसे ही वस्ण से त्रिश्ुवन अ्धित हैं । इन स्थानों मे वरुण 








£ आर यह भी हे-- तव अिय मझ्तो मजबन्त' | ५] ३। २। 
अमिके ही आश्रयार्थ मस्दगण अन्तरित्त का मान करते ह यह भी 
ढेसते है कि--अ्म्रि ही देवताओका जन्म जानता है | ८५। ३६ । ६ १ 
संपन्न ही अयि शब्द दाग कारणु सत्ता निद शित हई है |? 


8. 0२... 


शब्द कारण सत्ता को ही लद्॒य करता हे। सविता पर भी ऐसी 
ही उक्तियाँ मिलती है। 
बी (७ 45 को 
न यस्पेन्द्री बरुणो न मित्री व्रत मयमा न मिनन्ति रुद्रः 
(२। ३८ । ६ ) 
यस्य प्रयाण मन्वन्यड्इद्युर्दुवा। | ४॥ ८१ ३ । 
अभि य॑ दवी अदितिग णाति स्व दवस्य सवितुजपाणा।| 
अभि सम्राजो वरुणो गुणन्ति अभिमित्रासो अयमासजो पाः 
(७ | ३८ । ४) 
तदेक॑ देवानां श्रेष्ठ वपुपामपश्यम | ४। ६२ । १ 
चन्नुमित्रस्य वरुणस्याप्रिः । 
देवानामजनिष्ट चन्चु।। ७ | ७६ १ | 
इन्द्र, वरुण, मित्र अयसा ओर रुद्र कोई भी सविता 
व्रत वा कर्म का परिणास नहीं कर सकता । सूर्य की गति के 
अलुगत होकर अन्यान्य देवता गमन करते रहते है। सूर्य 
गति से प्रथक स्व॒तन्त्र रूप से किसी भी देवता का गमन सिद्ध, 
नहीं। होता । सविता द्वारा प्रेरित होकर ही ,अदिति, वरुण, सित्र 
अय्यमा प्रश्नति देवता वर्ग सविता की स्तुति किया करते है । बह 
एक सूर्य सब देवताओ से श्रेष्ट है, सबिता मित्रादि देवोका चक्तु है 
इत्यादि सब स्थानों मे सविता शब्द कारणु-सत्ता का ही बोधक 


हर % | सोम शब्द भी कारण सत्ता का निर्देश करता हे | पाठक 
दो चार मन्त्र देख ले । 


2 ञ हि 


& ओर लिखा है कि, सविता ही देवताशोके जन्मका तत्व जानते 
हू वेद यः देवाना जन्म | ६४१॥२ | “प्राणवीत्‌ देवाः सविता जगत्‌? 
१। ६४५७ । ११ । 


६०54 : 3) 


सोम--अस्य बते सजोपसो विश्वे दवासी अंदर 8: 
&]?०२।४५। 
विश्वस्य/ उत न्ितयों हस्ते अम्य। ६ ।॥ | 
विश्वा संपर्यन भुवनानि विवज्ञषसे | १० | २४ | ६ 
तुभ्पेमा भुवना करे महिम्ने सोम तस्थिर। &। ६२ |२७| 
जनिता दिवो जनितवा प्रथिव्या! जनिता अस्ने! 
जनिता प्रस्प जनिता उन्द्रस्य जनिता विध्गोः ॥ 
65.| ५४ । 
पिता दबानाम्‌ | & | १०६ ।४, ६ | ८७ | 
साम क ही ब्त वा कम मे अन्य ढेव अवस्थित है| विश्व 
के सभा प्राण। सास के हाथ मे है. सामर हा त्रिभुवन का बहन 


करता है यह विश्व सोम की ही महिसा मे स्थित हैं। सोम सब 
देवताओं का जनक है; इन सभी स्थलों में साम-कारण सत्ता हे | 

विश्वेदवासस्त्रय एकादशासः | ६ | &२|४०॥ 

देवों ढवानां गुद्यानिनाम आविष्कृणोति | ६ | &१। २ 
हू सोम ? तेतीस संख्यक देवताचर्ग सभी तुम में ही तुम्हारे ही 
भीवर अवस्थित है । साम ही समस्त देवताओं का ज। गृह नाम 
है उसे प्रकाशित करता हैं इन्द्र का लक्ष्य करके जा कुछ कहा 
गया हे, सो भी यहां तत्व है । 


इन्द्र | विश्वेत इन्द्र बीय ठेवा अनुक्रतु' ददु। | 
८|६२।७ 

न यस्य देवा देवता न पर्त्या आपश्चन शवसी अन्त 
मापु: ।१।१००।१४ 


अरमल्‍्कक, 


( €&४ ) 


रत (0 
यस्य त्रतेवरुणों यस्य रथ ।१॥१० १३ 
+ ९. 0 [0 
त्वां विष्णु वृ हनचयों पिन्नो ग्रणति वरुणः | 
वां शर्धों मद॒त्यनु मारूतम्‌ [5।१४॥६ 
समिन्द्रो अधूनुत संक्षीणी समर खयस्‌ |5|४२॥१० 
है इन्द्र ? तुम्हारी ही प्रज्ञा एवं वबलका अनुसरण कर अन्य 
समस्त वेवता प्रज्ञावान एवं बलवान है। ठेवताओं में कोई भी 
न्द्र के बल का अन्त नही पाता | वरुण ओर स्थ प्रश्नति देवता 
बर्ग इन्द्र के ही ब्रत व कर्म मे अब स्थित हैं। अर्थात्‌ इन्द्र के ही 
कर्म का अनुसरण कर , सूर्य बरुणादि देवगण निज निज क्रिया 
रते रहते है $ विणएु. मित्र. वरुण ओर मखरुत्‌ प्रश्नति देवता 
वर्ग, हे इन्द्र ? तुम्हारी स्तुति किया करते है । इन्द्र ही द्यावा-- 
प्रथ्दी को अपने कार्य से प्रेरण करते हे एवं इन्द्र ही सूर्य को 
प्रेरणा करते है ॥ इन्द्र मे विश्वग्रथित हैं, 


“अरान्न नेमिः परित्ता वभूव! |१।३२।१४॥ 

विष्णु के विपय में लिखा है । 

वेष्णु | जनयन्ता स्व झुषा समग्निम |७६६॥४ 

न ते विष्णो जायमानो न जातो 

देव महिम्नः परमन्‍्त माप |9६६॥२ 

विष्णु ने ही सूर्य, ऊषा एवं अग्नि को उत्पन्त किया हे हे 
विष्णों | कोई मनुष्य हो वा देवता हो--तुम्हारी महिमाका अन्त 
पाता नहा। अश्विनी कुमारोको लद्य कर कह। गया हे कि-- 


& देवताओम जो सामथ्य है, उसे इ्रने ही देवताओ्ोम रकक्‍्खा है । 
थद्दे वेषु घारयथा अश्रसूगम्‌ ( बलम्‌ )-६ | ३६। १ 


०] 


( 65 ) 

अश्वि--6रय | युवमग्निज्च वृपणावपश्च बनस्पती 
रम्विनावेरयेथाम्‌ ।१।१४७४॥ 

युवंह गर्भ जगत्तीपु धत्थों युवं विश्वेषु सुवनेप्चन्तः ॥ 


छरिवनी कुमार ही अग्नि को उसके कास में लगात हैं ॥| 
. अश्विनी कुमार ही इस जगत के गर्भ स्वह्प (कारणु-ब्ीज) 
है एत्र विश्व भर में टिक हुए 9 ॥ 


& पाठक | अग्नि, साम विषध्गा, सबिता, शअश्विनिद्वय 
के सम्बन्ध मे ऊपर जो उक्तियोँ उदवध्त की गई वे निश्चय ही 
दबनाओ। से आनुस्प्रत महम सत्ता का लक्ष्य करनी 68] अन्यथा 
सारी उक्तियोँ निरथक ही पढेगी। फिर हस नाना स्थानों ऐसी 
है उक्तिया पात हैं कि--अग्नि सब देवताओं का समप्टि-स्वरूप 
है स्र्य भी सब देवो का समप्टि स्यृरूप है. ऊपा भी आहित्यगण 
का समप्टि स्वरूप है एवं देवताओं की मानता है । 


जे अनजम कप लल न “9 +» अडड +« जन्‍्े 2० अणन+ सजी अभ्टत न्जन अ ल्‍जनन न लननीयननरनननननगगननननीन जम 


त्रितन्मु उत्म' की ग्रोर उपस्यित होता है” (१)।३०।६) | 
यह बात कही गई है। बितन्तु उत्स सत्त रज तमोगुणात्मक कारण 
मत्ता व्यतीत अन्य कुछ नहीं। सुतरा जलके मन्पम कारण सत्ता का ही 
निर्देश किया गया है। जिस समय भारत वर्ष में घर २ मे नित्य हीं वेढ- 
अन्वच पढ़ें जाते भे उस समय सभी लोग जानते थे कि ऋग्वेदम व्यवहृत 
अयगि आदि देवताओं का अर्थ क्या है तब स्सीको भी श्रम नहीं होता 
था | दस समय वेदोफी आलोचना नहीं इससे क्सि अर्थम वदण अ्रति 
आदि शब्द प्रयुक्त हुए. हैं सो बात लोग भूल गये हूँ इसीलिये सघ्या 
बऋन्‍्ठनादिके समय जलफऊे प्रति प्राथना देसकर अनेक व्यक्तिपोकों भामित 
शेने लगता है कि मानो जटकी उपासना है । 


७ आज] 


'खमदिते सब्ताता (१९४।१ ४), सनो यक्षत्‌ - 
देचताता, यजीयान्‌ (१०।८३॥१), स्तोमेन हि 
देवासी अग्निमजी जनत्‌ शक्ति मिः (१०८८|१०) 
: इन स्थलो में अ्रग्नि देवताओं -का समष्टि स्वरूप कथित 
हुआ है सूर्य भी देवताओं का समष्टि रूप हे; सो भी देखिये, 


इद्सुत्यन्पहिमहामनीकस्‌ (४।४॥६), 


सूर्य--मण्डल ही सकल महान्‌ देवताओ का समूह-स्वरूप 
है। ऊपा को भी देवताओ का समूह-स्वरूप कहा गया है । 


माता देचानाम दितेरनीकम्‌ (११ १३॥१६) । 

उसी प्रकार--इन्द्र के बज को मरुद गणों का समष्टि-स्वरूप 
मित्र का गर्भ-स्वरूप ८वं वरुण का नामि-स्वरूप माना है। 

जल--इस उपलक्ष मे हम पाठकों से ओर एक बात कहेंगे । 
अद्यापि देनन्दिन उपासना ओर संध्यावन्द्न के समय हिन्वू- 
गण. जल की प्रार्थना किया करते है। ओर समुद्र, नदी भागी- 
रथी गंगा, यमुना आदिऊी पूजा किया करते है। यह जल, जड़, 
नहीं, ऋग्वेद ने सो बात स्पष्ट कर दी है। जल के निकट जब 
प्रार्थना की जाती है, तब उस प्रार्थना का लक्ष्य जड़ जल नहीं हो 
सकता। जल में अनुस्यूत कारण सत्ता वा त्रह्म ही उसका ज्क्ष्य 
है जल के प्रति जो हमारी पूजा--प्रार्थना है वह. जड़ोपासना 
नहीं च तन्‍य घन परमात्सा की ही उपासना है | ऋग्वेद ने हमे 
जताया है कि--.वरुण देव मनुष्यो के पास--पुण्यों फो देखते 
हुए जल मे सच्म्वरण करते हैं।” और ऋग्वेद से यह भी उपदेश 
पाते हैं कि अग्नि ही जल का गर्भस्वरूप है जल के भीतर अग्नि 
ही निरन्तर स्थित्त रहता है । यथा-- ह 


( €पए ) 


राजा बरणो याति मध्चे सत्यान्ते अवपश्यन जतानाम । 
हा (७४०६३) 
वह्दीनां गर्मा अपसामप स्थात्‌” (१)६५४) 
शुद्य॑ गृहमप्स' (३३६६) “बश्वानरों यासु अग्निः 
प्रविष्ठ/ (9|४६।४) ३।१॥३ एवं “सोम '* 'अर्पा 
यद्‌ गर्भोज्वणीत देवनाग! (६६७४ १) 
साम जल का गर्भ स्ररूप है । 
किन्तु हम ऊपर आलोचना कर चुके हैं कि ऋग्वंद में 
'अग्नि! 'वरुण' प्रभूति शक्ों द्वारा, कार्य वर्ग में अनुगप्रविष्ट 
कारण-सत्ता वा अतन्य सत्ता द्वी निर्दशित हुई हैं । सुतरा पाठक 
वर्ग सहज ही में समर लेंगे कि ऋग्वेटर जब भी जल के निकट 
रे (५ के विज जह। 
कोई स्तुति प्राथना करता है, तभी उसका लक्ष्य भोतिक जड जल 
9०० पे ग्रत के, 
नहीं किन्तु जल में ओत ग्रोत 'कारण-सत्ता' ही है । कारण या 
ब्रह्म सत्ता के लिय ही प्रार्थना एव उपासना की जाती है । 
उस भाति भी आप समझ सकते है. कि ऋग्वद मे जा देवता 
कहे गये हैं वे जड पदार्थ नहीं । ऋग्वेद की उपास्य वस्तु देवताओं 
में अनुस्यूत कारण-सत्ता अथवा त्रह्म-सत्ता ही है । 
एक ही मूलशक्ति भिन्न २ वेबताकारसे प्रकट हुई है. इस वात 
का स्पष्ट निर्देश-- 
हमने इतनी दूर तक, किस + प्रणाली से ऋग्वेद मे कारण- 
सत्ता निर्देशित हुई है इस विषय की आलोचना कर ठी है. अब 
यह भी जान लेना चाहिये कि ऋग्वद ने स्पष्ट स्व॒रसे सी कारण- 
सत्ता हमें बता दी है। एक ही कारण-सत्ता अग्नि वरुणादि 
देवताओं दि [५ हैक 
भिन्न २ देवताओं के नाम से आहूत हुई है इस बात का ऋग्वेद 


( &6&& ) 


के नाना स्थानों मे स्पष्ट उल्लेख है | दो चार स्थल उद्घृत किये 
जाते है । 


इन्द्र मित्र वरुण मग्नि माहुरथो दिव्यः से सुपणों- 
गरुतान्‌ 
एक 'सद विग्ना बहुधा वदन्ति अग्नि यम॑ भातरिश- 
चानमाहुई ॥ (१।१६४।४ ६) 
सुपण' 'विप्रा कवयो वर्चोभिरेक 'सत्त्यं! बहुधा कल्प- 
यन्ति | (१०।११४।५) 
यम्रत्विजों बहुधा कल्पयन्तः सचेतसो यज्ञमिमं बहन्ति । 
(८ | ४८०। १) 
एक एवाप्रिबहुधा समिद्ध! एकः सर्यो विश्वमनु प्रभूतः 
एके बोषासबंमिंद विभाति एक वा इद विवभूव सबेस्‌।॥ 
(८ | ४८ | २) 
अर्थातू--त्तत्वदर्शी जन एक ही 'सत्ता! का विविध नाम से 
निद्श करत हे । ७क हा सहस्त-इन्द्रनांस स॑, परुण नाम से 
अग्नि नाम से परिचित है। शॉभत्त पक्त-विशिष्ट गरुत्वयमान नाम 
से भी# पंडित्तगण उसे बुलाते है। वही सहृस्तु अग्नि, यम 
ओर मातारिश्वा कही जाती है | सुपर्ण वा परमात्मा एक ही सत्ता 
मात्र है इस एक ही सत्ता को तत्व ज्ञानी गश विविध नासा से 


#> सोमको सुपण” कहा जाता है। टविव्य सुपणों अवज्षुत दमा 
(६। ७१। ६ ) प्राण शक्तिको भी सुपण” कहते ह। ( अ्थर्ववेद 
द्रव्य हे ) विणुक्ती मी सुवण” कहा जा सकता है। सथकों भी सुपर्ण, 
कहा है। सुत्र्णो अग मवितु गरुत्मान्‌ प्रयेजात>” (१० | १४० | ३) 


4 रा ) 


परुपना करने हि। चदिसान साम्यिक्न गण कद सदर] फ्रा 
बहु प्रतर से, अत सामगे से, फपना फर # यल्त सम्वाहन थम 
फरने ह। एड ही रस को सपार से बहने स्थानों में प्राउलिन 
हुआ करता £ । ए 6 हो सूप सामप्र विश्ये से चनुगन-खनुम्पन 
दि रहा ए। एक्र ही ऊपा सब स्तनों यो दिविय #ुप; से प्रए- 
शित करती हे । रह ही यहा फिल्य में थियव सस्दू्णी या काशर 
बारग फर राह है । इस गन्ने से पटठफ को, प्रगनि, यम, मित्र, 
पर सादि एफ की सद्स्सु के नासास्तर ओर एड़ी सस्तु के यिधिय 
पार 7 | 

टेयवा एक ही देससा के गे प्रस्यग स्वकूप | | 

अप, सूर्य, बरगा।दह देवता शक सभा के, सुफ दी बस्तु 
के शिन्‍्म + रूप और भिन्न + नाम मात्र है, या” सक््च सफ्वेद में 
दरनस गीनि से मिलता /# | एस सक्षम हो हम हाउ्यर में एफ अन्य 

कार से भी देखते #। संम्र की स्तुति फरते हुए फाष खनुभय 


दी शा 
पर्स क कि हम्ट्र घन्द्र शर्त से उचा आपम्र ेे मय गे 
हर 


औ हि रह बढ # ् नी #> 
विन्मेलु्व ऑन ह सत्र राप्त कु का झारम स्वरूप ४ । चिण्यु हा 


प्रफा $ ३“ सुई 


गसुति के समय भी बहा गया वि--प्रन्यानप देबनां पिप्रगु एे 


शाया स्वग्प ४ | बड़े प्रद्ंश एयी शासा क्रशायाएं जस यन्ञरे 
ही 'फंग-प्रत्यंग स्पहप 5 तप की से में दी उस शाखा प्रशा- 


श्र 


खातों की सत्ता है बेस है सभी एव एक ही परम दचता के 


् खत बट के # «> लत ने व्जमर कब क अत 


विश । शारा ) इत्स्यानपनि पस्या ( शस्धाद ।। परत 
धम्य नह बियो। ६ उ]४ ०४) से दिये गान पुप्‌ सा 
एयर प्रदान अन्य देगा प्रण्गानि शान्ति कम उस्मसना यामनगगनः 
इखादि (निमक ।39 8 । मररोद के पुर सक्ष में भी से झमि प्रति 


| हवन ही धुंध रद पा भाप मू वरना || गे है ! 


०, 


अग-प्रत्यंग स्वरूप है। उस परम देवता की सत्ता में ही इनकी 
सत्ता है, उस महा सत्ता के अतिरिक्त देवताओं की स्व॒तन्त्रा 
सत्ता नही । "यो देवानामधि देव एक: (१-।१२८७)”। इंसीलिये 
निरुक्तकार यास्क्र ने--देंबताओं का एक ही परमात्मा के अंग- 
प्रत्यंग रूप से स्पष्ट निर्देश -किया है। रृ्थवेयेद्र ने स्पष्ट कहा हे 
कि एक - ही वस्तु अवस्था-भेद से भिन्न २ नाम प्रहण करती 
रहंती है | 

से वरुण सायमग्रिभवति स मित्रो भवति प्रात रुधन | 
स सविता' भूत्वा अन्तरित्षेण याति स इन्द्रो/ भूत्वा 
तपति मध्यत्तो दिवम्‌.॥१३।३।१३। 


श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मा, के विचार - 


' देवता प्रकरण 

“अमन मीले” युग में उपपसक अपने स्तुत्य देवता से स्वर्ग 
था मोक्ष की मांग करते नहीं मिलते, उनका जीवन'ही उनके लिये 
अमृतत्व था, अतः वे जीवन को ही सुखी व चिरायु बनाना 
चाहते थे। कोई भी ऋचा वेद की ऐसी नही जिससे इस सम्बन्ध 
की आधुनिक दृष्टि का समर्थन किया जा सके | उनके तत्कालीन 
उत्साह पूर्ण आनन्द्मय जीवन की तीन लालसाएँ थीं जिनका 
संकेत अप्नि की स्तुतियों मे किया गया हे वे ही लालसाएँ पअन्‍्य 
देवताओ की स्तुतियों से भी- प्रधानता रखती है.। उनके अनुकूल 
श्रप्नमि के विशेषण तीन श्रेणियोम रक्खे जा सकंते है | 

१--ली श्रेणी मे--पुरोहित 

२--री श्रेणी मे--यज्स्य देव ऋत्विज होता 

३--री श्रेणी मे--र॒त्नधातम हर 
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. पहला श्रणा क विशपण 'पुराहितम” मे हितापता का भाव 
ह ओर अग्नि का 'पुराहितम! कह क्र कल्याणकारी कामों में 
अग्रसर रहने की जो कल्पना की गई है! उसकी विद्यमानता सभी 
स्तुतियों मे मिलती हे। अप्रि-बरुण-इन्द्र बिणतु-रुद्र आदि की 
स्तुति इसी कारण की जाती थी कि उससे उनके उपासक कल्याण 
होने की दृढ़ आशा रखते थे। इसके उद्यहरण स्घुति प्रधान 
प्न्‍्र्बेद मे सग्रहित ऋचाओं में भरे पडे हैं। एसे ही विश्वास में 
अग्नि को गृहपति व विश्वपति नास दिये गये और पुरोहित उपाधि 
देने का कारण भी स्पष्ट किया गया-- त्यमग्ने ग्रहपतिस्त्व॑ होता 
ना अच्चर | त्वं पोता विश्ववार प्रचेता यक्ति वेपि च बाय ।? इन्द्र 
की कृपा भी इसी विश्वास में चाही गई--एवा न इन्द्र वायस्य 
पृधिग्रते मही सुमतिं वबिदास ।” जिस प्रकार निर्भयता से अग्नि 
कहा गया---'यदर्ने मत्यस्त्वं स्था महँ मित्रमहों अमर्त्य:” “न में 
स्तोता मत्तीवा न ठुहितः स्यादग्ने न पापया” उसी प्रकार इन्द्र पर 
भी प्रकट किया गया यहदिद्राह यथा त्वमीशीय वस्त्र एक हत। 
स्‍्तोता में गोपखा स्थात्‌ ।” अभिप्राय कि दोनों से कल्याण की 
कामना की जाती है. । और विश्वेदेवा की स्तुतियों मे ७ वे मण्डल 
के सक्त ३५ मे इस भाव की विशद व्याख्या मिलती हे । बहा 
इन्द्र-चरुण-सोम-भग-अ पि द्यावा प्रथिवी आअित्य-मद्र-बात आदि 
से स्वास्ति कामना के अन्त से कथित ह 


ये दवानां यज्नियानां मनोयेजनत्रा अमृता ऋत जा।। 


ते नो रासतामरुगाय मद्च यूय पात स्वस्त भिः सदा न; 8 
दसरी श्रेणी के विशपण यज्ञस्त्र देव ऋत्विजं हातारम” रतुति 
के व्यावहारिक अंग के ग्ातक है | जिस प्रकार वेज्ञानिक किसी 


मेद्धान्त की सिद्धि मे अनुसंधान रत हो व्यावहारिक उपचारा 
द्वारा सिद्धान्त का पापण करते है उसी प्रकार वेढिक ऋषि 


( १०३ ) 


अपनी स्तुतियो को स्थिर कर लेने पर उनकी सत्यता का याक्षिक 
कृत्यों की कसौटी पर कसने में तत्पर हुण और “अग्नि मीले १ का 
क्रम समाप्त होने पर उनमे यज्ञों के अनुछान की ओर विशेष 
ध्यान दिया | सामवेद और यजुर्वद मे इसी प्रगति का प्राघान्य 
है और ऋचाएँ भी वेसे ही यज्ञों से सम्बन्ध रखती हैं. जिन यज्ञो 
के बल पर अग्नि को देवताओं के पास जाने की प्रार्थना से कह! 
गया है-“अम्न य॑ यज्ञ मध्वरं विश्वत, परिभूरसि ।” पर इन यज्ञो 
का विशेष स्थान पुरोहितम्‌ के रतुति-प्रधान मंत्र-युग के बाद हे 
ओर इसी से उनका प्रावल्य भी धीरे २ संहिता-काल की समाप्ति 
पर ब्राह्मण शभ्रन्थ कालीन युग में हुआ। 


तीसरी श्रेणी का पद है 'रत्नधातमम्‌' जो स्तुति व यज्ञ द्वारा 
इप्ट लक्ष्य का परिचायक कहां जा सकता हे अग्नि की स्तुति की 
गई, वह हितंषी माना गया ओर यज्ञों के ऋत्विज-होता की 
उपाधियों से सम्मानित किया गया पर किस विशेपताके कारण ? 
स्पष्ट है कि वह रत्न को देने मे समर्थ था और उसी रत्न के 
लाभाथ सारा आयोजन उपासक को करना पड़ा | वह रत्न प्रथ्वी 
के भीतर का केवल बहुमूल्य लाल-हीरा-जवाहरात ही नंही थे पर 
अन्य मूल्यवान पदार्थ भी उनमें सम्मिलित थे और उन सबकी 
प्राप्ति के लिये उपासक की उपासना थी । उसकी व्याख्या भी एक 
स्तुति मे वशिष्ठ द्वारा कर दी नई हे-.- 
गोमायुरदाद जमायुरदात्पृश्निरदाद्धरिततो नो वस्चूनि | 
गयवां मंहका ददतः शतानि सहस्त्रसावे प्र तिरन्त आ्रायु) || 
“ तद॒नुकूल धन, विभूतियों लम्बी आयु और वीरपुत्र बे मूल्य 


वान रत्न थे जिनका देने वाला जान कर अग्निकी स्तुति की गई 
आर अप्निके अलावा भी जिन वेबताओकी स्तुतियोँ उस काल के 


(० 8७%) 


आयों ने की उनसे भी इन्हीं की इच्छा की गई । इनकी प्राप्ति के 
मार्गके जितने विन्न थे उनके नाशके लिये सुशिप्र-हरिताश्व इन्द्रकी 
अनेकानेक स्तुतियोँ वेदों की गई और यथेच्छ सोम पान करा- 
कर इन्द्र को शत्रुओं के नाश के लिये सर्वदा सम्पन्न रक्खा गया। 
इन्द्रने अपने उपासकोके हितार्थ अहि-ब्रण-शुप्णु-शंवर-नमुचि 
पिप्रु प्रश्ति आय्यशचुओ का संहार भी किया, जिस वीरता 
की स्मृति मे इन्द्र वृत्रहनोपाधि से विभूषित किये गय सुरेश्वर 
पद उन्हें बराबर के लिए प्रदान किया गया ओर उनकी श्लाघा 
में कहा। गया--“णएको दवतन्ना दयसे हि. मत्तान स्मिंउछूर सबत्ते 
दयास्व । ” ऐसी वीरता में इन्द्र को विष्णु ने बेरावर साहाय्य 
दिया ओर त्वष्टु ने वत्ञ प्रदान किया। जिसके कारण इन्द्र 
चाद विष्णु को भी सम्मान दिया गया ओर समय पाकर अपने 
अन्य सदशुणा के कारण विण्तु उपासना से स्थान पा सके। 
इन्द्र यद्यपि इन्द्रासन के अधिपति वने रहे उनका मान उपासक 
मण्डली मे धीरे २ घटने लगा। जैसे २ विन्नो का भय जाता रहा 
ओर केवल धन व विभूतियों के संचय का यत्न किया जान लगा 
तब विष्णु के प्रतिडपासको की धारणा हुई कि विष्णु के ही 
परमोचपद में अमृतत्व-मधु-का मजुल स्त्रोत हे--'उरु क्रमस्य स 
हि वंधुरित्त्था विष्णोः पढे परमे मध्वउत्सः ।” अब उप।सक स्तोता 
विष्णु सुकूते सुकृत्तर' कहते “विष्णु के सुन्दर सुखद कृत्यो से धीरे २ 
परिचित होने लगे । उनने विष्णु को व्यापक देवता पाया, विष्णु 
का नाम उरुक्रम देकर लोकत्रय में उनकी व्याप्ति की कल्पना की 


गई । विष्णु के त्रिपदों के भीवर चराचर का निवास माना गया 
आर परम पद देवताओ का प्रमोद्स्थल कहा गया आंचार के 
देवता वरुण को विष्णु का सस्वन्ध आचार से भी स्थिर क्रिया 
गया। यजुर्वेद मे विष्णु की ख्याति के जो मंत्र मिलते है उनसे 
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विष्णुके त्रिपद्‌, त्रि अग्निरूप यक्ष-रक्षक, विष्णु-विष्णु के यज्ञरूप 
व विष्णु के 'सोमशरीर रूप के वर्णन मिलते है। अथववेद मे 
भी बिष्णु को संसार रक्षक व यज्ञरक्षक कह कर उनकी स्तुतियाँ 
की गई, और उनमे स्थापित गुणो के कारण उन्हे कुचर, गिरिष्ठ, 
त्रिविक्रम, गोपा, गोपति, शिषपिविष्ट आदि उपाधियों से भी 
वर्णित्तकिया गया ओर इन उपाधियों के महत्व पूर्ण अर्था के 
अनुकूल विप्णु का मान उत्तरोत्तर बढ़ता ही गया। परम पूज्य 
अग्नि के सम्बन्ध भे उनके द्वारा बनो के भस्म हं।ने के भी उल्लेख 
है तो भी अग्नि के सम्मान में कोई अन्तर नहीं पाया 
जाता | इससे विदित होता है कि प्राकृतिक रहस्य का यथाथ 
अलुभव उपासकोका ध्येय था। बे प्राकृतिक शक्तियोसे होने वाली 
बुराइयों से बचने के लिये भी उन शक्तियों की स्तुति किया करते 
थ्र. और चाहते थे कि उनके कोप द्वारा उनका कोई अहित न हो । 
इसी भाव से रुद्र की स्तुतियों की जाती थी, यद्यपे रुद्र की आर- 
स्मिक स्तुतियों मे उनसे होने वाली ज्ञतियों का ही विषरण है। 
ऋग्वेद मे उनके क्रोध से वज्नपात होने ओर जीव-जन्तुओं के नाश 
का वर्णन है | उनका नाम नृहन भी दिया गया है और उनका 
साथ मरुतो से भी कथित है। अथवे वेद व थजुर्वेद भे उनके 
शरीर का जो रूप -रंग कहा गया है, वह भी विचित्र है अथर्व॑ 
वेद मे उनका पेट नीला पीठ लाल ओर श्रीब नीला कहा गया 
है। ओर यजुर्बेद मे शरीर का रंग त्ञाप्र वर्ण बता कर नील 
ग्रीव व शिचितकण्ठ नाम दिए गये हैं। अनेक अनुपम ओऔपधियो 
से भी उनका सम्बन्ध कहा गया है ओर उनमे जलाष एक विशेष 
ओपधि है । रुद्र के ऐसे भयकारी होने पर भी उपासको मे रुद्र के 
प्रति अच्छी धारणाएं दृढ़ होती गई ओर धीरे-धीरे रुद्र शिव 
नाम से विख्यात होने लगे। सम्भव है कि वर्षा क्रे समाप्त हो 
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जाने पर प्रथ्वी की सुहावनी हरियाली द्वाराद्रय मे आनन्द व 
शान्ति पदा होने के भाव से प्रकृति के उपासको ने स्द्र को शिव 
कह! हो ओर सहिता-काल के बाद शिव के सेवको से सर्पो की 
कल्पना भी बपो- वर्णन के विचार से ही की गई हो। जो कुछ 
हो. शिव की धारणा उत्पन्न होने पर समाज मे रुद्र का भी आदर 
बढ़ने का अवसर उपस्थित हुआ।। 

हि संहिताओं मे मित्र, अब्तिपुत्र आदित्य सूर्स, सचिद्‌, पूपण, 
विवस्वन्त द्यो पुत्र, अश्विन उपा, बात, सोम, चन्द्रमा, त्रित- 
आप्त्य , अपा-नपात अजणएकपाद, मातृख्वन, बृहरपति और प्रथिवी 
नामोसे भी स्तुतियों की गई है पर उनसे भी हित व कल्याण के 
भाव ही प्रधान है ओर उनकी स्तुतियाँ आलंकारिक भापासे उनके 
प्राकृतिक गुणोके उल्लेखमे की गई है। बिराट्‌ विश्वमे जिसकी 
जैसी शक्ति मानव कल्याणके हितार्थ कार्य्य कर रही है उसके 
वैसे वर्णन की चेष्टा प्रार्थनाओ में विद्यमान मिलती है। ओर उन 
कार्येसि जावनको लम्बा व सुखद बनानेकी इच्छा व्यक्तकी जाती 
है । प्रथ्वी वायु-लोक-नक्षत्र-लोक विष्णुके पदनत्रय कहकर उनमे 
सतुत्य देवत।ओके निवास स्थान माने गये है, जिस विचार से. 
बेदिक ऋषियोके प्रक्ृतिक वेवत।ओका विभाग विवेचको द्वारा 
तीन श्रेणियोंम किया जाता हे और यह भी निवियाद,हे कि 
स्तुतियोने परम्परागत, चर्मचक्ुद्ट ओर दिव्य हष्टेज्ञात तीन 
प्रकारके देवता थे जिस पर यास्क ऋपषिंने कहा है-- 


ताब्ि विधा ऋचाः परोक्षक्ताः प्रत्यक्ष-कृता आध्या- 
त्मिक्याश्र ।! 

परन्तु यह भेद आज समझाने के लिय ही हू उपासकोंकी 
इृष्टिमे थे ठेवता अभिन्न थे सभी एक शक्तिकी सास लेते अनुभव 


मर 
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किये गए ओर सबन मनारथकी पृर्तियंस एकसा भास लिया। 
ख्रद स्वयं कहता 2 

“पु हि वो अस्त्यभेकी देवासो न कुपारक! । विश्चे- 
सतो महंत इत्‌! 

उपासकोने ऋचाएं कम था अधिक संख्याऊे कारण कोई 
विशपाक्ति या अन्तर नहीं माना । बेविलानियनपोराणिक 
प्राख्यायिकाओंक भावस भी वेदिक स्तुतियोंक रहस्यर्की तुलना 
कर भावोम भद प्रकाशित करनेकी चढ्ठा वदिक रहरयका समभनेमे 
सहायिका नहीं हो सकती. क्योकि वेदिक ऋचाओकी बाते कोरी 

प्रास्यायिकाएँ नहीं है वास्तवर्म थे जीवनक अनुभव है जो अलं- 

कारिक भाषा में लखबद्ध छ ओर उनमे भारतीय मप्तिप्ककी बह 
विशपता भरी £ै जिसकी रूचि विभिन्नतासे एक्य स्थापनकी हुआ 
बारती है । अतः वदिक ठेवताओंकी स्तृतियों सभा एक सत्तात्मक 
& ओर विभिन्नतास रहित है चाहे वे नरसख्पापम हो वा जीव- 
रूपापग बाघात्मक हा या सतात्मक । मलुप्य, पशु पत्ती वृक्त 
नधान्न, बाय, घादल, जल नदी पत्मत, प्रातःकाल, वपाकाल 
गरदि सभी विवेर्य तत्वे।से 'अप्वि्मील' के गायकोने एक अदू्शुत 
ग्हस्य का छझानुभव किया ओर उनसे उन्हे विश्व कल्याशका भाव 
विद्यमान सिल्ला जिस अमनुभमवक बाद व प्रजापतिकी सप्टरिक 
फिसी भी तच्बका छोट। या बड़ा. लाभदायक यथा व्यर्थ कहनक्रा 
प्रभ्तत मी हा । उसके हारा उसने एक विशाल यज सम्पादित 
खून पाया और यश्के सम्बन्ध पीछे कहां सया--- 


“यतपि तस्पे ज़नताये कल्पति' | 
"से ग्रवत्तिको डयक्त फरन का सया-- 
नंगी महदभ्या नेगी अभेफेस्यों सपी युवस्योनप आशि- 
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नेभ्यः | यजञाम देवान्यदि शक्नवाम मा ज्यायसः शंसमा 
वृ्तिदेवा! ॥ 


 स्व॒तियों भी यही प्रमाणित करती हैं। यदि विश्वास व श्रद्धा 
पूगेक अभिसे प्राथंना की गई--अग्ने ? हमारे नायकों फी 
5 हर #ु 
सम्पत्ति व कीर्ति दो” तो वरुण-इन्द्र-सेमसे भी चाहा गया-- 


“बिड्भ्य आभ्यः श्येनो भूल्ा विश आ पतेमाः ।” 
उसी प्रकार मरुतसे प्रार्थना की गई--- 


ददात नो अम्नृतस्यप्रजाये जिशृत रायः सजता मधानि 


विश्वस्थातु जगत-गोपा सूर्य से दीघजीवनकी कामना की 
जाती है-- 


“पश्येपशरदः शतं जीवेम शरदः शर्त! 
इन्द्र व वरुण दोनोकी उपयोगित्ताको स्वीकार करते कहा 
ज्ञाता है-- 


“वृत्राएयन्यः समिथेषु जिप्नते बृतान्यन्यों अमि रक्षते 
सदा ।” 


अश्विनने च्यवनकी जरावस्था दूर की उसके जीवनको सुखी 
बनाया, उसे दीर्घायु प्रदान की, उसको युवावर्था प्राप्त कराई और 
बलि को भी युवा बनाया, यही तो उपासक भी चाहते थे तब 
अश्विन और अम्निमें कोई. भी भेद नहीं था, पूपन द्वारा विज्न दूर 
होते थे धनकी रक्षा होती थी और चोपायोका हित द्वोता था। 
विशेषता तो यह है कि कल्याणकी कामना उसी अवाध गतिसे 
पशु व वृत्तोंकी ओर भी प्रवाहित हुई और विश्वपोषणशक्तिका 
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दृश्य वहाँ भी ठौसा ही मनोहर पाया गया । अनड़वान्‌ इन्द्रके 
लिये ऋचा हे-- 

“अनड॒वानिन्द्र!ः स पशुभ्यो विचप्टे न्रयाउछक्रोविपि- 
मीते अध्वन! । भूत॑ भविष्यदू श्ुवना दुह्मनः सवा देवानां 
चरति व्रतानि ॥ 

विश्वास है कि अनडुहके ससानुपद-दोहनका ज्ञाता संतति व 
बर्गको प्राप्त होता है। ऋषभक्के प्रत्ते भी ऐसा ही भाव प्रदशत 
किया गया-- 

(पिता बत्सानां पतिरघन्यानां साहस्त्रे पोषे अपि नः 
कृणोतु [! 


स्तुति भी पूव॑ंवत्‌ की गई-- 
“गावः सनन्‍्तु प्रजा; सन्त्थो अस्तुतनूवलम्‌ | तत्‌ सर्वे 


पनु मन्यन्तां देवा ऋषभदायिने 
गायकी सहिमा गाते हुए उसमे ऋत, तप ओर ब्रह्मका निवास 
बतलाया गया-- 


“ऋत द्यस्यामांपिंतमपि ब्रह्माथो तपः 

ओर प्रथिवी-विष्णु प्रजापति आदि उसके वशमे माने गये | 
इसी प्रकार बाजपक्षी, बकरियो आर घोड़ोके साथ इन्द्र पूषन व 
अश्विन देवोकी स्तुतियों की गई है। सर्च भार वाहिनी प्रथिवीकी 
सु ते माता कहकर की गई ओर प्रथ्वी को विश्वंभरा-हिरण्यवत्षा 
जगतनिवेशनी-अक्षतोध्यक्ठा-ओपषधिमाता कहकर चाही गई है- 


सत्य॑ चुहतमुग्र॑ दीक्षातपो ब्रह्म यज्ञ! एथिवीं धारयन्ती 
सा नो भूतस्य भव्यस्य पुल्न्युरु लोक एथिवी नः वणोतु ॥ 
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.. अथवंबद बसी स्तुतियों से भी भरा हैं जिनमे रत्न थातम॑” 
के व्याख्यात्मक प्राप्य रस्त व उनके पाने कै साधनों के विवरण 
ट्यि गए है । इसी कारण अथर्वबेद लोकिक विभूतियों से ही 
सस्बन्ध रखने वाली प्रार्थनाओं का संग्रह समझा जाता है। यदि 
ऋचग्वेद मे हित-साधन की विद्या है तो यजुर्वेद में व्यवहारात्मक 
विचार प्रदर्शित करिए गए है ओर अधव॑बद उनसे उत्पन्न हाने 
बाली विभूतियों से सम्बन्ध रखता हे | ऋग्वेद के पुरुष सृक्त मे 
स्तुति विश्वपुरुप के बिगट विश्व यज्ञ के सिद्धान्त का व्यवहार्मय 
विवरण यजुबदके सर्वमेध पुरुपमध अश्वप्थ ओर प्रवरग्य सम्बधी 
मन्नो से किया गया। प्रवर्ग्य का रपष्ठ अभिप्राय हे कि यह संसार 
एक कडाही रूप हे जिसके नीचे कमांम्नि प्रज्ज्यलित हो रही हे 
उस कडाही में मनुष्य रूपी दूध उबालने की क्रिया जारी हैं ओर 
उस कृत्य से अर्तुत यज्ञ फल विश्व पोषण निमित्त ही है। ये 
यनज्न किसी के प्रतिहिंसा या घृणा या आधात नहीं चाहत वल्कि 
उनका ध्येय है--- हे 

/“प्रित्रस्थाहश्व चुपा सर्वाणि भूतानि समीक्षे | 

मित्रस्य चन्षुप्रा समीक्षा महे ॥ - 


इस सिद्धान्त का अनुसरण करते हुए अथवंधेद मे विभूति 
सचय के प्रश्नो को सुलभाने का प्रयत्न किया गया। विभूतियों 
की प्राप्ति केमसार्ग से आने वाल विन्नों को दूर करने के उपाय 
सोचे गय शरत्रुक्ञय के लिये युद्धअयोजन किए गए वीरता की, 
आशाएं सुपुत्रो मे रक्खी गई, त्रह्मचारियों के जीवन मे मंगल वृ> 
चल की कामना की गई ओर राजा व नायको के सबल होने पर 
ध्यान ढिया गया। जो चमत्कार द्वारा धनधान्य खत्थ जीवन 
प्राप- करने 'के उपाय जानते थे-वे अपनी चेष्टा मे.रत हुए । 


( १५९१ ) 

आधचार-पालन मे भ्ूठ के त्याग, जुआड़ियों के ठुःखद जीवन का 
उदाहरण-अहण ओर पारवारिक जीवनमे एकताकी शिक्षाएँ भी की 
गई | इसका अधिक भार ऋग्वेद पर ही था ओर उसने वरुण की 
स्तुतियों में उन्हें सदाचार का देवता बना रक्‍्खा था। अथवंबेद 
ने उसीके अनुकूल वरुण देव से प|खण्डियो व अरत्यवादियों को 
दण्डित करने की प्राथंना की | ऋग्वेद की दानस्तुति के साहश 
बचन कुन्ताप सूक्त मे देकर विभूतियों के सम उपयोग की शिक्षा 
अथववबेद मे प्रस्तुत की ओर ओपधियों के वशन से रोगों का 
नाश कर जीवन को नीरोग रखने का उपाय साचा | इस प्रकार 
ऋजग्वेद की आरम्भिक स्तुति की पूर्ति चारो संहिताओ की 
ऋतचाओं मे की गई ओर उनसे एक लक्ष्य का सम्पादन करते 
हुए इस भूतल पर स्वगं-सुख-साम्राज्य स्थापित करने का मार्ग 
प्रदर्शित किया गया. जिसकी स्माति मे आज तक आय ऋषिव॑ंशज 
प्रसिद्ध गायत्नी के पाठ मे जपा करते है-- 


- ७ भू भुव स्व: 

! [५ ] & 
तत्सवितुवरेण्यं भागोंद्वस्थ धीमहि। 
धियो यो नः प्रचो दयात्‌ । 


वेदिक स्तुतियों में देवताओं के गुण-शौर्य-विचरण मे विश्व- 
चंद व सष्टि-परक सम्मतियोँ सी ऋषियों ने व्यक्त कीं, पर बे 
इतनी गूढ थी कि वर्षों बाद का चिन्तन भी उन्हे स्पष्ट नहीं कर 
सका ओर 'वदो5खिलो धर्म मूलम? को स्वीकार करने हुये सार- 
त्तीय दाशंनिक संहिता-युगके बाद बराबर वेदिक विचारों पर मनन 
करते रहे। उसी मनन की श्रद्डलामे अनेक दाश निक धारणाओं का 
प्रादभोव हुआ | ऋचाओ के रहरय को समभने मे असमर्थता 


( १९० ) 
की अवस्था मे कल्पना व तक का शआ्राश्रय ले विवचकों को वेद 
की सत्ता रत्रीकार करत भी अपनी + राएणं दनी पी जिससे उनमे 
विभिन्नता तो अवश्य आई पर सनातन तारतम्थ बनाये रखने 
का यत्न भी समय २ पर धीमानों ने तत्परता से जिया जिसके 
फल स्वरूप औदिक धारणाओ से सखुदर आ जाने पर भी हिन्दू 
वेदों को प्रिय समकत रहे आर अपनी आम्तिकता को चेद-सम्मत 
रखने मे गौरव माना-- 


न्त॒त कल के वश्व-बाद केर्तन रूप सहिताओं में दिखाई 
पड़ते हैं। साधारण विचार था फि “गाया प्रथ्बी' (रोदसी-क्षाणी) 
काश व मृत्यु लोक एक मे मिले हैं, थदों लोक हैं, ढानों दों 
बढ़े चस्त्रा की तरह मिले है था एक अक्त के दो सिरी पर दो चक्र 
के समान स्थिर हैं। प्रथ्वी, भू'म, क्षमा-त्ञा-मढ़ो, समा उर्वी-उत्ताना 
अपरा आदि ओर आकाश दिव-व्यामन-रोचन आदि नाम से 
भी ऋचाओ में च.णत किये गए । पीछे विष्णु के त्रिसदत्थ 
की कल्पना में इन दो के स्थान में तीन लोकों की धारणा चल 
पडी | माना जाने लगा कि विश्व तीन लोकों मे विभाजित है। 
पहला लोक यह रत्न वत्षा प्रथ्वी ह । जिसके ऊपर मनुष्य जीव, 
नदी, पर्वतादि ढिखाई पडते है, दूसरा लोक वायु मडल का है 
जिसके ऊपर नज्षत्र-लोक व नीचे प्रथ्त्र--लाक हैं, विजली, वायु 
वर्षा वादल इसी दसरे लोक के पदार्थ हैं और इसीलिए यह 
लोक कृष्ण बर्णंझ। जल वाला भी कहा गया है. तीसरा लोक 
नज्ञत्र या स्वर्ग लोक है. जो वायु लोक के) ऊपर है, वह देव 
ताओ। का स्थान है ओर देव-सद्रश अमर पित्तर भी उसी लोक में 
घन्द्रमा के साथ निवास करते है | प्रथिवी के रत्न वहाँ पितरों को 
सहज ही प्राप्य है। झतो के राजा यम से पितरों का साज्ञात्‌ 
वही होता है और उस देवमान-लदन में यम अपनी वहन यमी 


( ११३ ) 
के साथ बीणा-स्वर-सयुक्त संगीत मे विनाद करते है । पीछे विश्व 
सप्तवामी मे विभाजित जाना गया । प्रथ्बी के इतर लोक स्वर्ग 
का विवरण भी उनके मंत्रों मे पाया जाता है ओर वह्द देवताओं 
तथा पितरों का निवास स्थान कहा गया है । मरने पर वह स्वर्ग 
उन्‍ही को प्राप्य बतल्लाया गया है जो कठिन तप करते है, जो 
घर्मात्मा है, जो युद्ध स्थल में अपनी जान की चिन्ता नहीं करत 
हैं ओर जो याजिक क्रियाएँ ओर दान करते है । स्वर्ग तीसरा लोक 
है! विष्णु का परमोच्च पद है, पितरो व यम के रहने का स्थान है 
ओर नित्य प्रकाश-समन्बित हे | वहाँ पहुंचने पर कोई भी सनो- 
रथ शेप नहीं रह जाता, जरावस्श दूर हो जाती है, दिव्य वह 
की प्राप्ती होतीहे, माता-पिता-पुत्र-स्त्री आदि स्वजनों से सयोग 
होता है, शरीर की कुरूपता जाती रहती है, ओर रोगादि पल्ा- 
यमान हो जाते है। वहाँ के प्रकाश का अन्त नहीं होता, जल- 
स्रोत निरन्तर प्रवाहित होते रहते है, आनन्द की कमी नही 
होती, प्रथ्वी के सबात्तम सुखो से भी सेकड़ो गुणा श्रेष्ठ सुख वहाँ 
आप्त होता है, घी-मघु-दूध-छुरा का वहाँगचुर्य हे, काम दुग्धा 
गाएँ सहज लभ्य है ओर धनी द्रिद्र का कोई भी अन्तर नहीं 
है । धर्मात्माओं के लिये स्वर्ग की कल्पना कर लेने पर नरक या 
दण्ड के स्थान की कल्पना स्वाभाविक ही थी ओर अचवेस्ता के 
सहश अथव वेद में स्वर्ग लोक के प्रति कूल 'चरकलोक' का 
चित्रण मिलता है । यह घोर अन्धकारमय कष्ट प्रद स्थान 
हत्यारों के लिये है, पापी-पाखंडी-फूठे उसी को प्राप्त होते है 


ओर इन्द्र-सोम द्वारा बरे, कर्म करमे वाले उसी स्थान को भेजे 
ज्ञाते है। 


प्रथिवी स्वर्ग और नरकके उपय क्त विचारोके रहते भी संहिता 
से सप्टि -परक स्पष्ट विवरण नहीं सिलते। इस सम्बन्ध के जा 
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कछ वर्णन रूपकी मे कथित है, उनके शाब्दिक अर्थ स निश्चित 
आअभिप्राय निकालना आज कठिन है | मक्र' मे माता पिता द्वारा 
सजन के सनश उल्लख है आग जिन इबताओं स विश्व का 
घारण फिया जाना बाणुत ह उनकी भी उत्पति के सक्रत दिये 
गए है। इन्द्र, व्वष्ठा वरुण, विधा, अग्नि, मरूस आदि देवता 
विश्व का धारण करन वाल कहे गय हैं| ऋगण्॑द के पुरुप-यक्तम 
खष्टि ग्हस्थ पर प्रकाश डाला गया हे पर बढ़ भी अलंकारिक 
बर्णन # उसमे कथिन विराट पुरपही सटि-कर्ता प्रजापति स्वीकृत 
हैं श्रौर नक्नत्र-प्रथिवी-वायु आदि तत्व उसी से उत्पन्न कहे 
गये हैं। उस सक्त के अतिरिक्त अन्य सक्तो मे भी हिरण्य गर्भ 
प्रजापति उत्तानपाद आदि के सम्बन्ध में जो बिखरी गाएँ हैं 
उनमे खोष्टि-विपयक अम्कुट बाते हैं जिनका आधार बना कर 
त्राहण काल में प्रथिवी के बनने के सम्बन्ध में बगह कच्छप 
आदि के आख्यान उपन्यस्त किय गए--- 

विश्व वाद तथा प्रकृति-रहस्प पर निग्न्तर विचार करत 

न के कारण आर्य ऋषियों मे दार्शनिक बिचारों पर जसा 
विकास हुआ उसका क्रम भी उन्हों स्तुतियों से स्थुलतः स्थिर 
किया जा सकता हैं। अनुभव व ज्ञान के लिए किय्र गए प्रश्न 
व शवदाह के अवसर पर उत्पन्न बिचारो। से प्राचोनत्तम काल 
के आरयो से दार्शनिक मनन का आरपभ हआ। श्रेष्ठ बन्ण से 

इन्द्र क पास पहचे हव आर्य-हृदय में तब शक्ति शाली इन्द्र 
प्र भी सह हान लगा. लग कहने लगे-- 


कु सात नपा अस्ता त्य॑न्ंस | 
जिस पर इन्द्र फे प्रति श्रद्धा व विश्वास की साग की गई 


७ ऋग्वेद० २। १२। ५॥ घोर मतेमाहुर्नेपो अस्तीत्येनम्‌ | यहाँ 
उब्द्रवों घोर मयानक भी कहा हैं । 
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कि तर कर ञऊ_ गे कप 
ओर स्वय इन्द्रकों भी प्रत्यक्ष हाकर विश्वसाधारणकोा प्रकट करना 
40] € (ः 28 ज्ञ्च् स्व पे 
पड । परन्तु वह ज्ञान लिप्सा शान्त नही हुई ज्ञ।नच्छु तत्वदशा 
इन्द्रस सबपति हिर्ण्यगर्स प्रजापतिको पहुचे, वह प्रजापति 
वृहस्पते व अह्मणुस्पतिके नामसे भी सम्बोधित किया गया। उस 
दशासे अनेकबताओंसे एक सहिसान सहादेव विश्वश्रष्टा जान 
हुदेवत्वकी धारणाका उनने त्याग किया वें निस्सन्देह 
कहने लगे- 
6६ - 4 विज मिल च्‌ ८ 
यो देवेष्यघिदेव एक आसीत्कसमे देवाय हविपा 
विधेम । 
..._ कुछ ओर सनन के उपरान्त उनका अनुभव और आगगे बढा 
व व्यक्त करने लगें--- 
4 /िि गूउ्ठ दि के 5 [] हे रथ 
“तप आसीत्तमसा गृच्व्हमग्र5प्रकेत सलिल सबंगा इंढं । 
५ वि भर [कक 4 ८5 ले 
तुच्छ ये नास्वपिहित यदासीत्तपसस्तन्महिना जायतेक | 
वह एक्र चेतन्‍्य था ओर उसके मनले काम उत्पन्त हुआ, 
कामसे अनेक इच्छाएँ उत्पन्न हुई ओर तब ध्यान द्वारा ऋषियोंने 
व्यक्ताव्यक्तके सम्बन्धका आविष्कार किया, पर वे बरावर 
[क्ष दि कि ९ रि के 2. ५,१४क३, ९, 
अपनी खाजम सशंक बढते रहे ओर व सोचते जाते-- 
“यो यस्याध्यक्षु। परमे व्योग्मन्त्मों अंग वेद यदि वा 
यहू शंका आने बाली थुगोमे उनके वशजोके हृढ्यसे बनी 
रही ओर इसकी व्याख्यासे भारतीय दर्शनकी धारणाएँ निरूपित 
होती रहा | इसी सिलसिलेसे कुछ ऐसे विचार भी उद्गीत हुए 
जिनका अभिप्राय पीछे साफ २ विदित नहीं हानेके कारण उन 
पर कल्पनाएँ कर आख्यान रचनेका यत्त बिद्वानाने किया। 


(६ ९१६ ) 


पुहरवा-उबंसी, यम्त-यमी आर सूयर|स॒क्त पर रचित आख्पायि- 
। काएँ अनेक वेदेतर ग्रन्थोमे पाई जाती है और उन्हींके अनुकरण 
में बिष्णुके त्रिपद पर वल-बामनकी कथा सी पुराणुं)मे गढी 
गई। यह प्रश्नत्ते बेढ सन्‍्त्रोके सर्ब धर्म्म मूलत्वकी प्रतीतिको प्रसा- 
णित करती है ओर यह विचारनेका अवसर बनाती है कि अग्नि 
मीले' के स्तुतिग्द पर सारतीय इश्वरवाढका विकाश किस प्रकार 
किया गया ।” 
धृ धर बे _ 
साधक मद स्‌ दवत सद 

अनेक विद्वानोका सत है कि वेढिक देवताओमे तो सेद नहीं हैं, 
साधकके भेदसे उनसे श्द्व कर दिया गया है | उनका कश्न है कि- 

केवल कर्मी ओर ज्ञान विशिष्ट कर्मी--ये दा श्रेण। के साधक 
है। द्रव्यात्मक ओर भावनात्मक यह दो प्रकार के यज्ञ है, इस 
यज्ञ के फल प्रिवयान ओर वेवयाल मरार्गठ्रय से साधकों की गति 
होती है | यह सब तत्व ऋग्वद मे मिल जाता ह | प्रिय पाठकों 
ने जान लिया है कि उपनिषद्‌ ओर वदान्त सूत्रों के भाष्य मे 
श्रीशकर स्थामी जी ने भी इसे दो प्रकार के साधन काही 
निर्देश किया है । 

ऋग्वेद के सूक्त दो श्रेणियों मे विभक्त है। 

१४। हम यदि ऋः्वेढ के सूक्तो क। विशेष सनन करते है एवं 
भले प्रकार आलोचना करते है, तव भी यही सिद्धान्त अनिवार्य 
हो उठता हैं देवताओं के उद्दे श्य से विरचित सूक्त अधिकारी भेद 
से प्रधानतः दो प्रकार के ही ठेखे जाते है। ऊपर जो दो प्रकार 
की डपासना एवं दो श्रेणी के साधन ठेखे गये है" तदसुसार 

7 » #श्राश्नमिणो बर्णिनश्च कार्य, ब्ह्मोघासकाः हीनदृश्यः | कारण 
ब्रज्ञोगरासकाः मन्यम दृश्यः । अद्वितीय अह्मदर्शन शीलास्त उत्तम दृश्यः ! 
उत्तम दृष्टि प्रवेशार्थ दुयालुना वेदेनोपासना उपदिश” गोडपादकारिका 
मसाध्य व्याख्यायाम आनन्द गिरि ।११६। 
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ऋग्व॒ढ के सूक्त भी दे श्रेशियों मे विभक्त है। 
अग्नि, सर्य, प्रश्नति वेबताओं के प्रति कुछ एसे विशेषशा प्रयुक्त हुए 
हकिये मनुष्ियोचित गुणग्रामविशष्ट है। दृष्टदान्त के लिये 

दि देवताओके रथ, अश्थ, सारथी, भूपण, केश, श्मश्रु हस्त 
प्रभृुति का उल्लेख किया जा सकता है । इतना ही क्यो. कितने ही 
पूक्तो मे बेबताओं में मनुष्यो की भांति क्रोध, हिसा आदि का 
हाना लिखा हुआ है | हमारा विश्वास है कि इस प्रकार के सूक्त 
निकृष्ठ साधको के पक्ष में कथित हुए है । जो लोग अग्नि आदि 
कार्यो को स्व॒तत्र शक्ति-तानशाली देवत। समझ कर सकास यज्ञों 
का अनुष्टान किया करते है--यह आदर्श उनके ही लिये हे । 


ऋग्वद में इन्द्र 


जा लोग एहिक सुख सम्रद्धि के अतिरित्ता परकाल और 
परजहा की बात किचिन्‌ भी नहीं जानत उनके सन से धीरे-घीर 
ब्रह्म का प्रकाश डालनेके उद्द श्य से प्रथमतः मनुष्यके साथ तुल्पर 
गुणादि विशिष्ट रूप से ही देवता का आदर्श उपस्थित किया गया 
है । यदि केबल कर्मी संसारी पुरुषो के आगे एकवार ही मनुष्य 
राज्य के बाहर बाला निर्गण निष्क्रिय उपास्य देव का आइश 
लाया जाय, ते निकृष्ट साधक उससे भी लास नहीं उठा सकता | 
साधारण साधक के चित्त मे एसा उच्च आदर्श चढ नहीं सकता। 
अस्तु दवताओं के रथ, सारथी आदि का वर्णन करने बाले मंत्र 
का्यावस्था के सचक है. । 


किन्तु जब देवापासना करते करत चित्त शुद्ध निर्मल होकर 
स्थिर हान लगा जब जित्त उन्नत हंकर अश्नि आदि कार्या की 
स्तत्र सत्ता क बदल उनके भीतर अलुस्यूत हुइ कारण सत्ता 








। 


कारण, ब्रह्मेदासका मच्यम दृष्टय+ आनन्द गिरि एवं शकर | 
( कद तेमत्या अ्म्ृतस्थ घामे यदनन्‍्तो न मिनन्ति स्वचायः |६।६३॥३ 


(३8: |] 


वा त्रह्म सत्ता को समकने लगा ओर ज्ञान का प्रकाश सर्वत्र 
पडने लगा, जब भिन्नता को छोड़ कर एकता की आर चित्त 
चलने लगा, तब उपास्य आदर्श भी भिन्न भांति का खडा हों 
गया। उस समय जैसे इन्द्र देवता अपरिमित अपरिच्छन्न 
प्रथिव्यादि का खप्टि कारक जगन का आधार जान पतञ्म वेसे ही 
अग्नि सामादि देवता भी अ्रह्मरू्प समझ पडे। इस प्रकार 
दवताओ की क्रिया का अपरिमितत्व एवं सब क्रियो में अनुगप्रविष्ट 
कारण सत्ताक़ी एफताकी ओर साधकका चित्त प्रभावित हाने 
योग्य हो जाता हे । इसी उद्दे श्यस वेंदमे ऐसी वर्णना निबद्ध हुई 
है कि एकही अग्नि विविध आकारोंस आकाश अनन्‍्तंरित्तं 
भूलाक आपधि एवं जलमे अवस्थित है। एक ही इन्द्र सूयरूपस 
नक्ष॑त्ररूपसे अम्रिर्पसे और विद्यग रूपसे अवस्थित है फिर इंन्द्र 
अप्रि सामादि देवताओंका विश्वह्॒प" नामस भी वर्शान किया 
गया है। इन सब वर्शानाका एक ही उद्देश्य है। देखताओकी 
क्रियावलि यदि एक ही प्रकार की ह. ता सब देवता मृलसे एक 
हे--सुतरा य स्व॒तन्त्र कोई पदार्थ नहीं हं--यह्‌ महातत्त्व विक- 
सित कर देना ही उक्त सम्प्र्ण विशषणोका उद्देश्य है । 


देवताओं ओर मूलमत्तामें कोई भिन्नता नहीं । 
हम इस विपय पर यहाँ कुछ विशेषण उद्धृत करते 
। हम इन विशेषणांकोा तीन श्रेशियोम विभक्त कर लेंगे। हम 
दिखलाबेग कि--(१) देवताओके कायकी मिन्नता कथनमात्र हैं । 
उनके कार्यमि कोई भिन्नता नहीं। (२) ढेवताआंक नामका सिन्नता 
भी कथनमात्र हे उनके नामोमे कोई भिन्नता नहीं है। ढेवता सव- 


>->>-+--+++ 





अमृत का धाम कारण सत्ता या परमपद है। उसमे मनुष्य गश कक्‍्य 
श्ोग करे गे ? 


(_ /४९€ ) 


"वप!, समझता है, अगरिमित »£ै। थे सब परस्पर पररणत हात 
2 7७) देवता गुल 'सना' द्वारा भी भिन्न नहीं ह | एक हो 
किक प्र विधिथ आओआरोस विविध सनासास सत्ता 
दीन गिया कर रही 3। उस प्रकार इेवताओकी स्वतन्त्रता 
 पशगाज पी गश जाती है उनका सेल गत सभा एक है।इस 
झातामना हाथ साइय पाठक शवश्य ही समझे सकेंगे कि 
अरद जे सरपुओके प्रति प्रयुक्त स्तुनियोक्ा संग्रह प्न्थ नहीं है। 

(१) एम फल यही दिगयात ६ कि. देवताओक कार्यार्म कोई 
विद्ता सारी 7 जी काम बरत है, अप्रि व्य सी वह काम 
पर्वत परे अग्नि जिस क्ियाश्मस लमथ 6, सासादि सकल 
दवे भी हम समर्थ &। सनी देखता उसी प्रकार है। सोमदबता 
॥ हिल बडा गया । कि साम-- 

हि) एगर्श आर प्रथवीका स्तभित कर रहा हैं । अन्तरिक्ष 


आपका पिस्मारक है, सुथका उत्पादक है। और सामने ही सूर्थम 
“आपात विद्िस की, घराझाशादिओा पु फिया है । 


पयं धारा प्रृथियी विस्कृमात्‌ विश्म्भी दियो धरुणों 
इरधिप्पा। ६ | 5६। ६ ग्कनी दिव।, ६।८६ | ४६ 
ख्थि गस्तेम संदवी, ६€॥।१०१॥१५। त्यपाततंथ 
- ज्वारएम । भनुयावा एचिवो आतत्थ, ८। ४८ | १३ 
'पर्नपन समण्योतिः अद्धाम्‌ इस्द्रे उज। &। ६७ | ४ 
पई एव पदधान ज्योतिसन्ता; ६ । ४४ | १३ अजी- 


पक मक+ 2 ये क &#६ ९५ 
हे बूथ रोहयो दिवि, ६१०७७ 


इक पथद £ $ 99०] 
न्ष ्ज 8 है 8 उस श्य ए तक 
४ ५ पकाने सं; ६ | ८६। २६ 


५ 0...) 


इन्द्र देवताने भी उक्त सब काम किये हैं । 
देखिये मन्त्र-- 

यो अनन्‍्तरिक्षं त्रिममेवरीयों | योद्यामस्त॒भात समनास 
इन्द्र/ ।९। १२। २ पप्लाथ या महिदंशोन्यूवी' | 
द्याम्रप्वो इहदिन्द्रः सस्‍्तमायः आधार यो रोदसी, ३॥१७७ 
अस्तंभा उतयद्याम्‌ , ८ | ८६ | ४ व्रामस्तभायत्‌ बुहन्तं 
आरोदसी अप्रणदन्तरिक्षम । स धारयत्‌ प्रथिवीं पत्नथन्च 
२॥१५। २ 

जजान संयम, दाधार प्रथिवीम , ३।१३२५।८ 

। ३० | ४ लं हर्यपरोचय), ८। &८। २ । आह 
रोहयो दिवि ८ | ८7६ | ७ अजनयत्‌'' ''' 'सूयंसुपर्स 
अग्रिम । ३१ ३१। १५ 

जनिता स़यस्प, ३ | ४६ । ४ इन्द्र आपसो प्रथिवी 
मुतदयाम्‌, ३३०।११॥ आएंणत्‌ रोदसी उभे, ३॥३४।१ 
उभे पृणापति रोदसी, ८ । ६४ | ४ 

इन्द्रा-सोमा-स्ूय नयथोी ज्योतिपा सह, ३ | ७२ | २ 
द्याम स्कंभयुप, ६ | ७२। २ 


अग्नि देव भी अविकल इन सब कायोके 
कता हँ-यथा-- 
येन अन्तरिक्षमवां ततंथ ३। २२ । २ आप, प्रिवान 


( ९०१ ) 
रोदसी अन्तरित्षम्‌ । १ । ७३ । ८ पत्नी भाजुना रोद्सी, 
६ | ८६ त्व॑ भासा रोदसी आत्ततन्थ, ७। १। ४ आएयः 
भुबतानि रोदसी ३। ३। १० एवं । ६ ।८। ३ अग्ने 
नक्तत्रमजरमा स्ये रोहयो दिवि, १० | १४६ । ४ 
सूर्य सविता भी इन सब कामोंकी अविकल 
९5 ७ अर 
किया करत ६- 
द्यामहंहत्‌ू , १० । १४७६ । १ दिवः स्कभः ४।११३॥४ 
आग्रा द्यावा पृथिरवज्चान्तरिव्षम्‌ , १ | ११४ । ४५ उदेंद॑ 
विश्व॑ शुवन॑ विराजसि ८ | ८१ । ४ 
९ णदे 3 रभं न ८ ६... और ( 
किणएुदेवन भी अन्तरिक्ष-विस्तारित काय 
किया है 
उदस्तंभा नाकमृष्य वृहस्तम्‌ , ७। ६६ | २ विचक्रमे 
पृथिवीमेपः ७ | १०० | ४ व्यस्तभात्‌ रोदसी'' 'दाधत्त 


पृथिवीम्‌ , | ७। ६६ | १ जनयन्ता सयसुपासमम्रिम , । 
६ | ६६ । ४ 


५७७०-४६ 6 तर 
वरुए देवता से भी सब काय हुए हें-- 
द्यावा पृथिवी' वरुणस्य धर्मणा विस्कृमिते, ६।७०।१ 
वियस्तस्त॑भ्न रोदसी, चिदृर्वा, | ७ | ८६ | १ प्रनाक- 
मृष्वं लुनुदे बृहन्त द्विता नक्षत्र पप्तथब्रभूम, | ७८६।१ 


(६ “डक. 


यस्मिन विश्वानि “चक्र नाभिरिव श्रिता| 5३ १।६, १ ' 
अन्तमंही बृहती रोदसी मे, ७ | ८७|२  - 
त्रिग्नो दावा निहिता अन्तरस्मिन | ७ ] ८७] ४ 
रद्त्यथों वरुणः सर्याथ | ७ | ८७। १ 
यः स्कम्मेन विरोदसी | ८ | ४७१ | १० 
ससज रोदमी अन्तरिक्षम्‌ | ५ | ८५ । ३ 
वियोगमे प्रथित्री खर्थेश | ४ | ८५। ५ 
वरुणब्चकार सर्याय पन्थाम्‌ | १ | २४७ । ८ 
त्व॑ विश्वस्य दिवश्व रमश्च राजसि | १ | २४ | २० 
पित्रावरुण-अध।रयत॑ प्रथिवरीमृतधास्‌ 

बद्धंथत मोपथीः रिन्‍्बतं गा अववृष्टि सृजतम्‌। ४।६२॥३ 

हु 6 ५5७ में ७ 5 555 

ऊषाके भी काय इन मंत्रों में देखने योग्य हैं- 

आपूणन्तोी अन्तरीक्षाव्यस्थु; | ७ | ७४ | ५ 
पहीचित्रारश्मिभिश्वेक्िताना | ४ | १४ । ३ 

दिवः स्कम्सः! | ४/१४।४, विश्व जीच प्रसुवन्ती ७७७६ 
अजीजनत्‌ छये यज्ञमप्रिम्‌ | ७ | ७८ | & 

आरेक्‌ पन्‍्थां यातवे छर्याय | १। ११३। १६ 

मरुदूगण की कायावली भी अविकल 

जे [कप 
वेसी ही है-- 

बिरोदसी, तस्त भूमरुतः | ८ । ६४ । ११ 


( १३ ) 


श 


विश्वा पाधियानि पत्रथन | ८ । ६७ | & 
(5 3 ्थ गज के कप 5 ७० 
अशि्वनी कुमारोंके कार्य लक्ष्य करने चाहिये- 
युवपम्रिथ अपशे वनस्पती | रश्चिना थे रपेथाम्‌ ) 
१। १५४७ | ५ 
पृ . ३. टे आई 6 ७. ख्वि ये 
प एवं मनत्र दवताक काय दांखप-- 
व्यस्तंभात्‌ रोदसी पित्रा अक्ृणोत्‌ ज्योतिषातमः। ६।८।३ 
यमधत्त दिवि छ्य रथम्‌, मिन्रोदाधार प्रथिवी मुतथाम्‌ 
| ३ | ४६ १ 
(५ 6 र्भ अं क्‌ृ ग 
दावा पृथिवीके भी ये ही सब काय देख 
7३६ 
लाजयसं--- 

रजप्तो धाग्यत्‌ू कवी | १। १६० । 

देवी धमंणा सयं! शुचि! | १ | १६० | १ 

पिता माता च झुवनानि रक्तत। | १ | १६० । २ 

रोदसी अवासयत्‌ | १ | १६० | २॥ # 

ए» मित्रादि सभी देवताओलने सू्थंका पथ बना विया है, यह बात मी 
लिखी है | यथा, यस्मा आहित्या अ्रवनः रहन्ति मित्रों अय्रमा-वरुणः 
सजोपाः ७ | ६० | ४ सूत्र दिविरोटयन्तः (विश्वेदेबा,)) १० । ६४ । ११। 
सब देवताओने अन्तरिक्ष प्थियी सूर्मादि रोचन पद्यथ्ोको विस्तारित किया 


है। स्वणुस्मन्तग्क्षिणि रोचनायाबाबूमी प्रथिवी स्कशुगेजसा”? 
(१० ६५, | ४ ) 


( ९€०४ ) 


इन्द्र, सूथ, सोम, अम्नि, अभृति पत्येक देवताने प्रथि-व्यादि 
लोकोका निर्माण किया है. एवं अम्नि, सूर्य, विद्युत्‌ू , इन तीन 


रोचन, वस्तुओका निर्माण किया हे सो भी हस अनेक श्रतियोम 
लिग्वा पाते है | 


इन्द्र के सम्बन्ध म--- 
इन्द्रेण-रोचनादियों दलहानि | ८। १४७ | ६ 
कप पी के तल ० ८ 
तिल्ली भूमिन् पते त्रीणि गेचना'*''' 'विवज्षिय | 
2 | १०२॥८ 
हमानि त्रीशि विष्टया तानीन्द्र विरोहय | ८६१४ 
साम के सम्बन्ध में--- 
रज्सो विमान! | &£&।६२॥। ?४ अय॑ त्रिवातु दिवि- 
गेचनेपु । ६। ४४ । ४ 
सूः आल का मन 
ये के सम्पन्ध भें--- 
वियो मसे रजसी | १ | १६० । ४ 
आप्ा रंजांसि दिव्यानि पाथिवा। ४४४३।३,/८१४३१ . 
त्री रजांसि परिमृम्त्रीशि रोचना | ४७ | ५३ | १ 
उत यासि सविन; त्रीरि रोचना । ४। ८१।४ 
पक पा 
अग्नि के सम्बन्ध में-- 
वियो रजांसि अमिमीत सुक्रतु। । ६ | ७। ७ 
वेश्वानरों त्रिदिवों रोचना कवि 


( १५५ ) 
श्र रु त्च्‌ हम विद जा 
अग्नि सोम के सम्बन्ध में--- 
युव मेतानि दिवि रोचनानि | 
अग्निश्व सोध सुक्रतु अधत्तम || १ । ६३। ५ 
वरुण के सन्बन्ध भें--- 
, रजसो विपान। | ७ | ८७। ६ 
त्रिरुचराशि पत्नतुवरुणस्य भरुवं सद! | ८ । ४१ । & 
त्री रोचना वरुणत्रीनुतद्यून | ४५। ६६। १ 
प्त के विज 
रत के सम्बन्ध भें-- 
त्रिपप्रस्थस्य | ८ । ६४७ । ४ पत्रथन रोचमादिवः | 
हा] 808] 8 
विएणए] के सम्बन्ध मगें--- 
पियो रजांसि विममे । ६। ४६ । १३, रजसे पराके 


9|१०० | ४ 
य। पाथिवानि विममे रजांपि । १ | १४४ । ९ 


सोम-पूषा के सम्बन्ध मैं-- 
रजसो विपान! | २। ४० । ३ 
मित्र के सम्बन्ध में-- 
त्रीणि पित्र धारयसे रजांसि । १। ६६। १ 


है 


( **६ ) 


मित्रा वरुण के सम्बन्ध भें--- 
या धर्ताग रजमों रोचनग्य पाथिकय | ५४ | ६६ | ४ 
फिर सब देवताओं को एकत्र करके भी यह 
बात कहां गई ह-- 
तिस्राधपी घरियन, त्रीसुतलयन । ऋतेन आदित्या 
गम रा ८ 
अन्तरीज्नाणि रोचना स्कम्सु: । १० | 59४ । २ 
.. बैरूण, सोम, हस्द्र, उस्दन्मोसम सिन्नावरुगा प्रशुति सभी 
देखताओने गो के स्तन मग्टलमे ठग्न सर दिया है देगिय-- 
ततान *'“त्रय उप्नियास ( वरुगाम्य ) 
राताला पित्रा बरूणगा सुप्रागी, 
गाषु प्रिय मरम्मत रक्ष मांगा ( मिनत्रा बझग ) 
अय गोप शब्या पक्यमन्तः सोमोद्ाथर ( सोम ) 
६ | ४४ | २४ 
प्रपिय्य ऊधरध्स्याया इन्द्र (सीम) ६, ६३ | ३ 
इन्द्र सोपा पक्यमामास्वन्तर्निंगवामिहधथूः (इन्द्र सोम) 
६ | ७२। 
श्रामातु पकगरय, आ सज्ञ गेहयो दिविहन्द्र) ८। 
स्वाग्म मंग्रतमुखियायाम | (३-5) ३ | ४६ । ६ 
आभाषु चिदृत्ििपे पक्षपन्तः | 


( ९२७ ) 
पयः क्ृष्णासु रुशत्‌ रोहिणीषु (इन्द्र) १। ६२ | 
सोम, इन्द्र, मरुदगण, विष्णु, आमे सथ इनमे प्रत्यकने 
वृत्रका वध किया हे-- 
त्व॑ सोमासि संत्पतिः त्व॑ं राजा उतबृत्रहम (सोम) 
१।६१।४ 

तव महिनाम्नां हन्ता (सोम्)। 8 | ८८ । ४ 
हन्ता वत्राणापप्ति सोप | ६ | ८८ । ४ 
विभति चारु इन्द्रस्य नामयेन विश्वानि वत्राजघान 

(मोम) ६ | १०६ । १४ 
बय॑ ते अस्य वत्रहन्‌ १ (सोम) &। &८। ५ 
स॒ वृत्रहय सनयो विश्ववेदाः (अभि) ३ | २०। ४ 
वृत्रहरां पुरन्दरस्‌ (अग्नि) ६। १६। १४ 
आंग्रम' * "'** बत्रहन्तमम्‌ (आंग्रे) ६ | १६ | ४८ 
बत्रहणा उभेस्तः (इन्द्रामी) १ | १०८। 
य यखो वन्रहणं सचन्ते (अग्नि) १। ४९ 
प्तो वत्राणि (न्द्रवाय) अमिन्रह्य वत्रहा (सय) 

१० | १७० | २ 
सखे विष्णो १ **'** हनावबत्रम्‌ (विप्णु) ८|१००।१२ 
ध््राणि जिम्मसे पुरन्दर (इन्द्र) 
स'''''बुत्रह्य (इन्द्र) ३। ३१। ११, २१ 
हन्ता च्त्रमिन्द्र एन्द्र) ७ | ८०। २ 


( #न्‍८ ) 


स्वेनादि वबृत्र शवसा जघन्थ (इन्द्र) ७।२१।६,८।६३।१ 

चाह बोजसा अबिश्वि बत्रह्मवधीत््‌ (इन्द्र) ७६३।२,४, ३ 

मन बत्राणि ( वहम्पति ), ६ | ७३। १। 

हस्पतिन वृत्रखादम | १० | ६४ | १० 

मरुतोवृत्रहंसवः ( मरुत्‌ ) ६ | ४८ | २१ 

प्रिय पाठक ' और एक विपय लक्ष्य करने योग्य हैं। यह 
बात सर्वत्र कही गई है कि इन्द्र सासादिक सभी दत्ता पाप 
नाशक. कल्याणकारी है। एव प्रत्यक देवताके आर्थीन एक आप।ध 
न ५० आर का >> | 
(सपज) ह. । यह ओऑंप।धघ मनुप्याक ठुध्स्थ, ताप आदि रागकां 
भपज है | जद पदाथे कद्माप पप नाश नहों कर सकते । सुतरास 
बढिक ऋषिगण देवता कहनस तनन्‍्मन्यगत चतन सत्ता व कारण 
सत्ता या नह्म सत्ता का ही समझते थे । हम इस रुम्बन्धर्म कुछ 
स्थृल्न उद्बृत करके दिखात हैं. | 


नयातीन्द्रो विश्वस्य दुर्तिस्य पारम्‌ (इन्द्र) १०१६३ ३ 


विश्वा दुरिता तरेम (बहुए) ८ | ४२ । ३ 
हे (६ बी बन 
अच्छिद्रं शर्म सुवनस्य गोपा) (पित्र आर वरुण) 


१३।६२। ६ 
के हो. ऋ [न (६ ५८ ८ 
विश्यानि देवसवितदे रितानी परासुव (सविता) (/८२॥४ 
बढ 4 हा (६ 
पज॑न्ये' १ '*** हंसि हरितः (पञजन्य), ४५ | ८३। ४ 


सनः पर्जन्य ? मदिशर्म यच्छु--८ | ८३ | ४ 
विश्वानि अग्ने दुरितानि पषि (अग्नि) ४। ३ । ११ 
पूषा न पातु दुरितात्‌ (एूपा), ६ | ७५ | १० 


( (श५६€ ) 


विश्वा''''*'हुरिताय देवी (ऊपा), ७ | ७८ | २ 

नयन्ति दुरिता तिरः (इन्द्र, वरुण, पिन्र, अयमा । 
१।४१ ३ 

अदिति: '*** शर्म यच्छतु (अदिति) ६ | ७४। १७ 

पर्पिनः पारमंहसः ( रुढ्र ) २ | ३३ । ३ 

तिराथिदेहः सुप्रथा नयन्ति ( मित्र, वरुण ) ७॥६०।६ 

ऋजू पर्स्येपु चजिना च पश्यन्‌ ( छवय )७ | ६० । २ 


सभी देवता पापनाशक ओर 'मंगलकारक कहे गए हे | 


/ 0 ४ $ ३ ह + 
यदाविय दयाच्यं ( शूढह ) देवासी ? अंस्ति दुष्कृत॑'** 
आरे दघातने ( देवा। ) ८। ४७ | १३ 
विश्वस्पाज्नो अंदसो निष्पिपर्ति न ( विश्वेदेवा ) 

१।१०६। १ 
अभय शर्म यच्छत्‌ , अति विश्वानि दृरिता । 
१० [| ६६३६।७॥ १३ 
अच्त) पश्यन्ति च॒ुजिनोत साधु० । २। २७। ३ 
ऋजु मर्स्यषु व॒ज्िना च पश्यनू ६। ५७ । 
सभी देवता गण मनुष्योके शुप्त स्थानोमे पाप पुण्यको देखते 
रहते है। ऐसा अनेक बार कहा गया है । क्‍या जड़ पदार्थोके 
लिये भी ऐसा कथन कदापि सम्भव हो सकता है ? कदापि नहीं । 


देवतांगण जो मंगलमय ओपषधि धारण करते है सो भी सुन 
लीजिये-- 


( ९३४० ) 
सोमा हुद्रा युवमेत्तानि अस्मे, विश्वातनुषु भेपजानि 


धत्त( सोम रुद्र ) ६ | ७४ | ३ 


लत न 


. सहस्तन ते भेषजा ( रुद्र ) ७ । ४६ । ३ 


हस्ते विश्रत्‌-भेपजा वीर्याणि ( रुद्र ) १ । ११४ । ५ 

या वो भेपजा मरुतः शुच्ीनि (मरुत्‌ ) २। ३३ । १३ 

त्रिनों अश्विना ९ दिव्यानि भेपजा, 

त्रि पाथिवानि त्रिरुदत अदूृभ्यः (अ्श्विद्य,) 
१।३४।६,८। ६१६ 

पजन्यो न ओपधिमिमयों भूः (पजन्य) ६ । १२ । ६ 

सभी देवता जगत्‌के मंगलकारक भेपज स्वरूप हैं । 

यूय॑ हिष्ठा भिपजो मातृतमाः विश्वस्य । _- 

स्थातुजंगतो जनित्री;, (विश्वेदेवा) ६ | ४० | ७ 

इन्द्र सोमादि देवता वर्ग प्रत्येक त्रिधातु हैं. एवं सभी 


मत्र्धातु मंगल” प्रदान किया करते हैं। हमे जान पड़ता है कि 
कार्य कारण एवं कार्यकारणावस्थासे परे की अवस्था इन तीन 
अवस्थाओकों लक्ष्य करके ही “त्रिधातु” शब्द व्यवह्मत हुआ है। 


त्रि विशिष्ट धातुप्रतिमानी मोज॑सः (इन्द्र) 
. ११०१८, ६॥४६।७ 
अकख्रिपधातुः रजसो विमान! (अग्नि) ८।|३६।६,७,७२।६ 


” ब्रि धातुना शरमंणा यातम्‌ (इन्द्राप्नी) ८।४७०!१२ 


या वः शमम शशमानाय सन्तिः त्रिधातूनि ( मरुत्‌ ) 
१।८४॥१ ४ 


( १६४१ ) 


स॒ त्रिधातु शरण शर्म यंसत्‌ (पजन्य) ७१० १२ 
त्रिधातु राय आसुवा बसूनि (सविता) ३५६।६७ 
सबिता शम यच्छतु अस्मे ज्याय त्रिवरुथमंहसः - 

- - ५ -. (सविता) ४५१॥६ 
त्रिधातु शर्म बहत॑ शुभस्पती (अश्विद्वय) १३७६ 
त्रिवरूथं शर्म यंसत्‌ (विष्णु) ११४७७ |, 
परित्रिधातुभवनानि अशीहि (सोम) ६८६४६ - 
अय॑ त्रिधातु' ''विन्ददम॒त निगूहस (सोम) ६।४४।२४ 


सभी देवता त्रिधातु मंगल देनेमें समर्थ हैं 


है की पक ९ 


पढ़िये मंत्र. - -+ - 


त्रिधातु यहरूथअय तदस्मासु वियन्तन (आदित्यंगर्ण॑) 
5।४७४१ ० 
ब्रिधातव+ परपा। (विश्वेदेवा) ५४७७ - ... -.- - 

७ ० ०2 भर ४ / 
श्मनी यंसंत्‌ त्रिवरूथ मंहसः (विश्वेदेवा) १०॥६६।५ 
सभी देवता 'प्रथम” एवं विश्वरूप हैं । यह बात भी हम 

पाठकोको श्रुतियोसे दिखा देंगे । जैसे देवताओमसे इन्द्र प्रथम 
(पहला) है बसे ही सोम भी प्रथम है । अन्य देवताओकें सम्बन्ध 
में भी ऐसा सममिय्रे । कही पहला देव अश्रि लिखा है, कहीं पहला 
देव सूर्य है। और-जैसे इन्द्रदेव विश्वरूप है बसे हीं सोम भी 
विश्वरूप है। समस्तदेव विश्वहूप है। विश्वरूप शब्दका -अथे यह 


है-कि.सभी देवता सकलरूप घरनेसे शक्तिमान हैं | रुक देवताका 
एक ही रूप रहता है ऐसा नहीं । सर 


( १३० ) 


त्वा देवेषु प्रथमम्‌ (अग्नि) ११०२।७ 

त्वापरने प्रथमम्‌ ' दवगर्‌ (अग्नि) ४।११।४ 

ऊपः खजते प्रथमा (ऊपा) १।१२३॥४ 

ऊपः सुजाने प्रथमा (ऊपा) ७।७६॥६ 

तावां देषेष प्रथम हवा महे (इन्द्र) १॥१०२।६ 
गोपा' ' 'याति प्रथमः (इन्द्र) ५३ १॥१ 

ऋषिदिं पूधजा अमि (इन्द्र) ८६।४१ 

यो अद्विमित्‌ प्रथमजा ऋतावा (ब्रहस्पति) ६७३१ 
चृहस्पति प्रथम जायमानः (इहस्पति) ४४०७ 
विह अ्रञ्ठ प्रथमम्‌ (शदरपति) २।२४।९० 

से सत्वभ्िः प्रथप३ (बृहस्पति) २।२५॥४ 

अपां सखा प्रथमजा ऋतावा (वायु) १०।१६०८॥४ 
- प्रथमा-(प्रथमो) 'अश्विद्वय, २।३६॥३ 


देवता सभी विश्वरूप हैं। निम्न लिखित 
प्रमाण पढिये--. 


महत्तदूवष्णो असुरस्य नामा 

. विश्वरूपो अमृतानि तस्थी (इन्द्र) ३।३०।४ 
रूप॑ रूप ग्रतिरूपो वभूव (इन्द्र) ६॥४७१८ 
पुरुष-प्रतीक! (इन्द्र) ३४५३ 

: वृहत्केतु पुरुरूपम्‌ (अग्नि) ५/८२।४ 


( ९३३ ) 


पारित मना विपुरूप। (अग्नि) ५)१४॥४ 

विर्वां न वा पूरुषा सपर्यन्‌ (अग्नि) १७०४ 

स कवि! काव्या पुरुरुष॑' 'पुष्यति (बरुण) ८।४१॥४ 

विश्वा रूपा प्रतिचक्षाणों अस्य (सोप) ६८५१२ 

विश्वा रूपाणि प्रतिपज्चते कविः (सविता) ५८०१ २ 

देवस्तुटो सविता विश्वरूपः (सविता) ३४५१६ 

पुरुरुष उग्रः (रुदर) २(३३॥६ 

विभपि विश्वरूपम्‌ , २३३॥१० 

विश्वरुपम्‌' ' 'बृहस्पतिम्‌ , १०।६७|१० 

इस प्रकार हम बहुत प्रमाण उद्धृत कर दिखासकते हैं कि 
ऋण्वेदके देवता वर्गोक्ा कार्य-भेद, कथन मात्र ही हे। सब देवता 
सब कार्य करनेमे समर्थ है। इसलिये देवताओमे कार्यगत कोई 


भेद नहीं हे । 


(०) देवताओमें कार्योकी भाँति नामोकी भी भिन्नता नहीं है 
देवता वर्गमे, केबल कार्यगत भाव नहीं यही नहीं, किन्तु इनमे 
नामगत भेद भी नहीं है । नामगत भिन्नता भी कहने मात्रको है 
यथार्थभे कोई मिन्नता नहीं। वेदिक ऋषि एक देवताकों 
अन्य देवत।के नामसे संम्बोधन करते हैं । वे जानते थे कि देवता 
जैसे .कार्यतः भिन्न नही है बेसे ही थे नामतः भी भिन्न 
नहीं है: । 


प्रसिद्ध बेदिक पंडित श्रीयुत्‌ सत्यत्रत सामश्रमी महाशयने 
यास्करकी युक्तिका अनुसरण कर यह सिद्धान्त किया है कि, ऊषो- 
दय पर ही अरुणोदय काल होता है। अरुणोदयक्रे पश्चात्‌ जब, 


(११४ 
सूर्यका प्रकाश कुछ “ तीत्र हो उठता हैं, उसके नाम 'भेग! है। 
भगोदयके पर कालवर्ती सू्यका नाम है. 'पुषा | पूपासे अकॉदय 
पर्यन्त अर्यमा? यहाँ तक पूर्वाह् होगया। मध्यान्हकालके सूयका 
नाम॑ 'विधणु है। इस रीतिसे ऋः्वेदमे एक सूथ्यके भग अयमा 

पूषा, सविता ओर विष्णु अनेक नाम हैं। उदयसे “ अस्त पर्यन्त 
साधारण नाम सूत्र है। इसलिये ऋग्वेदमे सूच्यकों कंभी:भग 
नामसे कभी सविता नामसे कभी पूषा नामसे सम्बोधन किया 
गया है । ओर फिर एक ही वस्तु आकाशमे सूर्य अन्तरिक्तमें 
विद्युत्‌ , भूलोकम अग्नि नामसे इन तीनो भावोसे विकसित हो 
रही है | सुतरां अग्रिकों सूथ्य नामसे बुज्ञाया गया है | कह्दी 
'रद्र!' भी अग्निका नामान्तर माना गया है । फिर ऐसी बात भी 
ऋग्वेदमे है कि इन्द्र सभी देवताओके प्रतिनिधि है। सुतरां अप्नि 
वा सूर्य 'इन्द्र' नामसे भी सम्बोधित है । अभिको वलसे उत्पन्न, , 
बलका पुत्र भी अनेक स्थानोमे कहा गया है। मरुदूगण रुद्रके 
पुत्र माने गये हैं. | इससे यही ज्ञात होगा कि. अभि ओर मरुद्गण 

एह ही वस्तु हैं या एक ही बस्तुके दो विकास है | इन सब हेतुओ 

सें देवताओके नामोकी भिन्नता वास्तविक मिन्नता नहीं। निम्न 

लिंखित मन्त्रोसे पाठक निश्चय कर लेंगे कि, अवश्य ही देवतीये 

नामतः मिन्न नहीं हैं [इन्द्र ठा सूअ नामसे सम्बोधन--.* * 


उत्‌--अस्तारमेषि सूय | ८६११,८५२७ ' _ 
यदद्य कच्च | वृत्रहन्चुदगा अभिस्रूय ९ ८।8&9,३॥३३॥६ 


हे इन्द्र ? हें सूर्य” यजमानोके चारो ओर उदित होओ | हे 
बृत्रहम इन्द्र सूर्य आज यरत्किचिंतू पद्ाथकें अँभिमुख उर्दित 
हुए हो १। ' 


भक्ष॒त्रणणोका सस्वन्ध स्थाप्रनं करते'है। अथोत्‌ सूथ्य, अश्नें 


( हर ) 


बुड्जन्ति अ्रध्नमरुष चरन्त परितस्थुपु:॥ ८“ 
रोचन्ते रोचना दिवि ॥ १-६ । १ 5 


चतुदिगवर्ती सब जीव, इन्द्रके सहित सूथ्ये, अम्नि वायु ओर 


घायु, ओर नक्षत्रगंण इन्द्रके ही मूस्यन्तर मात्र इन्द्रके ही भिन्न २ 
मूर्ति विशेषम्ात्र है, यह चात जीवगण समझ जाते है। इस सूक्तें 
के तृतीय भत्रमे भी इन्द्रंका सू्यरूपमे वर्णन है । 


निम्न लिखित मंत्रोमे इन्द्र, विप्णु , त्रह्मगस्पति वरुण, मित्र 


अर्यमा, रुद्र, पृषा सविता, प्रश्नति नामोसे अम्निदेवका बोध 
होता है 


रे 


त्वमग्ने इन्द्रो चषभा सतामसि, 
त्व॑ं विष्णु रुरुगायो नंपसयः 


- सं ब्रह्मा रथिवित्‌ बह्मणस्पते 7 


त्वं विधतेंः सचसे पुरन्ध्य। | २॥१।३ 

स्मगने राजा वरुणो घृतबता,. -: - ., 
त्व॑ं मित्रों भव्रसि दस्म इईड्य; न ८ 
त्वपयपा सत्पत्तियश्य संभ्ुज॑, - ० - 
ख मंशो विदर्थ देव साजयुः३,९ 4 ११७  - 
त्वमग्ने वरुणो जायसे यह मित्रो भवसि | 2३ : 
त्वमस्ने रुद्रो असुरो महोदिव! स्व, -- 
शरधोमारुतं॑ पक्ष ईशिपे स्व पूषा ॥ २१६ 
स्व॑ देवः सविता त्व॑ सग:। २१७ ; 
अन्तरिच्छन्ति त॑ जने रूद्र परो मनीपया ॥ ८७२३ 


५ 
+ 
रे 


(६ ९३६ ) 


हे अप्रि ? आप ही धामिकोके अमीए वर्षणकारी इन्द्र! है। 
आप ही बहुलोक कत्त क ओर नमस्य विष्णु है। सकल धन 
के अभिज्ञ ब्रह्म! ओर त्रह्मणस्पति, नामक देवता आप ही हो। 
आप ही सबके विधाता एवं आप ही सबकी बुद्धिके सहित 
अवस्थान करते हो । हे अप्नि आप ही ब्रतधारी 'वरुण' हों। 
आप शत्रु विनाशक ओर नमस्कारके योग्य भित्र' हो धामिकोके 
रक्षक अर्यमा' हो। आप ही अश' हो। हे देव ? यज्ञमे फल 
प्रदान करो। हे अग्नि! इस सहान आकाशमसे महा वलवान 
(असुर) 'रुद्र! आप ही हो। आप ही 'सरुत्‌ सम्बन्धी चल हो। 
ध्याप 'पूषा! है। आप ही अन्न धनादिके इंश्वर है। आप 'सविता? 
एवं आप ही 'भग! है। उस रूद्रः अप्निका हृदय मध्यमे बुद्धि 
द्वारा इच्छा करते है। अन्य मन्त्रोमे भी अभिके अनेक नाम 
लीजिये--- 

चन्द्रं रयि *'चन्द्र चन्द्राभिग णते युवस्य ॥ ६॥६।७ 

पुरुनाम पुरुष्ठत ॥ 5।६३।१७ 

पहते वृष्णोरसुरस्थ नाम ॥| ३)३०।४ 

भूरिनाम वन्दमानों दधातिं ॥ ५। ३। १० 

मर्त्यों अमत्यंस्य ते भूरि नाम मनामहे ॥ ८१ १॥४ 

अग्ने भूरीणि' ' 'तवे'  “अमृतस्थ नाम ॥ ३॥२०|३ 

मित्रो अग्निभवति यत्‌ समिद्धो 

मित्रो होता वरुणो जातवेद।। ॥ ३।५॥४ 

त्वमदिते सबन्राता | १ | ६०४ | १४ 

विष्णुगोपा' ' अंग्रिष्टा विश्वा सुवनानिवेद | ३॥४४॥१० 

यमो हजातो यमो जनित्यम्‌ | १। ६६ | ४ 


(६ (२७ ) 


विश्वा अपश्यत्‌ बहुधा ते अग्ने 

जातवेदः तन्‍्वी देव एकः 

इत्यादि मंत्रोका सूक्म अर्थ यह है कि--हे अग्नि ! आप 
घनन्‍्द्र नामसे विख्यात है। हम आनन्ददायक स्तोत्र द्वारा बुलाते 


| 8७. 


है। हमे आनन्दप्रद धन दीजिये। जब अग्नि समिद्ध जज्बज्न हो 
उठते है, तब उनको 'मित्र' कहते है। अभप्नि देव ही होता एवं सब 
भूतज्ञ वरुण! है। सबके रक्षक विप्णु अग्नि-समग्र भुवनकों 
जानते हैं । जो जन्मा है और जन्मता है सभी “यम” हे। है 
अग्नि ' आप ही वे यम हो। “'यमस्य जात ममृतं यजा महे॥| 
११८३। ६।, १०१ ५११ १ मंत्रमे कहा गया है कि अग्निका 
जो नाना स्थानों बहुविध शरीर है. उसे एक ही मात्र देवता 
जाननेसे समर्थ है सोमके भी इन्द्र, सक्ति अग्नि, वरुण, सूर्य 
आदि नाम हैं। प्रसाण यथा-- 


बिभति चारु इन्द्रस्थ नाम येन विश्वानि बृद्धा जधाना 
8।१०६।१४ 
त्रिसिए्वर देव संचितः वर्षि्टः सोम धामसिः 
अगने रक्षेः पुनीदि नी ।| ६ | ६७। २६ 
आत्पा इन्द्रस्य भवसि । ७८५३ 
राज्ञोनुत्ते वरुणस्थ | घतानि बृहदुृगरभीरें तव सोम धाम! 
। ६९ । ३ 
उद्ध्वों गन्‍्धवों अधिनाके अस्थात्‌ विश्वारूपा प्रति 
पत्ताणों अस्या भानुः शुक्रण शोचिषा व्यचोत्‌ आरुरुचत्‌ 
शेदसी मातरा शुचि। । ६ । ५४ | १२ 


( ९३१८ ) 
असि भगो'' 'असि प्रधवा मघवरद्भ्यः इन्द्रो | 
६|६८।५४ 
अय॑ पूपारयिर्मगः सोभ! पुनानः अपैति | ६१० १७ 
उत्ते कृयन्तु धीतयो देवानां नाम विश्रतीः | ६६8४ 
साराश यह कि हे सोम ? आप इन्द्र सविता आदि हैं। आप 
ही राजा वरुण है। वरुणके कार्य आपके ही है| आपका धामव 
“स्थान ( कारण-सत्ता ) वृहत्‌ एव गभीर है | सोमने ही श्राकाशमे 
ऊपर सूर्यरूपसे अवस्थित होकर जनक-जननी तुल्य झुलोक ओर 
भूलोकको शुद्ध पवित्र किरणों द्वारा ज्योतिर्मय बनाया है। भग, 
इन्द्र पूषा, रयि, भर्ग, सोमके ही माम हैं। सकल देवताओके 
'नामोसे सम्मिलित स्तुति द्वारा सोमको बुलाते है ) 
सविताका--सूर्य, पूषा, मित्र, चन्द्र, वरुण, एवं पावक नामसे 
निर्देश किया गया है । | 
उत सयस्य रश्मिमिः समुच्यसि । 
उत रात्रीभूभयत्तः परीयसे । 
उत मित्रों भवसि देव धर्ममि).॥| ४॥ ८१ । ४ 
उत पूषा भवसि देव घाममिः । ४ । “१ । ४ 
येना पावकच्षसां भुरशंयन्तं जना अन्नु 
त्वं वरुण पश्यप्ति । १7 | ४० | ६ 
हे सविता ! तुम सूय किरण द्वारा सड़्त हुआ करते हो * | 
तुम उभय पार्श्व की रात्रिके मध्यमें होकर भी गमन “करते हो 
सुर्योदयके धूवका नाम सविता? है उदयसे लेकर अस्त होने पयन्त- 
का सावारण नाम सूर्य”? है | सायणाचार्य 


६ हू ) 


( चन्द्र ) तुम्दारे कार्य हारा तुम्हें "मित्र' भी कहा जाता है । हे 
सविता! दिवसमें तुम्हें प्पा कहा- जाता हैं। हें वरुण ! हे 
आदित्य । तुम प्राणीगणके पाषणकारीरूपसे इस जगतको देखो | 
फद्रका नास कपदी एवं ईशान है. प्षाका भी घही। “ कंपदिनमी- 
शानम” | ॥-६॥ ५५। + ॥ अखिनीकुमारोंका पूषा नाम देखिये-- 


'श्रियेपूपन्‌ । देवानासत्या' १। १८४॥। ३ 
सभी देखताओके असंख्य बहुत नाम है, यह बात भी ऋग्वेद 
से हमें बतल्ा दी है--- 


“विश्वानि वो नमस्यानि बना नामानि देवः उत यज्ञि- 
यानित्र/ ॥ १०।६३१२४ 

हे देवगण | आप सबके नमस्काराहं, ओर बन्दनीय अनेक 
नाम है। आपके यन्निय नाम भी अनेक है | 

इसके अतिरिक्त सभी देवताओका अन्य एक परम गुदह्य नाम 
भी है यह भी हम ऋग्वेटमे पाते है। ऐसी बात क्‍यों. कही गई * 
कार्यवर्गके भीतर अनुस्पुत गूढ़ भावसे स्थित कारण सत्ता ही इस 
फथनका लक्ष्य है ।, 


देवो देवानां मुझ्मानि नाम आविष्कृणोति ॥ ६।६४॥२ 

वेवताओका जो परम गॉपनीय एक एक नाम है. सॉंमदेव ही 
उसका आविष्कार करंते है। अन्यत्र भी हम पाते है कि अप्रिका 
णक परम गुछ नाम हे । 


विद्या तेनाम परमें शुंहा यत्‌ 
विज्यात म॒त्संबत आजगंथ । १० ] 9७४ | ३२ 


| १, ११४ सूक्रके प्रथम व पचम मंत्र रुढ्रका नाम “कपर्दी? 
लिखा है १ 
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हे अग्नि ' हम आपका परम गोपनीय नाम जान सके है एके 
जिस-उत्ससे आये हो उस उत्सको भी जान गए हैं. | 
- समीक्षा,--बात्रू कोकिलेश्वर भट्टाचायने उपरोक्त प्रमाणोको 
उद्धृत करके यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है. कि ये सब देवता 
ऐक ही कारण सत्ताफ़ी अभिव्यक्तियों है | परन्तु आपने यह 
विचार नहीं किया कि यह सत्र कथन स्तुतिवाद मात्र है। अथात्‌ 
चेदिक समयमे कविता करनेकी यह ही प्रणाली थी। यथा मन्यु 
( क्रोध ) का कथन करते हुये भी उपरोक्त- प्रणाल्ीका ही प्रयोग 
किया गया है, यथा-- 


मन्युरिन्द्रोगन्यु रेवास देवो मन्युहोंता चरुणो जात वेदाः । 
डे - आठ १०८३२ 


.  अथोत्‌ , मन्यु ( क्रोध ) ही इन्द्र हे वही सर्व श्रेष्ठ देव हे, 
बही होता है वही वरुण ओर वही सर्वज्ञ अग्नि है। इसी प्रकार 
ओपधी, बेल, बकरा, नमस्कार आदिका वणन करते हुये. सब 
देबोकी उनके आधीन बताया गया है । जिनका कथन सृष्टि रचना 
प्रकरणमे आगे किया है। अतः यह सिद्ध हे कि यह उस समय 
की प्रणाली थीं। तथा दूसरी बात यह है कि-अप्नि आहिकि 
उपासक कवि अपने अपने उपास्यकों सर्व श्रेष्ठ सिद्ध करने 
के लिये अन्य सब देबोकों अपने उपास्यके आश्रय अथचो उँसकी 
भक्ति करने वाला कहा करते थे। यही कारण है कि-इन्द्र 
उपासक अप्निकी निन्‍्दरा किया करते थे और अप्नि आदिके उपा- 
सक इन्द्रकी । अतः उपरोक्त सब प्रमाण आपकी पुष्टे न करके 
आपकी कल्पनाका विरोध ही करते है। विशेष क्या अथवंवेदमे 
अनुमति ( अनुज्ञा, देनेफो अनुमति कहते है ) का वर्णन करते 
हुय लिखा है कि-- फ 
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अनुमति सवभिद वभूव यत्‌ - तिंप्ठति चरति थहु च॑ 
विश्व मेजति | अ० का० ७ । २१। ६ ॥ 


अथोत्‌ अनुमति ही सब कुछ होगई- जो कुछ भी स्थावर 
ओर जगम है वह सब अनुमति ही है। तथा च कां० € | ७ सें 
मेध्य बेलका वर्णन है, वहोँ लिखा है. किं-- 


ग्रजापतिश्र परमेष्ठी च थर गे इन्द्र: शिरों अग्निलेला्ं 
यमः कृकाटय ॥ 


अर्थात्‌ इस बेलके, प्रजापति और परमेष्ठी दोनो सीग हे 
इन्द्र देंचता इसका शिर है तथा अभिदेव इसके मस्तक-है तथा 
येमदेव उसके गलको घंटी हे । आदि । यहाँ इस बलके ही आश्रय 
सब देवताओको बता दिया है । इत्यादि शतशः प्रमाण किये जा 
सकते हैं जिनमे प्रत्येक पदाथंकी इसी प्रकार स्तुति की है। तथा 
च हम अनेक युक्ति व प्रमणोसे सिद्ध कर चुके है. कि वदिक 
वांगसयमें अनेक देवतवाद हे न कि एक दवतवाद । अतः उपसक्त' 
सब प्रमःण एकेश्वरवाब्की पुष्टि नहीं करते अपितु उसका विराध् 
ही करते है । क्योकि यहाँ प्रथक प्रथक देवताओका, स्तुति उनके 
'भक्तोने अपने अपने देवताकी उत्कृट्ठता दिखानेके लिये की है. । 


साधक भद स॑ 


साधक भेद्से दवत भेद्‌ मानना भी युक्ति युक्त नहीं है । क्‍यों 

कि उस अवस्थामे चेदोमें इन देवताओकी निनन्‍्दा नहीं होनी' 

चाहिये थी। परन्तु वेदोमे अभ्ने भक्तोने इन्द्रकी और इन्द्र भक्तों 

ने अभ्की निन्‍्दा की हे इसी प्रकार अन्य सब देवोकी अवस्था 

है जैसा कि हम पूर्वमे दिखला चुके दें । तथा च बेदोमे या अन्य' 

“बढ्कि साहित्यमे इसका उल्लेख तक भी नहीं है । हॉ श्रीशंकरा- 
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चार्य आदि विद्वान॑नि ऐसी ऐसी कल्पनायें केवल प्रति पत्चियोंकों 
उत्तर देनेके लिये की हैं । परन्तु इन कल्पनाओमें न तो कोई 
घेदिक प्रमाण ही है और न इनमे कुछ सार है। और न इत्यादि 
कल्पनायें तकके सन्‍्मुख ठहर ही सकती हैं । 


ईश्वर की शक्तियाँ 


, ईंस अकार जब शतशः प्रवल प्म्नार्णों द्वारा देवताओंका 
अनेक्य सिद्ध हो जाता हे तब भक्तजनोने यह कल्पनाकी कि 
देवता तो प्रथक्‌ प्रथक ही हैं परन्तु ये सव इश्वरकी शरक्तियों हैं। 
जैसा कि भ्रीमान्‌ प० राजारामजी आदि बिद्दानोंनें लिखा है । 
यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता हे कि यहाँ शक्तिका क्या अर्थ है । 
क्या जिस प्रकार अप्रिकी प्रकाशकत्व, दाहकत्व, ऊश्व॑ंगमनत्व, 
श्रादि शक्तियों हैं ? उसी प्रकार यह सूर्य, चन्द्र, वायु, आकाश, 
प्रथ्यी, जल आदि इश्वरकी शक्तियाँ हें ? अथवा जिस प्रकार 
राजाकी शक्तियाँ सेना, यान. कोरा आदि है. उस प्रकार 
इश्वरकी यह शक्तियों है । प्रथम पक्तमे तो अग्नि आदि सब॑ 
ईश्वस्के गुण ही सिद्ध होते है. और गुण तथा गुर्णाका भेद 
फ़ेवल कथन मात्र ही है वास्तवमे न उनमे भद है और न ही 
गुण पृथक प्रथक है। अपितु थे सब गुण एक ही गुणकी 
प्रथक पृथक अभिव्यक्तिया हैं । इससे तो श्लीशंकराचार्य का 
अद्वेतववाद ही सिद्ध होता है। जिसको य विद्वान स्वीकार नहीं 
करते ।.दूसरी अवस्थाम अनेक नित्य पदार्थोका एक दूसरेके 
श्राधीन होना सिद्ध नहीं होसकता। क्योंकि आधीन होना एक 
कार्य हैजिसके लिये कारणकी आवश्यकता है. परन्तु वहाँ कारण 
का सर्वथा अभाव है। इसके अलावा एक बात यद्द भी है कि, जो 
भ्राधीन होता है और जो आधीन करता है उन दोनोकी अपनी २ 
अवश्यकतायें अथवा कमजोरियों है, .जिनको पूर्ण करनेके लिये 


हक 
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घह आधीन होता है. अधथंवा आधीन करता है. । जिस प्रकार 
सेनिक व्यक्तियोंकों रुपयोकी आवश्यक्ता है ओर राजाकों सेनाकी 
क्योंकि उसको शब्रओका भय हैं कि कही उसके देशपर चढ़ाई न 
कर दें | यदि ठश्मन इस पर चढ़ाई कर दे तो यह वेचारा अकेला 
कुछ भी नहीं कर सकता इसलिये इसे सेनाकी थान आदि अन्‍य 
साधनोकी श्रावश्यक्ता है, अतः वह इनको एकत्रित करके रखता 
है। तथा सेना आदि ओर राजा एक दसरेके आधीन हाते हैं। 
अथाव राजाके आधीन सेना होती हे ओर सेनाके आधीन राजा 
होता है । अतः इनको इश्वरके अआराधीन मान भी लिया जाये तो 
भी आपके सिद्धान्तकी पुष्टि नहीं ही सकती क्‍योंकि उस अवस्था 
खर पराधीन निवल., रागी टह्रेपी, अनेक कामनाओं बला, 


'खुखी. दुखी बन जायेगा। पुनः संसारी जीवमे ओर इस इश्वरमे 


क्या भेद रहेगा । क्‍या उसका एश्वय महान है इसलिये उसे ईश्वर 
माना जाये ? ऐसी अवस्थासे वह मह।न दुखी भी सिद्ध हा 
जायेगा, क्योकि हम प्रत्यक्ष ठेखत है कि जिसका जितना उम्वर्य 
है उत्तना ही बह 'अधिक दुखी है । अतः यह सिद्ध होता हैं कि 
यह ईश्वर विषयक कल्पना, किसी संसारी सनुष्य की 
फल्पना है | अतः इन देवताओंको इश्वरकी शक्तियाँ नहीं कह 
फते | क्योंकि शक्ति ओर शक्तिमान भिन्न + पदार्थ नहीं हैं । 
इससे या तो जडाइतवाद सिद्ध होगा या चेतनाद्वेतवाद । किन्तु 
बाद न तो युक्तियुक्त है ओर बेदिक। स्वर्गीय पं टोडरमल॑ 

औने अद्वेतवादके खण्डनमे निम्न युक्तियाँ दी है । 


वब्यापी अछठ त ब्रह्मका खणडन 
“अध्यद्वत भष्की सवधच्यापा सबंका कर्ता साना जाता लफिस 


ऐसी घात नहीं है केवल मिथ्या कल्पना है । पहले तो यही ठीक 
भी ४ कि घह संघ झ्यापी हैं क्योंकि संपुर्णा पदाथ प्रन्यक्षरूफ्से 
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अलग ४ दिखाई नेते हैं उनके स्वभाव ही अलग २ है इसलिये 
उन्हे एक केसे माना जा सकता है ? एक मानना तो इस प्रकारसे 
हो रुकता है कि प्रथम तो जितने अलग ० पदार्थ है उनके समु- 
दायकी कल्पनासे कुछ न सम रख लिया जाय | जैसा घोडा हाथी, 
आदि भिन्न पदार्थकों सेना नामसे फक्‍्हा जाता हे, उनसे अलग 
कोई सेना नामक, वम्त्‌ नहं। है अगर इसी त्तरह सब पदार्थोका 
नम त्रह्म हे तो त्रह्म कोई अलग वस्तु न रह कर कल्पना सात्र ही 
रहा | दूसरा प्रकार यह है कि पदार्थ व्यक्तिकी अपेक्षा भिन्न २ हे 
किन्तु जातिकी अपेक्षा उन्हें कल्पनासे एक कहा जाता हे जैसे 
घोड़े व्यक्तिहपसे अलग हअ्यलग होते हुये भी आकारादिककी 
समानतासे उनकी एक जाति कही जाती हे वह जाति घोडोसे 
कुछ अलग नही है । यदि ब्रह्म भी इसी तरह सबोकी एक जातिके 
रूपमे है तो त्रह्म यहाँ भी पल्पनामात्रके सिवाय अलग वस्तु कोई 
नही रहा । तीसरा प्रकार यह है कि अलग २ पदार्थेके मिलनेसे 
एक स्कनन्‍्धकों एक कहा जात। है, जैसे जलके अलग २ परमार 
मिलकर एक समुद्र कहलाता है, प्रथ्वीके परसारु मिलकर घडा 
आदि कहलाते है । यहाँ घडा ओर समुद्र उन परमाणुओसे 
अलग कोई पस्तु नही है । इसी प्रकार यदि सपूर्ण अलग ० 
पदार्थ मिलकर एक ब्रह्म होजाते है तो ब्रह्म उनसे अलग कोई 
पदार्थ नही रहा । चोथा प्रकार यह है कि अंग अलर्ग है और 
जिसके वे अज्ज हे वह एक अड्जी कहलाता है । जैसे आओँख, हाथ, 
पैर आदि सिन्न भिन्न है ओर जिसके यह है. वह एक अद्जगी ब्रह्म 
है, यह सारा लोक विराट स्वरूप है ब्रह्मका अज्ज है अगर ऐसी 
न्‍्यता है तो मनुष्यके हाथ पर आहदिके अद्भज-अलग अलग रह 
_ कर एक अज्जी नहीं कहला सकते जुडे रहने पर ही शरीर कह- 
उसाते है-परन्तु लोकम पदार्थोका - अलगपना ग्रत्यक्ष-दीखता है ।? 
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इसका एकपना केसे जाना जाय | अलग रहकर भी अगर एकपना 
माना जाय तो भिन्नपना कहां स्वीकार किया जायगा १ 

शका--सब पदाथ्रमि सूक््महप ब्रह्मके अज्ज विद्यमान है. उनसे 
सब पदार्थ जुड़े हुए हैं | 

समवान--जो अड्ध जिससे जुढ़ा है वह उससे ही जुझ 
रहता है या टूट टूट कर अन्य अडोसे जुड़ा करता है । यदि 
पहला पक्ष स्तोकार है तो जब सूयोदिक गमन करते है. तब जिन 
सूत्रम अड्जोसे वे जुड़े है वे. भी गसन करते होगे ओर वे सूक्ष्म 
अज बिना स्थूल अगोसे जड़े ३ वे भें गमन करते होगे इस तरह 
संप्रण लोक अ स्थिर हो जायग', जेसे शशीरका एक अज्ज खोचने 
पर सारा शरीर खिच जाता हे वेसे ही एक पदार्थके गमन करने 
पए सप्रू्ण पदथोका गमन होजायगा पर होता नहीं । अगर 
दूसरा पक्ष स्पंक र किया जायगा तो अड्भ' दूटरेसे भिन्नपना हो 
जायगा एकपना। केसे रहेगा। इसलिये सपू्ण लोकके एकपनेको 
च्रह्म मानना भ्रम ही है । 


पांचवा प्रकार यह है कि पहले कोई पदार्थ एक था, बादसें 
अनेक हुआ फिर एक होयगा इसलिये एक है । जैसे जल एक था 
बरतनोमे अलग होगया मिलने पर फिर एक होलजायगा । अथवा 
जले सोनेका डला एक था वह ककण कुएडलादि अनेक रूप हुआ 
मिलकर फिर सोनेका एक डला होगा। बसे हो ब्रह्म एक था 
प्ले अनेक रूप हुआ फिए सिज्ञ़कर एक रूप हो ज।यगा इसलिये 
एक कह। है | इस प्रकार यदि एकत्व माना जायमा तो ब्रह्म जब 
अनेक रूप हुआ तब जुड़ा रहा था या अज्ञग होगया था। अगर 
जुठा कहा जायगा तो. पहला दोप ज्ये-ज-त्यों दै अगर अलग 
हुआ कहा जायगा तो उस समय एकत्य नही रहा | जल, श्वणो- - 
दिक्कका सिन्न होकर जो एक होता कद्दा जाताहहे वह तो एक जाति . 


की पत्ता ? उेफेन ययरं सब पदथ हे ऊठण्पजत नहीं 
के ई चेतन  क्रोई अचेतन हैं इत्यादि अनेर रूप है उनको एक 
जाति केसे कट सकते हैं ? तथा जाति अपेक्षा एकत्व मानना 
कल्पना मात्र है यह पहले कहा ही है । पहले णक था पीछे भिन्न 
हुआ तो ऊँसे एक पत"र आदि फूटकर टकड़े ठुकड़ होजःता है 
वेसे ही ब्रह्म स्वए्ड खगड़ होगग्रा। जब ये एक हुए तो उनका 
स्वरूप भिन्न भिन्न रहा या एक होगया । यदि भिन्न भिन्न रहा तो 
अपने अपी स्परूपसे सत्र भिन्न ही कहलाय्रे। यद्धि एक होगया हे 
तो जड भी चेतन हो जायगा ओर चेतन जद होजायगा और 
इस तरह यदि अ ,क वस्तुओं की एक वस्तु हुई तो कर्भ, एक वस्तु 
अ्रनेक वस्तु कहना हूं गा। फिर अनाद अनन्त एक ब्रह्म हे 
यह नहीं। कहा ज। सकता | यदि यह कहा जायगा कि लोकरचना 
हो या न दो ब्रह्म उसेफा तेमा रहता है इसलिये बह अनादि 
अनन्त है प्रश्न यह होता द कि लोकने प्रथ्ची जल दिक 
वस्तु अलग नर्व/न उत्पन्न हुई हैं या ब्रह्म दी इन स्वरूप 
हुआ है । अगर अलग नवीन उत्पन्न हुए हैं तो यह 
अलग हुआ त्रद्म अलग रहा सवंव्य।पी अद्वित ब्रह्म न कहलाया । 
अगर त्रह्म ही इन स्परूप डुआ। तो कभी लोक हुआ कर त्रह्म 
हुआ जैसे का तेसा कहाँ रहा ? अगर ऐसी मान्यता है कि सारा 
प्रह्म, लाक स्वरूप नहीं हंपता उसका कोई अश होता है जैसे समुद्र 
का विन्दु विपह्वप होने पर भत्ते हो स्थूल दृष्टिसे उसका अन्य- 
थापना न ज;ना जाय लेकिन सूच्म टाप्ट्रेसे एक विन्दुकी अप्रेज्षा 
समुद्रमे अन्यथ,पना आजाता हे बेसे ही त्रह्मका एक अश भिन्न 
होकर जब लोकरूप हुआ तब स्थूल विच रसे उसका पअन्प्रथ पतन 
भले ही न जाना जाय परन्तु सूक्ष्म विवारसे एक अशकी अपेक्ता 
उसमे अन्यथापन हुआ द्वी क्योकि वह भअन्यथ/पन और तो 


( २४७ ) 


किसीके हुआ नहीं त्रह्मके ही हुआ" इसलिये. ब्रह्मको - सम्र॒रूप 
मानना भ्रम है | छूटा प्रकर यह है के उस आऊारा-सवब्यापों 
है बेसे ब्रह्म भी सबंब्य पं, है तब इसका अथ यह हुआ ,कि 
अआक:ःशकी तरह ब्रह्म भी उतना ही बडा है ओर घटपट,दितरमे 

काश ज्से रहता है बेसे न्रह्म भी उनमे रहता है लेकिन जैसे 
शट और अ,काशकों एक नहीं कह सकते बसे ही ब्रह्म ओर लोक 
को भी एक नहीं कह! जा जकता | दूसरी बात यह है कि आकाश 
का तो लक्षण सर्वत्र दिखाई देता है इसलिये उसका सब जगद 
सद्भाव मना जा सकता हे लेकिन ब्रह्ममय लक्षण सब जगह नहीं 
दिखाई देता इसलिये उसका राष्ट्रव क्से मना जा रूकता है ? 
इस तरह विचार करने पर किसी भी तंरह एक प्रह्म संभव नहीं 
होता । सम्पूर्ण पद्‌,र्थ भिन्न भिन्न ही मालूम पड़ते दे। 


यहाँ प्रतिबादंका कहना है. कि पदाथ दे. ते सब एक ही 
लेकिन भ्रमसे वे एक मालूम नहीं पढ़ते । इसमें युक्ति देना भी 
ठीक नहीं है क्योकि ब्रह्मका स्वरूप युत्तिगम्य नहीं है वचन 
अगोचर है एक भी है अनेक भो है. जुदा भो है मिला भी है 
उसकी महिमा ही ऐसी हे । 

परन्तु उसका यह कहना ठीक नहीं है क्योंकि उसे और 
सबको जो प्रत्यक्ष प्रतिम नित होता है. उसे बह श्रम कहता है 
ओर युक्तिसे अनुमान करो तो कहता है कि सश्चा स्वरूप युक्ति- 
गम्य नही है बचन अगोचर हे परन्तु जब वह वचन अगं/चर हे 
तो उसका निर्णय केसे हो ? यह कहना कि त्रह्म एक भी है अनेक 
भी है जुदा भी है मिला भी है तब ठक होता जब किन किन 
अयेक्षन्मसे ऐसा है ? यह बताया जाता | अन्यथ, वह पागलोका 
प्रत्नप हे | 


कहा जाता है कि ब्रह्मके पहले ऐसी इच्छा हुई कि 'एकोउहं 


( (४८ ) 


बहुस्‍्यां! में एक हैं. बहुत होऊझंगा। लेकिन जो पहली अवस्थामें 

_ दुखी होता है वही दूसरी अवस्था चाहता है । ब्रह्मने एकरूप 
अवस्थ,से अनेक रूप होनेकी इच्छा की सं, ब्रह्मकों पहले कया 
ढुब था । अगर दुख नहीं था और ऐसा ही उसे काहल हुआ 
तो जो पहले कम सुखो हो ओर वादमे कुतूहल करनेसे अधिक 
सुखा हो बह कुपूहल करना विचारता है ब्रह्म जब एक अवस्थ से - 
अगेक अवस्था रूप हुआ तब उसके अधिक सुख केसे संभव हो 
सकता है । ओर अगर वह पहले ही पूर्ण सुखी था तो अवस्था 
क्यो पलटता है ? बिना प्रयोजनके तो काई कुछ करता नही। 
दूसरे वह पहले भी सुखी था ओर इच्छ नुसार कार्य होने पर भी 
सुखी होगा, लेकिन जब इच्छा हुई उस समय तो दुखी ही है। 
यदि यह कहा जाय कि ब्रह्मके जिस समय इच्छा हं,ती है उसी 
समय काय होता है इसलिये दुग्बी नही होता यह भी ठ क नही 
है क्प्रोक स्थृूत्न कालकी अपेक्षा तो यह कहा जा सकता है कवि 
ब्रह्मकी इच्छाके समय ही काम होता है. परन्तु सूक्ष्म कालकी 
अपेक्षा इच्छु का ओर कायका होना एक साथ नहीं हो सकता। 
इच्छा तो तब हो होती है जब काय नहीं होता अं।र जब काये 
' होतां है तब इच्छा नहीं होती इसलिये थोड़े समय तक तो इच्छा 
रही ही अतः दुःखी अवश्य हुआ होगा। क्‍योंकि इच्छा ही 
दुःख है ओर दुःखका काई स्वह्वप नही। इसलिय त्रक्षकी इच्छा 
की कल्पना करना मिथ्या है | 


ब्रद्ममो मायाका खण्डन 


थदि यह कहा जाये कि इच्छा होते ही ब्रह्मकी साया प्रकट 
होती है तो त्रह्मकी ही माया हुई ओर इस तरह वह सायात्रों 
 कदलाया उसका शुद्धहप कहाँ रहा। दूसरी बात यह हे के त्रक्षका 
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ओर मायाका दण्डी दंण्डके समान संयोग संबध है था अग्ने 
उष्णके समान समवाय , संबंध है। यदि सयोग सबंध हे, तो 
ब्रह्म भिन्न हुआ ओर माया भिन्न हुई तत्र अद्वत ब्रह्म केसे कह: 
लाया। तथा जिप प्रकार दण्डी दग्डकों उडपकारी जान ग्रहण 
करता है बसे ही ब्रह्म भी मायाको उपकारी जानता है तभी अ्रहण 
करता हे अन्यथा क्यो करे | अत्त: जिसे ब्रह्म भ॑, अहण करता है 
उसका निपेध करना केसे सभव होसकता है बह तो एक उपादेय 
चेंज हुईै। अगर समवाय सम्पन्ध हे तो ऊँसे अ मग्नक' उप्ण 
स्वभाव है बसे त्रह्मका माया स्वभात्र हुआ। उस स्वरभावक, निः्ध 
केसे सभव हो सकता है । वह तो उत्तम वस्तु हुई । 

यदि कहा जाय कि ब्रह्म ते चतन्य है ओर माया जड़ है यह 
भी ठीक नहीं हे कये,क समवाय सबन्धमे ठो विगेधी स्म्भ व 
नहों रहते, जैसे आकाग आर अन्यक्रार एक जगह नहों रह 
सकते | यह कहा जाता है कि मायासे स्वय ब्रह्म भ्रमहप नही 
होता किन्तु अन्य जब श्रमहूप हात € तब तो जैसे कपटा अपने 
कपटको स्त्रय ही जानता है उसके अ्रममे नहीं अआ,ता दूसर ही 
जब भ्रममे आते है । लेकिन कपटी तो वही कहलाग्रग जो *पट 
करप्गा न कि श्रममे आने वाले दूसरे जं/घ ? वसे ही ब्रह्म अपनी 
सायाको स्प्रयं जानता है इसलिय वह भ्रमरूप नही होत, दसरे 
ही जाव श्रममे आते है लेकिन मायायों तो ब्रह्म ही कहल,यगा 
उसको मायासे दूसरे जीव जं। भ्रमहप हुए है वे स,यावी क्यो 
कहलायेगे ? 


साथ ही एक प्रश्न यह भी उठता हैं कि जीव और त्रह्म एक 
है या अलग अलग हैं ? यदि एक हो तो जैसे कोई पागल स्वय 
ही अपने अरगं,की पड़ा पहुच,ता है बेसे ही ब्रह्म अपनेसे अभिन्न 
जावोको मायासे दुखो करता है इसको माया कहा जायगा। ? 
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अर यदि अनग हैं तो वैसे कोई भूत विना ही प्रप जन अगफो 
अ्रम पंद्ता करे पोड दे तो उसे निकृष्ठ हों कहा जाता हे बसे ही 
ब्रह्म माया पद का, बिना प्रयजन दूसरे जी को पर.ञा देता है 
उसे कप्र। कहा जायगा ? इस तरह मायाकों त्रज्धकी चतलाना 
निरा भ्रम हे । 


जस 
जीवोंकी ब्राह्म चेतननताक| खण्डन 

आगे प्रतियादी फतवा + कि जलसे भ हुए अलग अलग 
बतनोमे चन्द्रमाका प्रति वेम्बर अलग अलग इडिखाई देता है परन्तु 
चन्द्रमा एक ही हे। बसे ह। अलग + बनतसे शराःरामे ब्द्मका 
चतन्य प्रकशश अलग २ पाया जाता है । लेकिन त्रह्म एक ही है । 
इसलिये ज.वोकी चेतना त्रह्मफो ही चेतना है। किन्तु यह कहना 
भा ठ,क नदी है | जड शरारमे ब्रह्मके प्रतिवेमसे यदि चेतना 
होतो है तों घट पट आदि जद पद,थे,से भी ब्रकह्मक। प्रति वम्त्र 
5 जानेसे चेतना हो जानी च।हिये। यदि कह, जाय कि शरीरों 
को चेतन नहं। करता ज।बकों चेतन करता है तो प्रश्न यह हे कि 
जोवका स्वरूप चेतन है या अवेनन ? अगर चेतन है तो वेतनकों 
चेतन क्या क्या ? यदि अवतन है तो शरीर, घट ओर जंबकी 
एक जानो उई | दसरा प्रश्न बह है कि ब्रद्म ओर ज॑बोकी चेतना 
एफ है या भिन्न है ? यदि एक हे तो दोनोमे ज्ञनके अधिकता 
होनता क्यो है ? दूसरे यह सभी जीव परस्परमे एक दूसरेको बात 
क्यो नहीं जानते ? अगर यह कहा जायगा कि यह उपाधिका भेद्‌ 
है चेतना हो भिन्न भिन्न है तो उप,धि मिटर्रे पर इसकी चेतना 
ब्रह्ममे मिल जायेगो या नछ होजायगी ? अगर नष्ट होज/यगो तो 
यह जोच अचेतन रह जायगा। अगर रहेगा तो इसका चेतना 
इसीको रहो त्रह्ममे क्या मिला ? अगर अस्पित्व नही रहेगा तो 
इसक, नाश हुआ कइलाया बद्ममे कोन मित्र ? अगर ब्रद् ओर 


( १४१ ') 


ज्ञीवकी वेतनः भिन्न ? मानी जायगी तो ब्रह्म और जब मित्र २ 
ठहरे । इस प्रकार ज॑,वे.की चेतनाको' बरह्मकी मानना भ्रम हे। 


शरार मायाक्रा रूरूप ६ इसका खरच्न 


शरीरा दिककों यदि मायाका कश जाता दे तो साया हो हाड़ 
मंसादिक रूप हेता है या मायाके निमित्तसे ओर कोई हा 
मांस रूप हेता है ? अगर माया ही हाड मांसरूप होती हे तो 
मयके वण गंघध'दिक पहलेसे हं। थे या नवीन हुए ? यदि पडले 
से ही थे तो पहले तो माय ब्रह्मको थी ओर ब्रह्म अमृतिक है 
वहाँ वर्ण, दक केसे संभव हे। सकते है ) अगर नर्वान हुए तो 
अपूर्तिकसे मू तक डुआ तब आयूर्तिक स्वभाव सदा नहों रहा । 
खागर कहा जायगा कि मायाक लनिसित्तसे ऋर कोई हड्डी मालादि 
रूप होता है तो माय,क्रे सिवाय ओर कोई पद,थ तो ब्रह्मवरादियों 
के यहाँ है ही नहं। तब देगा कोन ? अगर यह कहा ज,यगा कि 
नव न पद्मथ पत्य हुए दे तो वे माय से भिन्न पंद्ठा हुए हैं या 
अ भन्न पदा हुए हे ? यदि भिन्न पद्म हुए तो शारीरिक मायामयी 
कसे हुए ? वे तो उन नवीन उत्पत पद थमय हुए। यदि अभिन्न 
पेंद् डुए तो मया हो तदूय डुईं। नवीन पद थक्रा उत्पन्न होना 
क्यो कहा हो ? इस तरह शरारादिककों मायाका स्त्रह्मप कहना 
भ्रम है । 

प्रतिवादी फिर कहता है कि--मायासे तीन गुण पदा होते हैं 
राजसत, तमप्त अर सालििक परन्तु यह भो उप्तका कहना ठे 
नही हे क्योकि मानादि कषाय रूप भावकों राजस कहते हैं 
क्रोधादे कष,य चप भ बहा तामस कहने है सद कष थ रूप भाव 
को साल्विक कहते भाव प्रत्यक्ष चेतनामयी दे और सायाका 
स्वरूप जड़ कद्दा जाता दे सो जडसे चेतनामर्या भाव केले पेदा दो 


( ₹ै) ) 


सकते 3 ? अगर जहके भी॑ यह भाप पेदरा हो सकते ह तो पत्थर 
आहदिके भी हाने चाहेये | परन्तु चेतना स्त्ररूप के ही यह 
दीखत हैं । अतः यह भाव मायासे पेढा नही हेसकते | हा य 

मायाको चेतना ठहराया जाय तो मान सकते ह लेकिन मायाकों 
चेतन ठदरानेमे शरीरादिक मायामे भिन्न हेतते है. यह नहीं माना 
जा सकता इसलिय उसफा निश्चय करना चाहिंप्रे। श्रमहूप मानने _ 
मे कोई ल,भ नहों है । 


प्रतिवादीका यह भी कहना है कि इन तीन गुण से अह्मा, 
विष्णु ओ< म श ये तीन देव प्रकट दए है। लेक्न ये 5 क नहीं है 
क्यं क गुण,से गुण तो पद। हे।ते हें परन्तु गुणसे गुण पढ़ा नहीं 
होते । पुरपसे क्राध देता हे लेकित कऋ्राघसे पुरुष होता नहीं देखा 
गया । तथा इन गुणोको जब निन्‍्दा का जाती है तत्र इनसे 
उत्पन्न हुए ब्रह्मादिक पूत्य केसे माने जा सकते हैं। दूसरी वात 
यह है कि गुण तो है मापरामय्र ओर यह तानो ब्रश्मके अयतर हे 
किन्तु इन गुणोसे उत्पन्न होनेके कारण ये भी माय मय कहलांए | 
फिए इनको त्रह्मके अवतार केसे कहा जा सकता है? ये गुण 
जिनमे थोडे भो है. उनसे तो इन्ररें छोडनेके लिये कहा जाता है 
ओर जो इन्हो गुणोको मू त॑ है उनरे पूज्य माना जाता है यह तो 
बडा अ्रम है । तवा इन तोनोके काय भो इन्ही रूपमे देखे जाते 
हैं, कुनुइ नादिक युद्वादिक ख्रासेयनादि क्रियाएँ उन रागाडिगुणों 
से होते है. इमलिये उनके रागादिक गुण मे जूःर है एसा कहना 
चाहिये । इन 9ो पूज्य कहना य। परमेश्वर” कइना किसी प्रकर भा 
ठीक नही है| जेले अन्य सप्तारो है वसे ये भो है । यहाँ यह 
कहना भी ठं,क उहो है कि, ससारी तो सायाके अ र्ध,न है इस 
लिय्र विना ज,ने ही उन क.यको करते है किन्तु ब्रह्मा देकके माया 
आधोन है,,वे ज-नकर इन कार्योको. करते है. ।. क्योकि म्रायाके 


् 


६ (हर ): 


आधीन होनेसे काम क्रोधादिक कें सिवाय और क्या पढदा 
है। सकता है। इन कार्म क्रोधादिकी न्रह्मादिकके तीत्रता पाई 
जाती है । कामकी तींत्रतांसे स्लियोके वशमे होकर उन्होने नृत्य 
गान आदि किया है, विहल हुए है, अनेक प्रकार की कुचेष्टाएँ की 
हैं। क्रोधके वशीभूत होकर अनेक युद्धादि काय किये है, मानके 
बशीमूत हेकर अपनी उच्चता प्रकट करनेके लिय अनेक उपाय 
किए है मायाके वशीभूत होकर छल किए है, लोभके वशीभूत 
होकर परिग्रहका खूब स ग्रह किया है । 


यदि यह कहा जाय कि इनको काम क्रोधादि व्याप्त नही होते, 

कि पल, री] अप ५ ० 6 ऐसे 
यह तो परमेश्वरकी लीला है। सो भी ठीक नहीं है क्योकि ऐसे 
कार्याकों वे इच्छासे करते है या बिना इच्छासे करते है १ 
यदि इच्छा से करते है तो स्री सेवनकी इच्छा ही का नाम 
काम है, युद्ध करनेकी इच्छा ही का नाम क्राध है इसी तरह 
ओर भी संमकता चाहिये। अगर बिना इच्छा करते हैं तो 
विना चाहे किसी कामका होना पराधीनताका सूचक है. वह 
पराधीनता उनके केसे सभव हो सकती है ? ओर अगर येह 
लीला है कि परमेश्वर अबंतार धारण कर इन कार्यमे 
लीला करता है तो अन्य जीवोको इन कार्येसे छुड़कर मुक्त 
करनेका उपदेश क्‍यों दिया जाता हे । फिर तो क्षमा, शील 
स ताप, स यमादिकका उपदेश सब झूठा कहलाया | 


लोक प्रवृत्ति या प्राणियोंके निग्रह अनुग्रहके 
लियें सृष्टि रंचबना का खण्डन 


इस पर अगर यंह कहा जाय कि परमेश्वरंकों तो कुछ मतलब 
नहीं किन्तु लोकनीतिका चलानेके लिये अथवा भक्तोकी रक्षा ओर 


( ६५७ ) 


दुष्टोका निग्नह करनेके.लिये परमेश्वर अवतार धारण करता है. 
सो भी ठीक नहीं है, क्योकि प्रयोजनके विना चिंडटी भी कार्य 
नहीं करती परमेश्वर भला क्यो - करेगा ? और फिर अयोजन 

गरी ऐसा कि लोऊ अवृत्तिके ,लिये करता हे। जैसे काई पिता अपनी 
कुचेष्टाएं पुत्नोकी सिखात्रे ओर जब थे चेष्टाएँ करे ता उनको मारने 
लग जाय ऐसे पिताकों भला अच्छा केसे कहा. जा सकता है? 
बेसे ही ब्रह्म म्यय काम क्रोध रूप-चेष्टासे अपने पेदा किये लोगो 
को प्रवृत्ति कराता है ओर जब-वे लोग चेसी प्रवृत्ति करते हैं तो 
उन्हे नरकादिकोम डाल ठेता है। शाब्रोम नरकादिकों इन्हीं भावों 
का फल लिखा है । एसे प्रमुको भला केसे माना जा सकता है ? 
ओर यह जो कहां है कि उसका प्रयोजन भक्तोकी रक्षा और दुष्टो 
का निम्नह हे उसमे भी भ्रश्न यह है कि भक्तोके दुख देने वाल जो 
दुए लोग है वे परमेश्वरकी इच्छासे हुए है या बिना इच्छाके हुए 
है ? यदि इच्छासे हुए हैं. तो जैसे कोई अपने सेवकोकों स्तरयं ही 
पिटवावे और पीटने वालेकों फिर दण्ड दे भला ऐसा स्वामी 


अच्छा केसे हो सकता है बसे ही जो अपने भक्तोको खयं अपनी 
इच्छासे ठुष्टो द्वारा पीडित करावे ओर वादमे अवतार धारण कर 
उन्न दुष्टोको मारे ऐसा ईश्वर भी अच्छा केसे होसकता है ? अगर 
यह कहा ज़ायगां कि विना इच्छाके ही दुष्ट मनुष्य पदा हुए तो 
या तो परमेश्वरको ऐसे भविष्यक्रा ज्ञान न होगा कि दुष्ट मेरे भक्तो 
को दःख ढेंगे या पहले ऐसी शक्ति न होगी जिंससे वह इन्हे 

नें, होने देता | दूसरी वात यह है कि ज़ब ऐसे कार्य के लिये 
परमात्माने अवतार धारण किया है। तो बिना अचतार धारण 
किये उसमे ऐसी शक्ति थी यानहीं ) अगर थी तो अचतार क्‍्यी 
धारण करता हे.? अगर नही थी पीछे शक्ति-होनेका-क्या कारण 
हुआ मर के 2. * या 





( १५४५ )' 

महत्ता दिखानेके लिए. सृष्टि रचंनका खणडन, 

यदि कहा जाय कि ऐसा' किए बिनां उसकी महिमां प्रकट नहीं 
हो सकती थी तो इसका मतलब यह हुआ कि अपनी महिमाक़े 
ज्ञेये अपने अनुचरोका पालन करता है ओर शत्रुओका निम्नह 
करता है | इसीका नाम रागद्वेप है । ओर रागद्रेप स सारी जीव 
का लक्षण है । जब ये रागह्वेप परमेखवरके ही पाया जाता हे तब 
अन्य जीवोकों रागह्रेष छोडकर समतांभाव घारण करनेका उपदेश 
क्यो दिया जाता है ? ओर रागह्वेपके अनुसार काय करनेसे थोडा 
बहुत समय तो लगता ही है उतने समय तक परसेश्वरके आकुलता 
भी रहती होगी तथा जेसे जिस कामकों छोटा आदसी कर सकता 
है उस-कायको राजा स्वय करे तो राजाकी इसमे महिम। नहीं 
है।ती उल्टी निन्‍दा होती हैे। वसे ही जिस कार्यको राजा व 
व्यन्तर देवादिक कर सकते है. उस कायको यदि परमेश्वर स्व्य 
अवतार धारण कर करताहे तो इसमे परमेश्वरकी कुछ महिमा नही 
है निन्‍दा ही है इसके सिवा महिमा तो किमी ओर को दिखाई 
जाती है | लेकिन जब ब्रह्म अद्वेत है तब महिमा-किसका दिखाता 
है? ओर महिमा दिखानेका फन्न ता स्तुति कराना है तो वह 
किसस स्तुति कराना चाहता है ? तो जब वह स्वय स्तुति कराना 
चाहता है तो सब जीबाकों स्तुतिरूप प्रवृत्ति क्यों नहीं कराता । 
जिमसे अन्य काय न करना पडे। इसलिये महिमाक्रे लिये भी 
काय करना ठीक नहीं कहा जासकता | 


तक-परसमेश्वर इन कार्यो को करता हुआ भो अकर्तता है 
/ ल् 
इसका कुछ निधारण नहीं है । प्ः 
समाधान--कोई अपनी माताकों बांक कहे तो जैस उसका 
जल आर पु ः बेब श रु ५ ० 
कहना ठीक नहीं मारना जाता बेसे ही कार्य करते हुए भी परमेश्वर 
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को अकत्ता मानना टीक नहीं हैं | यह कहना कि उसका निर्धारण 
नहीं है मिथ्या है क्योंकि निर्धारण क्रिए बिना ही यदि उसको 
माना जायगा ता आऊकाशऊे फल गधके सींग भी मानने पड़ेंगे । 
इसलिय ब्रह्मा, विणतु, महशका होना मूठ हैं । 


ब्रह्म, विष्णु, महेश द्ारा यृष्टिके उत्मदन 
रक्षणु और ध्यंसका खण्डन 


प्रतिवा्दकी यह भी मान्यता हे क्रि ब्रह्मा तो खट्टि पा करता 
हे, विष्णु रक्षा करता है. और महेश सहार करता है । किन्तु 
उसका कहना ठीक नहीं है । क्योंकि इन कार्यमिसे कोड छुछ करना 
चाहगा ओर कोई कुछ करना चाहेगा तो परस्पर विरोध होगा। 
यह कहना कि यह तो परमेश्वरफे ही रूप हैं इनमे विराव क्‍यों 
होगा ? ठीक नहीं हे क्यो कि जो आढ्मी स्त्रय ही पेदाकर स्वय 
ही मार उसके ऐसे काय करनेमे क्या लाभ हैं. ? अगर स्रष्टि उसे 
अनिष्ठ लगती है तो पद ही क्यो करता है ? आर इष्ट लगती 
हे ता नष्ट क्यों करता हैं यदि यह कहा जाय कि पहले इष्ट थी तब 
पदा करनेके पीछ अनिष्ठ लगी तो विनाश किया. ता प्रश्न यह है 
कि इससे परमश्वरका स्वभाव अन्यथ। हुआ वा संप्टिका स्वरूप 
अन्यथा हुआ ? यदि पहला पक्त सानागे तो परमेश्वरका एक 
स्वभाव नहीं रह।। तव उस एक स्वभावके न रहनेका कारण 
क्या है यह भी बताना चाहिये क्योकि बिना कारणके स्वभावका 
पतलटना नहीं हाता। यद्दि दूसरा पक्त स्वीकार है तो सृष्टि तो 
परमेश्वरके आधीन थी उसे एसा होने ही क्‍यों दिया कि 
अनिए लगे | 


दूसरे हमारा पूछना यह है कि ब्रह्मा जो सृष्टि पेदा करता है 
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उसका तरीका क्या है एक तो यह कि जसे मन्दिर चिनने वाल[ 
चूना पत्थर आदि सामग्री इकट्ठी कर आकारादि बनाता हे बसे 
ही न्रह्मा सामग्री इकट्ठी कर सृष्टि रचना करता है. तो यह सामग्री 
जहाँ से लाकर इकट्ी की वह ठिकाना बताना चाहिय | ऑर 
अकेले ब्रह्माने ही यदि इतनी रचनाकी तो आगे पीछेकी या अपने 
शरीरके बहुतसे हाथ आदि बनाकर एक समयमे ही की ? यह 
बताना चाहिये । 


दूसरे यह है कि जैसे राजाकी आज्ञानुसार कार्य होता हे 
बेसे ही त्रह्माकी आज्ञानुसार सृष्टि पदा होती हे । तब प्रश्न यह 
है कि आज्ञा किसको दी ? ओर जिसको आज्ञा दी वह सामग्री 
कहों से लाया और कैसे रचना की ? यह सब मालूम होना 
चाहिये । 

तीसरे यह हे कि जैसे ऋड्धिधारी इच्छा करता है. और कार्य 
स्वमेत्र बन जाता है, बेसे ही ब्रह्मा इच्छा करता है. और उसके 
अलुसार स॒ष्टि स्वमेव पेदा होजाती है | लेकिन यह भी ठीक नहीं 
है क्योकि त्रह्म। तो इच्छाका ही कत्तों हुआ, स्॒ष्टि तो अपने आप 
ही पंद। हुई | दसरे इच्छा तो परत्रद्यने की तब ब्रह्माका कर्तव्य 
कया हुआ ? जिससे त्रह्माको स॒ष्टिका पदा करने वाला कहा जाय 
अगर यह कहा जाय कि परमत्रह्य ओर ब्रह्म दोनोने ही इच्छा 
की तब लोक पेदा हुआ तो ब्रह्म के शक्ति हीनपने का दोष हुआ । 


इसके अतिरिक्त यह भी प्रश्न है कि अगर बनानेसे ही लोक 
बनता है तो बनाने वाला तो सुखके लिये ही बनाता है इसलिये 
इप्ट ही रचना करता है लेकिन इस लोकमे इष्ट पदार्थ तो कम है 
अनिष्ट बहुत है। जीवोमे देवादिकोकी रचना तो क्रीडा करने व 
भक्ति कराने आदिके लिए की । परन्तु लट कीड़ी कुत्ते सुअर शेर 
आदि किस लिए घबनाए। ये तो रमणीक नही हे सब प्रकारसे 
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ओनिप्ट ही है | तथा उरिद्री ठ.खी एवं नारकी आहिके देखनेस 
अपनेको जुगुप्सा ग्लानि आदि दुख पेंदा होता है एमे अनिष्ट 
क्थो बनाए ? यदि यह कहा जाय कि यह जीव अपने पापसे लट 
चींटी दरिद्री नारकी आदि पर्यायोकों भोंगता है तो यह तो बादमे 
पाप करनेका फल हुआ' पहल रचना करते समय इनको 
क्यो बनाया ? दूसरे, यदि जीव पीछेसे पापरूप परिण॒त हुए तो 
केसे ? अगर स्वय ही परिणत हुए तो मालूम पडता है ब्रह्माने 
पहले ता पदा किए बाढठमे वें उसके आधीन न रहे । इस कारण 
सबत्रह्माको दु ख ही हुआ। यदि त्रह्मके परिणाम न करनेसे व 
पापऋूप परिणत हुए ता ब्रह्माने उन्हें प.परूप परिणत क्यों किया? 
जोब तो उमके ही पेढा किय हुए थे उनका बुरा किस लिप किया। 
इसलिये यह्‌ भी बात ठीक नहीं है । अर्जीबो में भी सुदर्ण 
सुगधादि सहित वस्तुर्य तो रमण॒क लिये बनांह पर कुबण 
दुगवादि सहित 'दुःखदायक वस्तुएँ किस लिय बनाई ? इनके 
दर्शनादिकसे त्रह्मकोा भी कुछ सुख पंदा नहीं होता होगा ? यदि 
प।पी जीवोकों ढुःख देनेके लिये बनाई तो अपने ही पढ़ा फ्रिये 
हुए जीय,से ऐसी दुष्टता क्‍्योंकी जं उनके लिये दुःखदाय्क स/मग्री 
पहले ही बनादी | तथा धूल पर्वतादिक कितनी ही वस्तुएँ एसी है 
जो अच्छी भी नहो है. ओर दुःखदायक भी नही दे उनको किस 
लिये बनाया ? अपने आप तो वे जेस तेसे वन सकते है परन्तु 
बनाने वाला तो प्रयोजनकों लेकर हो बनाएगा। इसलिए ब्रह्मा 
सष्टिका कत्ता हे यह बचन मिथ्या है । हि 
इसी तरह विष्णुको लोकका रक्षक कहा जाता हे यह भी 
»या है क्योकि रक्षऊ तो दो ही काम करता है। एफ तो दुश्स 


पेंद्रा हेनिका कारण नं होने दे दूसरे विनाशका कारण न हे।ने दे । 
किन्तु नोकमे दुःखके पेढा हे।नेके' कारण जहाँ तहाँ देखे जाते ' 
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है ओर उनसे जीवोका :ढुःख ही देखनेमे आता है । भूख प्यास 
आदि लगते है शीत उष्णादिसे दुःख दाता,है जीव पररपर दुःख 
पेदा करते है शम्त्रादि ठःखके कारण बनते है । तथा विनष्ट हे।निके 
कारण मोजूद हैं । जीवके विनाशके कारण रोगादिक अग्नि विष 
तथा शम्बरादि देख जात हैं ।. ओर जीवोके परस्परमे भी विनष्ट 


हेननेके कारण मोजह है| इस तरह जब दोनो प्रकारसे रक्षा नही 
की तो विष्णुने रक्षक वनकर क्‍या किया * अगर यह्‌ कहा जाय 
कि विषूएु रक्षक ही है अन्यथा छुघा तपादिकक लिये अन्न 
जलादिक कहाँसे आते,/'कीडोको कण ओर कुजरकों मन कान 
देता ? संकटमे सहायता कोन करता सरणका कारण उपस्थित 
हैने पर टिटहरी .की तरह कोन उबारता इत्यादि बातों 
'से मालूम पडता,है कि विप्शु रक्षा करता 'ही है यह भी 
श्रम है क्योकि अगर ऐसा ही होता तो जहाँ जीवोकों भूख प्यास 
पीड़ा देते है, अन्न जलाबिक नहीं मिलते संकट पड़ने पर सहायता 
नही होती थोडा सां कारण पाकर मरण होजाता है वहाँ या तो 
किरणुकों शक्ति नहीं है या उसको ज्ञान नहीं हुआ। लोकमे बहुंत 
से ऐसे प्राणी दुखी होकर मर जांते है । विष्णुने उनकी रक्षा-क्यों 
नहीं की ? यह कहना कि वह तो जीबोके कतंव्योका फल है ऐसा 
ही हे जैसे कोई शक्तिहीन लोभी भ्ूठा वेद्य किसीका कुछ भला हो 
तो उसको अपना किया हुआ माने ओर बुरा हो मरण हो तो कहे 
कि उसका होनहार ही ऐसा था | जो कुछ भला हुआ वह तो 
विप्णुने किया और जो घुरा हुआ वह जीवीके कर्तद्योका फल 
हुआ १ भला एसी कूठी कल्पना, किस लिए की जाती, है ? या 
तो भला घुरा दोनो विष्णुका किया हुआ मानना चाहिये या दोनो 
उत्तके कतेब्यका फल सानता चाहिए। यदि विष्णुका किया हुआ 
है तो बहुतले जीव दुखी और शीघ्र मरते दख जाते है उसको 
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रक्षक कैसे कहा जा सकता है ? और यदि अपने कर्तठ्योका फल 
है तो जो करेगा वह पावेगा विष्णु रक्षा क्‍या करेगा ? थदि कहा 
जाय कि जो विप्णुके भक्त हैं उनकी रक्षा करता है तो जो कीडी 
कुत्रर आदि विप्णुके भक्त नहीं # उनका अज्ञाहिक पह्चानेमे 
सकटके समय सहायक हानेमे अथवा मरण हानमें विधाको 
कनंव्य मान उसे सचका रन्‍्तक क्यो कहा जाता हैं. केवल भन्‍कोका 
ही रक्षक मानना चाहिए। किन्तु भक्तोफ़ा रक्षक भी नहीं है क्यो 
कि अभक्त भी भक्त पुरुषोफो पीछा देस देस्थ गए हैं। उनके 
श्रद्धानुसार यह ठीक है कि कई स्थानों पर प्रद्ाद श्रादिककी उसने 
सहायता की है। परन्तु यहां तो हम यह पूछते हैं कि प्रत्यक्ष 
मुसलमान आदि अभक्त पुरुषों द्वारा भक्त पुरुष पीडित होते हैं 
मंदिरादिकोका चिन्न हाता # बहा विध्य सहायता क्यग्रों नहीं करता 
क्या उसने शक्ति नहीं हैं या उसे स्तबर नहीं है ? यदि शक्ति नहीं 
४ ता इनसे भी क्ीन शक्तिका धारक हुआ यदि खबर नहीं है ता 
इतनी सी भी खबर न हानेस अज्ञानी हआ। यदि कहा जाय 
ऊ़ि शक्ति भी है रबर भी है लकिन उसऊफी एसी ही इच्छा है ता 
उसे भक्तवत्सल क्यो फहा जाता हैं इस प्रकार विषयुक्रो लोकका 
रक्षक मानना मिथ्या है । 


इसी तरह महशको संहारक माना जाता है यह भी मिध्या 
हैं। पहले तो महश जा संहार करता है वह सदा ही करता हैं 
या महाप्रलयके समय करता है ? यदि सद्य करता हैं तो 
विप्णुकी रज्ता ओर संहार आपसभे विरोधी है| दूसर यह संहार 
केसे करता है ? जैसे पुरुष अपने हाथ आदिकसे किसीको मारता 
है या दसर द्वारा पिटवाता है बसे ही महेश अपने अंगोंसे संद्वार 
करता है या किसीकों आज्ञा देकर संहार कराता है ? अगर अपने 
अगोस सहार करता है तो सहार ता सारे लोकमे अनेफो जीवोका 
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क्षण » से हाता है यह किस प्रकार अपने अगोल या किसीफा 
आता देकर एक साथ संहार कराता है. यदि मह्श केवल इच्छा 
ही करता £ और उनका संद्ार स्वयमव हाजाता हैं. तो उसके सदा 
मारनेरझप परिणाम ही रहने चाहिये। ओर अनेक जीबोका 
गफ साथ मारनेकी इच्छा भी केसे हाती हागी ? यदि भहाप्रल्यके 
सगय राहार करता है तो परमन्नह्मकी इच्छानुसार करता है या 
उसकी बिना इच्छाके करता हे ? यदि परमत्रह्मकी इच्छानुसार 
फ्रता 7 ता उसे एसा क्रोध केस हुआ जो सबकी प्रतथ करनकी 
उच्छा हुई क्योकि बिना किसी कारणके नसाशकी इच्छा नहीं 
गिती । ओर नाश करनकी इच्छा ही का नास काम क्रोध है इस 
लिय उसका कारग बताना चाहिये। यहि थिना कारणाक्न इच्छा 
होती & ता वह पागले।की सी इच्छा हुइै। यदि यहा कहा जाय 
कि परमन्नह्यत यह स्वास बनाया था बाद दर किया कारण कुछ 
भी नहीं हैं तो स्वाग बनाने बाला भी उस जब स्वांग अच्छा 
लगता हैं तभी बनाता ४ जब अच्छा नहीं लगता तब दूर करता 
£ । बढि उसको दसी प्रकार लोक अच्छा या चुरा लगता है ता 

सका लोकल रफद्वप हुतआ। तब साक्षी स्वरुप परघदा क्यो 
पट जाता है ? साज्ताभूत तो उसे कहते है. जो अपने आप 
असा हा बसा देखता जानता हा जो इप्ट अनिष्ट पंदा करे उसे 
साॉतायूत केसे साना जा सकता हैं ? क्‍्याके साज्षीमुत हाना 
भार फ्ता हा होना दोनों परस्पण विरोवी बाते &। एके दोनो 
बाते संभव नहीं 


उ्सर परमत्रशाफ ता पहल यह इच्छा हुई थीकि में 
घपह्त हाजाऊा! तव बहुत हागया थां। अन गसा इच्छा 75 हागी 
कि 'स घहत है, एक शाजारओऊँ। जल वार सालपनल काय कर 
पाहु श्स काथका दश फरनता चाहवा हँ बस हीं प्रमशशफा भी 
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बहुत होकर एक होनेकी इच्छा करना ऐसा मालूम पड़ता है कि 
उसने पहले बहुत हेनेका कार्य भालेपनसे किया था भविष्यक्रे 
_ ज्ञानसे यदि करता ते। दूर करनेकी इच्छा ही क्यो होती यदि पर- 
ब्रद्मयकी इच्छा बिना ही महेश सहार करता हे तो यह परअक्षका 

या त्रह्मका विरोधी कहलाया | 

तथा एक प्रश्न यह भी है कि यह महेश सहार केसे करता 
है ? अपने अद्ोसे संहार करता है या उसकी इच्छा होनेसे 
स्वयमेव ही सहार होता है। यछि अपने अद्भोसे सहार करता है 
तो सबका एक साथ स हार केसे करता है । यदि इसकी इच्छासे 
स्वयमेव स॒ हार होता है. तो इच्छा तो परञहाने की थी इसमे 
सहार केसे किया ? 

तीसरा यह भी प्रश्न है कि सब लोकमे सहार होते समय 
जीव अजीव कहॉ गये। यदि जीवोमे भ्रक्तजीव त्रह्ममे मिल गय 
ओर अन्य जीव सायामे मिल गय तो भाया त्रह्मसे अलग रहती 
है या पीछे ब्रह्ममे मिल जाती हे यदि अलग रहती है. तो तह्मकी 
तरह माया भी नित्य हुई अद्वेत ब्रह्म नहीं रह। और अगर 
माया ओर ब्रह्म एक हा जाते-हैं. तो जीव मायासे मिले थे वे भी 
सायाके साथ त्रह्ममे सिल गए। इस तरह महाप्रलयके समय 
सभीका परमत्रह्ममे मिलना रहा तो मोक्षका उपाय क्यो किया 
जाय । तथा जो जीव मायामे मिल गये थे वे ही जीव बादम लोक 
रचनाके समय लोकमे आयेगे या वे ब्रद्यममे ही मिले रहेगे और नए 
पैदा होगे । अगर वे ही आवेगे तो मालूम इआ कि वे अलग २ 
रहे मिलना क्या रहा। यदि नये पेदा होगे तो जीवका अस्तित्व 
थोड़े ही समय तक रहा मुक्त हवानेके उपाय करनेसे क्या लाभ | 


लोककी अनादि निधनता 


ब्रद्मवादियोका यह भी कहना हे प्रश्वी आदिक मायामे मिल 





ड् 
६ ६५६ ॥ 


हु 


दुनी हि अुश्ल्तु डर हनी पम्ल या हम खुश शाला आग नि कप 
सतत ॥ था मानती आल, भियर अशाद क सतत हू ता ४ न 
मतिश& अयेनम पढाये केसे मिल सकते हैं आर यदि मुसिझ 
हर्पदत कै की यो पाठ्य मिलती है कि नही । प्रथर सिलसी 7 
गो इससे पा भी सू्िश धान मिस दुआआ। पियर सात 
मिलती तो अददता नहीं रहि। छसर यह बड़ा जाग कि सद 
सनक बनने हो लाते है को 'आस्मा शारासरिंस की एडला हर 
नाते छवहा शा संसारीं जीप ऐसे की साससा £ इसको 
आअूहानी प यो पाए गे । हरा प्रश्म ये ह कि लीफाा पल 
हित पा शशि हज करना | कि सह हु ध्यादप पिता मा 
ए३ साध या ध्याग परी: ? अगर शण साथ ता £ दा स्पेस सष् 
ता # ला सीपला 2 ४ से आरती है? गे चाग पोत सिता 
ह ताजाव के नए पर या। र ; यहा, गयादओ था रह्य भा ता 
शत से हल] इसे तर/ महशया छोड्ठिया संहारकश। 
गपानी अब दब $, ॥ पा 


है 


#+ #. 


8 इग्ह १४) हार 
हक 
मानना दि दच्ढ 4 माप का आनादि वनिएतग #१ से 


हा र् ््ू न््क कं लत 4] कट 
ही बुर जरडदीवएओ, पट ड़ मी परे | चधपताद सिंध ४ ॥ 


( (१९७४ ) 


कमे हुआ ? यदि कहदेशगे कि इनकी रचना किसने की तो हम 
कहेंगे कि परबद्यको किसने बनाया। यदि परन्रद्य स्वय सिद्ध है' 
तो जीव स्वगांदि भी स्त्रय सिद्ध है। आप कहेंगे कि इनकी और 
परत्रह्मकी समानता केस तो हम पूछेगे कि इनकी समानतामे दोष 
क्या है ? लोककों-नया पेदा" करना उसका विनाश करना आदि 
बातोके बारमे तो हमने अनेक दोप यतलाए। अब यह तुम 
बताना है कि लोककों अनादि निधन माननेमे क्या- दोप हे | 
वास्तवमे परजहाय काई अलग चीज-नहीं है इस ससारमे जीव ही 
यथाथ मोक्षमार्गका साधन करके सर्वज्ञ वीतर।ग हाजाता है | 
( मांज्षमाग प्रकाशसे उद्धृत ) 


अछ तवाद के विषय से साख्याका उत्तर पत्त 


नाविद्यात्‌ अवस्तुना नन्धयोगात्‌ (साँं० द० १२०) 
भावाथ--क्षणिक विज्ञनवादी योगाचार बोदर और नित्य . 
विज्ञानवादी, बेदान्ती ये दोनो अद्वेत वादी है क्योकि य विज्ञानके _ 
सिवाय अन्य पदार्थ नहों मानने है। वेदान्ती एक ही नित्य 
विज्ञानमय ब्रह्म मानते हैं। ओर योगाचार बोद्ध अनन्त क्षरणक 
विज्ञान व्यक्तियोका एक स तान मानते है । य दोनो अविद्याकों _ 
बन्धका हेतु मानते है। अथोव अविद्यासे पुरुषकों ससारका 
बन्धन हे।ता है। साख्य उत्तर पक्षीरूपसे उसका पूछता है कि अविद्या 
वस्तु सन्‌ हे या असत्‌ है। वह कहताहे अवस्तु असत्‌ हे।तव साख्य 
दर्शनाफार कहता हैकि यदि अविद्या अमत्‌ है तो उससे पुरुषकों 
बन्ध नही हे।सकता।स्वप्रम देखीहुई रज्जुसे (असत रज्जुसे)क्याकाई 
किसी वस्तुका बान्ध सकेगा ? कद्यपि नहीं। यदि कहो कि असन 
अविद्यासे वन्‍्ध भी असत्‌ अवास्तविक होगा तो यह भी ठीक नहीं 
है | बन्ध यदि असत हे। तो उसकी निवृत्तिके लिये योगाभ्यास 





( १९६६ ) 
आदि साथनाकी आवश्यकता महा हीसकती । शाख्थकार'ने | 
यागाभ्यास आदि साधनोका बन्धकी निवृ/्तिके लिये उपदेश किया 
हे थे सब निष्फल होजायेगे | इसलिय वन्यअसन्‌ नहीं माना जा 
सकता । 


वस्तुत्वे-प्रिद्वान्त हानि; ( साँ० द० १-। २१ ) 
| भावार्थ--साख्यकार कहते है कि यदे अविद्याका वस्तुरूप 

अथोत्‌ सद्रूप मानोगे तो तुम्ह।रे सिद्धान्तकों हानि पहुंचेगी । 
क्योकि तुम अविद्याको मिथ्या सानते हा, तो यह सिद्धान्त बदल 
जायगा | 

'विज्ञातीयद्वेतापत्तिथँ ( सां० द० १। २२ ) 

भावार्थ--योगाचार बोद्ध सजातीय क्षशिक विज्ञानकी अनेक 
यक्तियों तो मानते ही है. इसलिये. सजातीय ढुत उनके लिए 
आपत्तिरूप नहीं होसकता किन्तु विजाताय हेत तो उनके लिये 
आपत्तिरूप होगा | अविद्या ज्ञानहुप नहीं हे किन्तु चासनारूप हैं 
आर वासना विज्ञानसे विजातीय है| अविद्याकों संत मानन पर 
वेज्ञान और अविद्या यह दो पदाय सिद्ध होने पर विजाताीय 
द्ुतता प्राप्त होगी । वेढान्तिग्रोंक लिये द्ेतता मानना दोपाप/त्तिरूपहे) 


विरुद्बो मयरुपा चेत्‌” ( साँ० द० १। २३ ) 

भावार्थ--सांख्य कहते है कि अविद्याकों सत्‌ या अखत्‌ 
माननेमे दोपापत्ति ग्राप्त होनेसे विरुद्ध उमयरूप मान लो, अर्थात्‌ 
सन्‌ . असत्‌ सदसत्‌ और ससदरद्धेतसे विज्नक्षण ये चार कोटियों 
है| इनसेसे पहिली दा सत्‌ और असतका तो निषेध हो चुका । 
तीसरी सत्‌ असत्‌ रूप कोटि परस्पर विराधी हे.। सतत से विरुद्ध 
असत्‌ ओर असतसे' विरुद्ध सत यह तीसरी कोटि तो परस्पर 
विरुद्ध होनेसे नही सानी जा सकती | तब विलनलण सदसदूरूप 
चौथी कोटि मानोगे तो उसका उत्तर नीचे दिया जाता है । 


( १९६६ ) 


'न तावकूपदार्थप्रतीतेः ” ( सां० द० १ | २७ ) 
भावार्थ--जगतमे ऐसा कोई पदार्थ ही प्रतीत नहीं हाता है । 
सापेक्ष सत्‌ असव तो मिल सकता है मगर चौथी कोटि वाली 
निरपेक्ष सत्‌ असत्‌ वस्तु परस्पर विरुद्ध होनेसे कहीं भी प्रतीत 
नही होती | अन्य यह भी दोष है कि यदि अविद्याको साक्षात्‌ 
बन्धका हेतु मानोगे तो ज्ञानसे अविद्याका नाश होने पर प्रारव्ध 
भोगकी अनुपपत्ति होगी । क्योकि ठुःख भोगरूप बन्धके कारण 
का नाश होने पर कार्यकी निश्त्ति हो जायगी। हमारे मतसे तो 
अविद्या जन्मादि संयोग द्वारा बन्चका हेतु होगी | जन्मादि सयोग 
प्रारव्धकी सम/प्रिके बिना नष्ट नही होते | इन्यस विस्तरेण । 


ब्रह्मवादके विषयमें नेयायिकोका उत्तरपत्ष 
बुद्धथादिभिश्वात्मलिज्नी निरुपास्यमीश्वर॑ प्रत्यक्षानुमा- 
नागम भविष्यातीतं कः शक्त उपपादयितुम |! 

(न्या० वा० भा० ४।१।२१) 
अथ--अहावाद त्रह्मको जगतका उपादान कारण मानते हैं । 
ईश्वर कारण पुरुषकर्मा कल्यदशनात्‌ ॥ ४। १। १६। 
इस सूत्रमे आये हुए ईश्वर शब्दका अर्थ वे ब्रह्म करते है। 
ईश्वरों ब्रह्म | ईशनायोगात्‌ । ईशना च चेतना शक्ति: 

क्रियाशक्किश्व | सा चात्मनि ब्रह्मनीति । ब्रह्म ईश्वरः स एव 
कारण जगतः | न च भावों ना ग्रधानं वा परमाणवो वा 
चेतयेते ॥ 


अर्थ--ईशनायोगसे ईश्वर शब्द निष्पन्न होता है । ईशना 


( १5६७ ) 
ब्रेतना शक्ति और क्रियाशक्ति दो प्रकारकी है। बह आत्मा और 
त्ह्ममें है। त्रह्म ही ईश्वर है, वही जगतका कारण है । अभाव 
प्रकृति या परमाणु जगतके कारण नहीं है। ब्रह्मगादियोका यह 
पूर्व॑पत्त है। नेयायिक इसका उत्तर देत हैं. कि आत्माकों जानने 
के लिये आंत्माके लिड्र रूप बुद्धि, इच्छा आदि विशेष गुण पाये 


जाते है ब्रह्म तो निम्पाधिक है | उसका जाननेके लिए कोई लिड् 
था निशानी नहीं है | मुख्य बात तो यह है कि प्रमाणके बिना 
प्रमेयकी सिद्धि नही हो सकेगी । त्रह्मकी सिद्धि तुम किस प्रमाणसे 

रू बिकने कमी #ष कि [के 
करोगे ? प्रत्यक्ष ता ब्रह्मा नहो हो सकता क्योकि वह किसी भी 


इन्द्रियके द्वारा ग्राह्म नहीं हे । ब्रह्मकों बताने वाला काई खास हेत 
नहीं हूं, अतः अनुमानसे भी ग्रौद्म नही होसकता। सबंसम्मत 
अ्रगम प्रमाण भी नहीं हे । इसलिये भाष्यकार कहते हैं कि--- 


अ्रत्यक्षानुमानागमविषयातीत कः शक्त उपपादयितुम' 

प्रसाणशके विषयसे रहित चभह्मयका उपपादन करनेऊके लिए 
कौन समर्थ हो सकता ? कोई नहीं। जब ब्नह्मकी उपपत्ति नहीं 
हो सकती तो उसको उपादानकारण माननेकी बात मूलसे ही उड 
जाती है। 'मूलं नास्ति कुतः शाखा' अथात्‌ जहाँ मूल ही नहीं है 
वहाँ शाखा की क्या बात की जाय ? नेयायिक कहता है कि इस 
लिय आत्म विशेष रूप ईश्वरको जगतका उपादान कारण नहीं 
किन्तु निमित्त कारण मान लो। प्राणियोके कर्मोंके अनुसार वह 
जगत बनाता है । वस्तुतः इश्वरवादियोका यही सिद्धान्त है। 
प्राचीनतस नेयायिक आचार्य तो इश्वरको नियन्तामात्र ही मानते 
है कत्तोरूपसे नहीं | इत्यलं विस्तरण । 


5 क 
ड़ का क 


न कट कल दर ३ ऐ आकाक 5 हा का फामका ये 
झद्र तवाद के विपयम जानयाका उत्तरपि: 
घताष्यन्य वदस्थेब, मविद्या नसतः प्रधके के 7हुए 
थे कम्माप्रमंबाॉन अंठामासोा 5 निवत्चन ॥| ६७, १ 
शा वबा० स० स्तवक ८।४) 
स्थ--पपनपसक विधयमे यर मनी ठैेसा चशा 3 कि चचीपा 
होदरी औतग नदी | । आपसे चविया धतहूग भानेने पर चदेग 
खिजाजाय सह दिए सान्‍्याह सन या व्यत्रमात्र हैं गाने जाए ४ 
ही शसा 7 । प्यवियाकी गापक रासा नी 5 । यदि ऐसा था । 7 
सता घट, पद रमवी पुरेष पिता, पुल, संठ,नो हर पासे फरतनी ध्थया 
नी भरता चअामारा दोता + इसका गया फारश ४ 7 कारागो 
विसा फाय नहीं चने सफता । 
नह 4 ह पड कप 
सवाधाउमंदल्थाप सदा भासानसकत्पनम + 
के 5 $ कि 
प्रशागमस्तर गत्त-- दज गर्त मे शकयत | 
पि (शा० बाण ग० ८। ४) 
गर्ब--पर्थपर्की पासा * हि अदा हे साथ परी भावों (४ 
75 थे अविया भदाभायडी सारिगी सी । तरपर्ती कहता 
कि पिवजिया 5 मी वाग्ग न संद्यी हक शव ले साय प्रमशग 
सिठत हापपय वे जिया प्रमय है चार प्रमय प्रमागीं बिता नह 
जाना पा समझना । 
« भाषेवि सप्रयागस्य, ग्रमेयस्य लिरकसः 
डर और. श्र 
ननु नाइनमेसेति, तदगायेठप्रमाशकम || 
; ( शा> वा० घ# ६ । ६ ! 
अध-ाए्यिया या मिलव पर्ने यहा ऋाधा बढ़ाता 


( 6६८ ) 


स्वीकार कर लिया जय किन्तु जब तक प्रमाणसे प्रेमेयकी सत्ता 
का स्वीकार न किया जाय तब तक कार्य. कारण भावका निवोह 
नही हो सकता । जेदान्ती कहते है कि हम ऐसा नही कहते है कि 
केवल अह्ेत ही है-। यो तो प्रमाण ओर प्रमेय दोनोकी द्यवस्था 
की हुई है । यदि प्रमाणकी, भी स्वीकार न' करे तो अद्वेततत्व॑ भी 
अप्रमाण .होज़्ायगा । “ उत्तर पत्ती कहता है कि एक ओर हेत 
ओर दूसरी ओर. अद्वेत इस प्रकारके .परस्पर . विरोधी. कथन 
उन्मत्तके बिना अन्य कोन स्वीकार कर सकता है ? 


: विद्याविद्यादिभेदात्र, स्वतन्त्रेणेव वाध्यते । 
तन्संशपादियो गाच्च, प्रतीत्या च विचिन्त्यताम्‌ | 
( शा० वा० स० ८ | ७) 


अथे--विद्यां चा विद्या च. यस्तद्रेंदीभयं॑ सहाविद्यया म्रत्यं 
तीत्वो विद्यायांडम्ृतमन्धुते यह एक श्रुति है। इसमे विद्या और 
अविद्याका भेद स्पष्ट बताया हुआ है। विद्याका फल अमृत प्राप्ति 
ओर अविद्याका फल झत्युतरण है। कार्यभेदसे कारणमें भी भेद 
होता हे । इसलिये उक्त श्रतिसे स्व॒तन्त्ररूपसे अद्वेततत्वका निरास 
होजाता है. दूसरी बात यह है कि “तत्त्वमसि” इत्यादि श्रति 
अद्वेत बोधक है * हे त्रह्मणी चेद्तिव्ये पर॑ चापरं च” प चापरं 
च ब्रह्म यदोद्वुरः” इत्यादि श्रति सच्ची है - या दूसरी ? इस प्रकार 
आगमप्रमाणसे बाधा ओर सशय उत्पन्त होनेका सभव होनेसे 
अद्वतवाद दूषित ठहरता है । तीसरी बात है. प्रत्यक्ष प्रतीतिकी । 
घट, पट आदि भिन्न भिन्न-वस्तुएँ प्रत्यक्षसे दिखाई देती है । घट- 
पटादि भेद की प्रत्यक्ष प्रतीति होती है वह भी अद्वततत्व-खण्डन 
करती है । वेद।न्तियोका दृष्टि सप्टिवाद भी बोद्धोके शून्यवादके , 
बराबर है। कहा भी है कि-- 


( ९७० ) 


ग्त्यक्षादि असिद्वाथ विरुद्धार्था मिधायिन! 
दे 
वेदान्ता यदि शासत्राणि, बोड़ेः क्रिमपराध्यते ॥१॥ 
अन्ये व्याख्यानयन्त्येव॑ समभाव प्रसिद्धये | 
अद्वेतदेशनाशास्त्रे निर्दिष्ट नतु तत्वतः ॥ 
( शा० वा० स० ८ |८) 
अर्थ--जैन वेदान्तियोको कहुते है कि शाख्मे जो भ्रद्वैततल 
का उपदेश दिया गया है वह अद्वेततर्वकी वास्तविकता चतानेके 
लिये नही किन्तु जगतमें मोह प्राप्त करके जीव रागद्वेषकों प्राप्त 
करते हैं उसे रोकनेके लिये और समभावकी प्रतीति करानेके ल्यि 
तथा शत्रु मित्रकों एक इृष्टिसे देखनेके लिए है वह उपदेश “श्रत्मे- 
बेंढे सब” इत्यादि रूप है । जगतको असार तुच्छ मानकर सर्वकों 
आत्मसमहष्टिसे देखनेका उपदेश देना ही शाख्रकारंका आशय 
है । इससे तुम्हारी एक वाक्यता है, इत्यलम ॥ | 


आये समाजके अनुपम वेदिक विद्यान्‌ श्रीमान्‌ 
पं० सातवलेकर जी की सम्मति। 
यज्ञों में देवों की उपस्थिति | 
#आधिभमोतिक यज्ञका अर्थात्‌ मानव व्यवहारका रूप (यज्ञकां 
वास्तविक स्वरूप) सममनेके लिये इसका विचार अवश्य करना 
चाहिये कि देव यज्ञोमे जाकर स्वयं उपस्थित होते थे या नहीं। 


आ्ाह्मणादि अन्थोमें ओर पुराणोमे भी यही लिखा है कि आ्चीन॑ 
नल 4 $ पे 6 श्5 के न 
काजलमे देवताएँ स्वयं यज्ञम आती थी ओर हविभांग अथात्‌ श्र 


| नोट-अद्वे तवाद पर विशेष विचार, दशन प्रकरणमे किया जयेगा। 


( ९७१ ) 


भाग स्वयं लेती थीं। परन्तु पश्चात्‌ उन्होंने स्वयं यज्ञर्में उपस्थित 
होना छोड़ दिया । यज्ञोमे देवोकी उपस्थिति होनेके ब्र॒णंन महा- 
भारतमे भी कई स्थानों पर हैं ओर अन्यान्य पुराणोमे भी कई 
स्थानोमे है। इस वियपषमे सहाभारतका सुकन्या का आख्यान 


! 0० १ 


अथवा च्यवन ऋषिकी कथा देखने योग्य हे-- 


.. च्यवन आषि । 


च्यवन ऋषिकी कथा अथवा सुकन्याका आख्यान महाभारत 
चनपव॑ अध्याय, १२५१ से १०४ तक है । यह आखख्यान 
वहाँ पाठक विस्तारसे देख सकते है। इसका सारांश यह है--- 


“शयोति नामक एक राजा था, उसकी सुकन्या नामक एक 
कन्या थी | इस कन्याने च्यवन ऋषिका कुछ अपराध किया, 
इसलिये राजाको बड़ा कष्ट हुआ | पश्चात्‌ राजाने अपनी कन्या, 
उयवन ऋषिको विवाह करके दान दी । इससे च्यवन संतुष्ट 
हुआ | च्यवन :ऋषि बड़ा बुद्ध था ओर यह कन्या तरुणी थी। 
एक समय देवोके वेद्य अश्विनीकुमार वहाँ गये, उन्होने सुकन्यासे 
कहा कि वृद्ध च्यवत्त को छोड़ दे ओर हमसे शादी कर। झुकन्या 
ने माना नहीं। पश्चात्‌ बातचीत होकर अश्विनी कुमारोने कुछ 
चिकित्साके द्वारा च्यवनकों तरुण बनानेका भार स्वीकार किया । 
उन्होंने अपनी चिकित्सा द्वारा च्यवनकों तरुण बनाया। इस 
उपकारके बदले अश्विनी कुमारोकों यज्ञषमे अन्नभाग देना भी 
च्यवन ऋषिने स्वीकृत कर लिया। क्योकि इस समय तक 
अख्िनीकुमारोको ( वद्योको ) अनज्नभाग लनेका यज्ञमे अधिकार 
न था। अन्तमे च्यवन ऋषिने यज्ञ किया, उससे सब देत्र आगये 
ओर जिस समय च्यवन ऋषि अश्विनीकुमारोकों अन्न देने लगा 
उस समय देव सम्राट इन्द्र कहता हे--- 


( १७5२ ) 
इन्द्र उवाच--- 
उसावेता न सोमाहों नासत्याविति में मतिः । 
न्प हा + ( पे ए 
- भिपज्ञों दिवि देवानां कमंणा तेन नाउहेतः ॥ ६ ॥ 
च्यचन उबाच--- 
होत्माही महात्मानी रूपद्रविण वित्तरों । 
यो चन्नतुर्मा' मघवन्बृन्दारकमिवाउजरस्‌ || १० ॥ 
ऋते ता विवुधांधाउन्यान्कर्थ वे नाउहतः सबम्‌ | 
अश्विनावपि देवेन्द्र देवों विद्ठि पुरन्दर ॥ ११॥ 
.. इन्द्र उबाच-- 
चफित्सके। कमकरों कामझूप समन्वितों | 
लोके चरन्तो मत्यानां कथ्थं सोममिहाइहतः ॥। १२॥ 
लोमश उदाच-- 
एतदेव तदा बाक्यमाग्रेडयति देवगढ़ | 
-अनाइत्य ततः शक्त ग्रह जग्राह भागवः ॥ १४ ॥ 
इन्द्र उदाच--- 
आशभ्यामथोय सोम॑ स्व ग्रहिष्यसि यदि स्वयं | 
चज ते प्रहरिष्यापिं घोररूप मनुत्तमम्‌ ॥ १५ ॥ 


एवसुक्! स्पयन्निन्द्रममिवीक्ष्य स भागवः | 
जग्राह विधिवत्सोममश्विभ्यामृत्तमं ग्रहम्‌ || १६ ॥ 


( छ्े ) 
ततोडसा ग्राउर्रज्न घोररूप शचापात: | 

तम्य प्रहरता चाह स्तम्मयामास भाग; ॥ १४ ॥। 
प्र० भा० बन १२४ 
बाले--यहे दोनों अखिनीकुमार, स्वरंस देवताओं 
वा करने 2, उसलिय इनका सामदान फरना उचित नहा है। 
ब्यवन ऋषि बोल-+दे उन्द्र ' यह दाना अखिनोकुमार बढ़े 
पास्मा, बे उस्पादी, रूप और धनसे युक्त हैं, इन्दोने मुझ 
पताओये समान इद्धावस्था रहित-तरूण-वनाया हैं। है इन्द्र ४ 
नम और सप्र गचता यज्त भाग पाव, पर य क्या न पात्र १ यह 
। बता £ ! इन्द्र बोले--है व्यवन ऋषि ' यह ठोनो चिकित्सा 
पतन याते सनष्य लाकमे घगन वाल हैं चत्र किस शातस साम 
के याग्प है  लासश मुनि बाल-प्यो ही इस वचनका इन्द्र दूसरा 
रफ्टसा घने से, सयोंहीभुगपुत्र ल्यवतत् इन्द्रका अनादर 
पर के प्यश्विनीकमारोफी साम प्रदान विया। तब उन्द्रते फहा-- 
(गये लिये तम सास दाोथ ता से तुसझार ऊपर घार बद्ध सार्गा 
ग्सा यान पर भी >ख्की तरप इखके, कुछ हेंसकर न्यवव॒नस 
ग्यिनीकाारोका सास दिया । तथ उन्द्रन च्यवन श्यप पर लक 

पाया, उस समय घ्यवनने इन्द्रक द्रावका स्वसित किया । 


घह कथा इनसे सप्ठ होता थे क्रि. उन्द्रादि देख स्वय भारन- 
पषभे चाने थे, यधमे स्त्रयं उपस्यित्त होने थे, लपनी मानमान्यना 
मे हवया ख्यपने पाएरमे स्पुनाविक होसे पर. परस्पर लदते भी 
चर पहान सपने लिये प्राप्त होने यारप अजन्नांय साथ 
नेयाश पल जाते थे। निधाव जिस प्रकार शस मत पका इपदह़ार 
ता # परम को उसका एव टूर इस धायान गालम कसा था । 


ह७ ३५ $६ 
थे 


चरपमार पेय होतिस ये हर ठप री परम जब: 


( १७७४ ) 


इस कारण इनको यज्ञ भाग लेनेमे अयोग्य माना गया था, परन्तु 
च्यवन ऋषिके प्रयत्तनसे उनको अन्न भाग मिलने लगा । इससे 
स्पष्ट होता है कि कई देवोका यज्ञमे अधिकार कम, कइयोका 
अधिक ओर कइयोका बिल्कुल नहीं था | 


यज्ञ भाग, हविभोग अन्नभाग, इसका तात्पर्य इतना ही नहों 
है कि वहाँ यज्ञके समय ही कुछ अन्नका भाग भक्षण करना, 
परन्तु उसका तात्पय इतना है कि धान्यादि पदार्थोका भाग भी 
यहॉाँसे ले जाना । क्योकि इन यज्ञोमि जो धान्यादि उनको प्राप्त 
४० देवी हु ५ 
होता था उससे देवोका गुजारा साल भर चलता था। यदि वहाँ 
ही पेट भर अन्न उनको मिला, तो उससे उनका गुजारा सभवतः 
केवल एक दि्निके लिये ही होगा, इससे उनका कुछ बनता नहीं। 

देवता लोग यज्ञसे जीवित रहने वाले थे इसका तात्पय इतने 
विचारसे पाठकोके सनमे ठीक प्रकार झा सकता है ओर निम्न 
कोकका भी आशय स्पष्ट होजाता है । - 

देवान्भावयताञनेन ते देवा भावयन्तुबः । 

| रु 
पररपर सावयच्त। श्रयः परमवाप्स्यथ ॥| 
भ० गीता० ३ | ११ 

“तुम इस यज्मे देवताओको संतुष्ट करते रहो, और वे देवता 
तुम्हे सतुष्ट करते रहे । इस प्रकार एक दूसरेको संतुष्ट करते हुए 
दोनो परमश्रेय अथात्‌ कल्याण प्राप्त करलो ।” 

अथोन्‌ इस यज्ञ द्वारा देवोकी सहायता आयोको ओर आय 
की देवोको प्राप्त होती हे ओर परस्पर सहायताके कारण दोनोकी 
कल्याण हो सकता है । यह यज्ञ इस प्रकार दोनोकी संतुष्टि बढाने 
वाला होता था | यह सब बाते विचारकी दृष्टिसे देखनी चाहिये, 
क्योकि यह बात इतने प्राचीन कालकी है कि जों समय महाभारत 





( १७२ ) 


कालके भी कई शताव्दियाँ पहलेका है। ओर महाभारतके लेखक 
को भी इस ऐतिहासिक बातके विपयमें संदेह सा उत्पन्न हुआ 
था । यहाँ तक कि महाभारतका लेखक संशयसे ग्रस्त था. कि 
उसको सर्प जातीके लोग मनुष्य थे या सॉप थे इस विपयमे भी 
संदेह था, इसीलिये वह किसी स्थान पर लिखता है कि सॉप थे 
ओर किसी समय मनुष्यवत्त्‌ लिखता है । इसी प्रकार देव दानवा- 
दिकोके विपयसे भी उनको कोई निश्चित कल्पना नही थी। परन्तु 
जो कथाएँ उस समय प्रचलिव थी उनका लेखन एक दूसरेके साथ 
जोड़कर उन्होंने किया | अब हमे ही विचार करके निश्चय करना 
चाहिये कि इतिहासकी दृष्टिसे उन कथ।ओ द्वारा क्यो सिद्ध होता 
हे । देवोके विषयमे जो बाते हमने यहाँ देखी उससे उनका वास्त- 
विक स्वरूप स्पष्टतासे व्यक्त हुआ है, कि थे तिव्बतमे रहते थे 
श्र भारतवासियोकी मिन्रतामे रहकर उनकी रक्षा करते थे और 
भारतवासियोंका भी उनसे प्रेम था। अर्थात्‌ आर्य और देच 
परस्पर मित्र जातियाँ थी और उनका कल्याण एक दूसरे पर 
अवलम्बित था। इससे भी सिद्ध होता हे कि देव भी मनुष्यके 
समान सानव जातिके आदमी थे । 


( 
स्वनंदी । 
गंगाका नाम “स्वर्ग सदी” किवा “स्वरणुदी” है| इसके अन्य 
नाम ये है। 
मंदाकिनी वियद्गंगा स्वनंदी सुरदीधिका | 
अपरकोश १ | ४६ 
“वियद्गंगा, सर्दी, सुरदीर्गिका ये सब शब्द 'देवोकी नदीः 
इसी अथयमे प्रयुक्त होते हैं। “सुरसरित , सुरनदी, अमरगंगा, 
देवनदी” आदि शब्द भी इसी गंगानदीके बाचक हैं, ये शब्वु 


प2तासे बता रहे है कि यही गगानठी देवोऊ राष्ट्रसे बहती हुई 
यहाँ आगई है । यह प्रारम्भमेदेयोकी नदी थी, भारतवर्पषमे आकर 
यही नदी आयको सुख देने लगी है । यह गगानदी बाचक शब्द 
भी तिव्वत ठेवोका लोक है. यही भाव व्यक्त कर रहे हैं। नदी 
घाचक शब्द स्थानका निर्देश स्पष्टरीतिसे करते है इसलिये देवोके 
राष्ट्रका निश्चय फरनेके लिय ये शब्द बडे सहायक हो सकते हैं । 


देवों का अन्न भाग | - - 


'अस्तु इस प्रकार ठेवचनामक भानवजाति ( त्रिविष्टप ) तिब्बत 
भे रहती थी अपने अन्नफे लिये भारतीय लोगो पर निर्भर रहती 
थी। भारतीय आर्य लोग यज्ञ याग करते थे ओर इन्द्रादि देवता 
के नामसे अन्नकी मुष्टियोँ अथवा अधिक भाग अलग रखते थे. 
जैसे आजकल मुष्टिकइ होते हैं। देवोके लिय अन्न भाग अलग 
रखनेके विना वे आय लोग किसी भी अन्नका सेवन नहीं करते 
थे। इस प्रकार ढेवोंके लिये आवश्यक अन्नभाग भारतसे मिलता 
था। देवोकों अन्नभाग पहुचानेकी व्यवस्था सब छोटे ओर बड़े 
यागोमे यागके प्रमाणसे तथा यज़मानके धनके अनुसार होती थी। 


यज्ञ का पारितोषिक । 


इस प्रकार यज्ञके द्वारा देवोकों अनज्नभाग देनेके कारण देव 
भारतीय आर्योकी-रक्षा करते थे, यह तो स्पष्ट ही है परन्तु इसके 
अतिरिक्त भी यज्ञकत्तोओकों एक बड़ा भारी पारतोपिक मिलता 
था, वह ' स्वर्गवास” के नामसे असिद्ध है, आज कल ॒स्व॒र्गवास” 
फा अर्थ विपरीत ही हुआ है, स्वर्गवास, केलाशंवास, बेकुठवास 
आदि शब्द आजकंल मरणोत्तेरकी स्थिति दशोने वाले शब्द 
समझे जाते है, परन्तु जिस समय देवजाति जीवित थी. और 


( १९४७ ) 


उनका आये परस्पर मेलमिल्लापका संबंध था, उस समयः 
पूर्वोक्त स्वर्गगासादि-शब्द मरणोत्तरकी अवस्था बताने वाले न 
थे | महाभारतमे भी इसके कई प्रमाण मिल सकते-हैलन 7 


१--अश्न सीखनेके लिये वीर अर्जुन स्वर्गमे गया था, इन्द्रके 
पास चार वर्ष रहा था, ओर वहाँ अख्तर विद्या सीखकर वापस 
आगया था। यह अर्जुनका स्वर्गगास जीवित दशासे ही हुआ 
था। ( इन्द्रतोकामिगमनपवे--वनपर्व अ ५, ४२--४७ ) - 


२--सा रदमु नि स्वर्गसे भारतवर्षमे ओर यहाँ से नागलोकमें 
कई बार अ्रमण कर चुके थे । उनको देवोके भुनि कहते थे। इनका 
राजनेतिक काये इतिहासमे प्रसिद्ध है। ये स्वर्गमे रहते हुए भारत 
मे भी रहते थे । न्‍ 


३---लोमश ऋषि स्वर्गमे गये थे ओर वहाॉका वृत्तांत उन्होंने 
धर्मराजको कथन किया है । न 
( वनपेच आ० €१ ) 
ये सब जीवित दशामे ही स्वगंवासी होगये थे । इस प्रकार 
कई प्रमाण दिये जा सकते है. परन्तु सब प्रमाण यहाँ रख-देनेफी 
कोई आवश्यक्रता नही है। महाभारतके पाठ करते « ये प्रमाण 
पाठकोके सन्मुख आसकते हैं) तात्पय, उस अतिप्राचीन समयमे 
स्वर्गवास जीतेजी होता था ओर उसका अर्थ '“तिच्बतमे निवास” 
इतना ही था। यहॉपाठक पूछ सकते है कि स्वर्गका प्रत्ञोभन 
इतना विशेष क्यो है ? वहाँ ती भोजनके लिये अन्न भी पेदा नहीं 
होता, फिर वहाँ जाकर रहनेसे सुख किस प्रकार होसकता हे ? 
इसका उत्तर जिन्होंने हिमालयकी सेरकी हे उनको कहनेकी 
आवश्यकता नही है । हिमालयकी पहाड़ियोमे खाने-पीनेके पदार्थ 
इतने बिपुल नही प्राप्त होते, परन्तु बहॉकी जल वायुके सुख,-ओऔर 


( उप ) 


वहां की शति अद्वितीय ही है। इस कारण इस समय भी उत्तर 
भारत के लोग मास दो मास की छुट्टियोमें पहाड की सेर जरूर 
करते है, तथा धनिक लोग सोलन आदि स्थानोमें छोटासा मकान 
घनानेकी इच्छा करते है । इससे स्पष्ट हे कि हिसालय और उसके 
उत्तरभागके स्थानोम कुछ विशेष सुख है, जो यहाँ बिपुल घान्य 
होते हुए भी नहीं मिल सकता । इसीलिये प्राचीन कालके लोग 
स्वरगगमे अपने लिये कुद्ठ स्थांन मिलनेका प्रयत्व करते थे, स्थान 
मिलने पर वृद्धावस्थामे वहाँ जाकर आनन्दंसे रहते थे। भारतदेश 
में जीवन कलह है वह वहाँ नही, सादा रहना और हवाकी 
उत्तमता रहनेके कारण आरोग्य स्वभावत॑, ही रहता है, जलकी 
निर्मलताके कारण रोग कम होते है इत्यादि अनेक सुख स्वर्ग ढश 
के है। इसलिये भारतीय लोग खर्गमे थोडी भूमि प्राप्त करनेके 
इच्छुक थे ओर जो बहुत-यज्नयाग करते थे और देवोको धान्या- 
दिक बहुत देते थे उनको तिव्बत्मे थोड़ा स्थान दिया भी जाता 
था। देखिये इस विफ्यमे महाभारतकी साक्षी-- 


अप्टक उवाच-- 

पृच्छामित्वां मा अपत प्रपातं॑ यदि लोकाः पार्थिव संति- 
मैठ्त्र | यथन्तरित्ते यदि वा दिवि स्थिताः ज्षेत्रश॑ त्वां तस्‍्य 
धर्मस्य मन्ये ।। & ॥ - 

ययाति रुवाच--- हि 

यावत्यृथिव्यां विहित॑ गवाश्व॑ सहारण्येः पशुम्रिः पार्द 
तेथ + तावललोका दिवि ते संस्थिता वे तथा विजानीह 
नरेन्द्रसिंह || १० ॥ 

अषटक बोले--हे एथ्वीनाथ | मुकको जान पड़ता है कि तुम 


( ९७६ ) 


धर्मसे प्रार्प् होने वाले सब स्थानोकी जानते हो, अतण््व पूछता *हूँ 
कि स््रगांदि लोकमे सेरे पुण्यसे प्राप्त हुए कई स्थान हैं या नही ? 
ययाति बोले--हे नरेन्द्रसिह ! सुनो, इस मूमण्डलमे गो अश्व 
त्थ। पब॑तके जित्तने पशु है स्वर्गलोकमे उतने ही तुम्दारे पुण्यसे 
उपाजित स्थान हैं । 
इस संवादसे पता लगता हे कि इस कममूमि-भारतवर्पमें 
यज्ञादि-कर्म करके उसमे देवतोको अन्न सचय देनेसे , त्रिविष्टप्मे 
रहनेके लिये उनको स्थात् प्राप्त होते थे । इसी प्रकारके स्थान 
अष्टक राजाको प्राप्त, हुए थे, यह बात राजा ययाति स्व॒गंमे जीवित 
, दशामे ही गये थे उस समय उन्होने प्रत्यक्ष देख ली थी ओर बही 
बात अष्टकसे उन्होने कह दी | स्वगंसे स्थान प्राप्त करनेका साधन 
यज्ञ करना और उसके द्वारा देवजातिके मनुष्योका अन्नभाग देना 
ही एक सात्र था |? 
महाभारतकी समालोचना, भाग,,२ 
नली 
देवों का अन्न । 
. यज्ञ उ देवानामन्नप्‌ । श० बज्रा० ८ | १। २ ॥१० 
“यज्ञ ही देवोंका अन्न है ।” अथोत यज्ञसे ही बेबोकों अन्न 
लता है | इन्द्रके लिये यह अन्न भाग, वरुणुके लिये यह अन्न 
सांग, इस प्रकार हर एक देवताके उद्द श्यसे अलग अलग 
अज्न भांग रखकर उनको अन्न भाग दे दिये जाते हैं । इस प्रकार 
जो पुरुष अधिकसे अधिक अन्न भाग देता था, उसके लिये स्वर्ग 
लोकमें अधिक उत्तंम स्थान रहनेके लिए मिलता था। 
भारतीय सम्राट बड़े बड़े यज्ञ करते थे, ओर उस समय देवों 
, के लिए बहुत ही अज्न सांग मिल जाता था । जो भारतीय सम्राट 
सो यज्ञ करता था, उमको स्वगंसे सबसे श्रेष्ठ स्थान मिलता 


दे 


( १८० ) 


था | इसका तात्पर्य पूर्वोक्त वर्णन पढ़नेसे स्पष्ट हो जाता है । 
भावीन समयमे कई यज्ञ सकडो वर्ष चलते थे, ओर उसमें देवतोके 
उद्द श्यसे जो अन्न दान होता था उसका कोई हिसाव ही नहीं 
था। ये यज्ञ जैसे देवतोके लिये अन्न दान करनेके लिये रचे थे । 
उसी प्रकार भारतीय आयकि आपसकी संगठना करनेके लिये भी 
थे।परन्तु इसका विचार किसी अन्य प्रसंगर्में किया जावेगा । यहाँ 
देव जातिके स वंधकी ही वात हमें देखनी है, अतः अन्य वातका 
यहाँ विचार करना उचित भी नहीं है । 

इस सब वर्शनसे पाठकोंके सनमे यह वात जम गई होगी, 
कि भारत वर्षके उत्तर दिशामे तिव्बत देशमे अर्थात्‌ त्रिविष्टपमे 
“देव” नामक सनुप्य जाती रहती थी और वह जाति भारतीय 
आय जातिकी मित्र जाति थी, तथा यह मित्रता दोनों मित्र 
ज्ञातियो--अथात देवो ओर आयो--का हित बढ़ानेके लिये 
कारण हुई थी । 


मं (ए 
असुर भाषामें देव शब्द का अथ । 

हमने पहिले ही बताया है कि देवोके राष्ट्रके पश्चिम ओर 
उत्तर दिशामे असुरो ओर राक्षसोंके देश थे। इसलिये हमें पता 
लगाना चाहिये कि उनकी भाषाओमे “देव” शब्दका अर्थ क्‍या 
है। असरोकी भाषा मेंद है इस भाषासे देव शब्दका अर्थ राक्षस! 
ही है । क्र र. दुट, विनाशक. हत्या करने वाला इस अथंसे देव 
शब्द असर भाषामें है। परशियन भापासे, उदूं अथोत्‌ अपुर 
भाषासे उत्पन्न हुई अन्यान्य भाषाओमें भी देव शब्दका अर्थ 
राक्षस ही है । 

इसका तात्पर्य सममनेके लिए बड़ी दूर जानेकी आवश्यकता 
नहीं है | जिस प्रकार असुर ओर राक्षस देवोके राष्ट्र पर हमला 
करते थे और दिन रात देवोंको सताते थे. ठीक उसी प्रकार इन्द्र 


( १८९ ) 


अपनी देव सेना लेकर अप्ुरोके देशो पर हमला करते थे, 
'असुरोके ग्राम जलाते थे, उनके किलोंको तोड़ते थे, उनको कत्ल 
करते थे। अर्थात्‌ जिस प्रकार असुर जातिके लोग देव जातिके 
लोगोके कष्टके हेतु थे, ठीक उसी प्रकार देव जातिके लोग असुर 
जातिके लोगोके दुःखके कारण थे। इसीलिए अमुर शब्द भाषा 
( स'स्कृत ) से भयानक अथमे प्रयुक्त होने लगा ओर देव शब्द 
असुर भाषाओमे कर र श्रर्थमे प्रयुक्त होने लगा। क्योंकि असुरोके 
विपयमे जैसा कु अनुभव देवोके लिए आता था उससे भी 
अधिक कड़वा अनुभव देवोंके -विषयमे अपुरोकों आता था। 
इसलिए परस्परकी भाषाओमे उक्त शब्द इतने ही विजक्षण अर्थमें 
प्रयुक्त हुए हैं । 


इसका एक उदाहरण इस समयमे भी देखा जा सकता है । 
पठान लोग आनेका डर महाराष्ट्रमे इस संभमथ लड़कोकी दिखाते 
हैं और पठानोके देशके मराठोंका डर दिखाते हैं। इसका तात्पर्य 
इन लोगोने परस्परके देशमे अत्यधिक घात पात किए थे। कुछ 
काल तक इन घात पात का स्मरण रहता है ओर कुछ समय 
, पश्चात्‌ रूद शब्दोका वही अथ प्राप्त होती है | अनन्तकाल व्यतीत 
होनेके पश्चात्‌ मूल कारण भूला जाता है। शब्दकी व्युत्पत्ति करने 
वाले को मूल इतिहसक्रा पता हुआ तो व्युत्पत्ति ठीक करता हे 
नहीं तो ऊटपटांग मनगडंत व्युत्पत्ति गढ़ते'हैं। मृलकारणका ठीक 
पता न होनेके कारण ऐसा हाना स्वाभाविक है। सारतवर्षमे तो 
इसके उदाहरण अनन्त है। क्योकि देववाणी-देव-भाष/-(सस्कृतत 
भाषा) के शब्दोंमे सप्र्ीपोका इतिहास“भरा हुआ होनेके कारण 
रणक शब्दकी उत्पत्तियों ओर व्युत्पत्तियों अभेकोनेक की गई हैं. । 
उनसे कई इतिहासकी हृष्टिसे ठ।क हे ओर कई गलत हे । परन्तु 
इस ससये उसका पता क्षयानेके लिए ठोक मागकी खाज् करनी 


ै ६००४ / 
चाहिये ओर देखना चाहिये कि उस समय ऐतिहासिक अवस्था 
किस प्रकार थी। अस्तु | यहाँ हमने “देव” शब्दको असुर भाषा 
मे देखा (॥)06ए! देविल ) शेतान अथ्थंमे वह हमे प्रतीत 
हुआ | इससे मी अनुमान होता है कि ठेव जाति भी उसी 
प्रकार असुर जातिको सताती थी जैसी वह जाति इंनकों सताती 
थी । परस्पर शत्रु होनेके कारण ही परस्परके वाचक शब्द 


परस्परकी भाषा क्रर अर्थ बताने वाले प्रसिद्ध हुये | 


- यद्यपि संस्क्ृतमे असुर और देव शब्दोके भले ओर बुरे भी 
अर्थ है, तथापि असुरका बुरा अर्थ और देत्न शब्दका भला अर्थ 
अधिक प्रयोगमे है। इसलिये अल्प प्रयुक्त अन्य अर्थ पूर्वोक्त 
नियमका बाघक नहों होसकता। अम्तु | इससे सिद्ध हे कि ये 
दोनो जातियाँ, अथात्‌ असुर जाति तथा ढेव जाति, पररपर शत्रु 
जाति थी और मनुष्योंके समान ही उनका आकार था। इसमे 
अब सदेह नहीं होसकता । 


देव भाषा । 


जिस भाषाकों आज कल संशकृत भाषा कहते है. उसका नाम 
“देवसाषा? सी है। इसके अन्य नाम “देववाणी, देववाक 
अमरभाषा सुरगी , सुर्वाणी” इत्यादि बहुत है। इनका अथ 
यही है कि यह देव जातिकी भाषा थी अथाव जो जाति त्रिविष्टप 
मेरहती थी उस सानत्र जातिका नाम "देव? था, आर उसकी 
यह बोली थी जो इस समय,मरकृत सापाके नामससे असिद्ध है । 
इस भाषाका प्रयोग सिद्ध कर रहा हे कि इस भाषाका प्रयोग 
, करने बाली देव नामक जाति प्राचीन कालमे थी । तथा भाषाका 
प्रयोग केबल मनुष्य ही कर सकते है, अतः सिद्ध है कि देवनाम 
धारी मनुष्य ही थ । जिस प्रकार आयकी,सपाकों आये भाप 


( श्८३ ) 


कहते हैं, और पिशाचोकी भापाकों पेशाची भाषा कहते है, उसी 
प्रकार स'स्कृतका नाम देवभापा इस लिये .पड़ा था, कि वह देव 
जातिके मानतोकी भाषा थी ।.  - न 

- देवजातिके सानवोसे आर्यजातिके मानवों का अति घनिष्न 
संबंध होनेसे देवोकी भाषा आर्य जातिके पास आ गई और देव- 
जातिके नामके पश्चात्‌ उस देवभाषाने आर्यदेशमे अपना मिवास 
किया , यही देवसापा असुरादि देशोमे भी गई थी, परन्तु असुर 
जातिके विक्ृत उच्चारणोके कारण इस देवभाषाकी विकृति असुर' 
देशोमे बड़ी ही विलच्षण हुई। इस भारतदेशसे प्राकृत भाषाओके 
रूपसे भी संस्कृत भाषाका विंकुत रूप दिखाई देता है. उससे भी 
अधिक विकार असुर वेशोमे हुआ है यह आजकल भी देखने 
बालोको दिखाई देगा। अथात्‌ देवभाषाकी विकृति भारतदंशकी 
अशिक्षित जनतामें कुछ अशमे दिखाई देती हे. 


जिस प्रकार युरूप भरसे फ्रच भापाका प्रचार इस समयमे 
भी सिद्ध कर रहा है कि फ्रेचोकी सभ्यता एक समय सबसे 
अधिक श्रेष्ट मानी जाती थी और फ्रे चोका राजनैतिक प्रभाव भी 
अधिक एक समय युरूपमे था। वही बात देवभाषाका प्रचार 
जो आजकल असुर व्शों ओर आय वेशोमे अपश्रष्ट शब्दोके 
रूपमे दिखाई देता हे यह स्पष्टतासे सिद्ध कर रहा हेकि देवजातिकी 
सभ्यता तथा राजनतिक श्रेष्ठता. अति प्राचीन कालमे सबके लिये 
शिरोधाय थी । देवजातिकी सभ्यताका प्रभाव न केवल सम्पूर्ण 
आयजगत्त्‌ मे ग्रत्युत असुर जगतमे.भी बन्दनीय हुआ था। इस 
देवजातिकी सभ्यताका समय आये सभ्यता के पूर्वकालमे निश्चित 
फरना चाहिये ओर इससे पूर्व आसुरी सभ्यताका समय है, क्यो 
कि असुर देबोसे भी “पूर्ब-देव” थे अथोत देवोके भी पू्वकालीन 


( (९८४ ) 


देध थे | श्रसुरेका नाम “पूर्व-देव” सिद्ध कर रहा हे कि ये देवों 
से भी शाचीन समयके देच थे इसीलिये मानना पडता हे कि देव: 
जातिकी स+यताके पूत्र कालमे आसुरी सभ्यता प्रभावित हुई थी” 
श्रीपाद दामोदर सातवलेकरकृत महाभारतकी समालोचना। भागर 


उपरोक्त विवेचनसे यह रपष्ट होगया कि-इन्द्र. वरुण, अश्वि- 
नीकुमार मरुत, आदि सस्‍्पूर्ण वदिक देवता तिव्च्रत आदि देशो 
के राज।ओकी उपाधियॉथी | न ये,ईश्वर थे ओर न इंश्वरकी 
शक्तियाँ। पं० प्राणनाथजी विद्यालंकारः ( जिनके'मतका उल्लेख 
हम पहिले लिख आये हैं)ते भी करीब करीब, यही सिद्ध किया है। 


३ [8 
पाँच प्रकारकी अग्नि । - ट 
अग्नि वो देव यज्ययाग्रि प्रयत्यध्वरे | अप्नि धीषु 
ह (३ कप 

प्रथमममरिमवत्यभिक्तेत्राय साधसे ॥| ऋ० ८ | ६० । १२॥ 

(१) याजक्षिक अप्नि, जो यज्ञ कुण्डमे ग्रदीप्त होती है। 

(५) अध्वर, अग्नि, अथात्‌ अहिसक अग्नि । अथीोत्‌ अहि- 
सिक तेज, ( ओज ) - 

(३ ) वैदिक अग्नि, अर्थात्‌ ज्ञानाप्रि, आत्माप्नि 

(४ ) सामूहिक अभि, अथात्तू संघ शक्ति, सन्रिक शक्ति, 
अथवा सामाजिक क्रान्ति । 8 

(५ ) क्षात्रअम्रि, अथोत्‌ बल, वीय, रूप, अग्नि। 

अभिप्राय यह है कि वेद्क साहित्यसे अभि शब्दसे उपरोक्त 
पाच भ्रकारकी श्रप्निका ही वर्णन है इश्वर अथवा ईश्वरकी शक्ति 


आदिका नहीं है क्योकि यदि अभि शब्दसे ईश्वरका वर्णन होता 
तो उसका भी उल्लेख होना चाहिये था । 


५।॒ 


( (८ ) 
पहिला मानव अग्नि! । 


स्वामग्ने प्रथमम्रायुमायवे देवा अक्ृएयन्‌ नहुंपस्य 
विश्पतिम्‌ ॥ ऋ० १।३१। ११. 


इस मन्त्रमे प्रथम मनुष्यकों अप्ि कहा गया है । पं० सात- 
चलेकरजीने इस मन्त्रका अर्थ करतें हुए लिखा है. कि-- देवोके 
द्वारा इस प्रकार जो 'पहिला मनुष्य बनाया गया उसका नाम 
अप्रि है, ओर उसकी पत्नी वाणी है | तात्पय मनुष्योमे भी अप्रि 
है अथीन मानव प्राणी अभ्नि शब्दसे वेढमे लिया जाता है । बेद 
मन्त्रोम अप्रिके अनेक अर्थ होगे, परन्तु उसमे एक "मानव प्राणी' 
है, इसमे कोई शंका नहीं है ।” 


सपमने प्रथमो अंगिरस्तमः कविदवानां परिभूषसिश्रतम्‌। 


ऋ० १।३१।॥२॥ 
व्वमग्ने ग्रथमो अंगिरा ऋषिदवी देवानामभव शिव: 


सखा।॥ ऋ० १ ३१। १५ 


इन मन्त्रोमे कहा है कि-- पहिला 'अंगिरा ऋषि? अग्नि ही 

है, यद्दी पहिला मानव समझना चाहिये | पहिला मानव जो 

गेरा ऋषि था वही अप्नमि नामसे प्रसिद्ध हे। तथा च अगिर- 

सोमे सबसे पहिला कवि अग्नि ही है। यही मनुष्योमे पहिला 
मानव अग्नि है । 








$ श्री सायनाचायके भाष्यम लिखा है कि “हे अग्ने ! देवाने पहले 
पुरुखाके मानवरूप घारी पात्र नहुषको तुम्हे मनुष्य शरीरवान सेनापति 
बनाया |” इससे भी अगम्निदेव का मनायत्व ही सिद्ध हाता है । 


हि ( (१८६ ) 

इन प्रमाणोंसे स्पष्ट सिद्ध है कि--जिसने प्रथम ही घर्मका 
अथवा मानवताका मार्ग दिखाया उसको वद्िक भाषामे, अप्लनि 
कहते है, अथवा उसको अग्नि की उपाधिसे विभूषित किया गया 
था। अभिप्राय यह है कि वेदोमे अप्नि शब्दसे प्रथम मनुष्यकी 
स्तुति की गई है | इसके लिये वेढ स्वयं कहता है-- हे 


त्य॑ हाम्ने प्रथमो मन्तोता ॥ ऋ० ६ । १ । १ 
' अय॑ होता ग्रथमः पश्यतेममिद॑ ज्योतिरमृत॑ मरत्येंषु ॥ 
क ऋ८ ६।६।४॥ 
अयमिह प्रथमो धायि घातृभिहोंता यजिरुहों अध्वरे- 
प्यीट्य !! ऋ० ४७। ७। १॥ के 


इन 'मंन्त्रोमे अग्निकों प्रथम 'मनोता? अथोत्‌ प्रथम मननकता, 
प्रथम विचारक तथा प्रथंम 'होताः अर्थात्‌ प्रथम याज्षिक, कह गया * 
है। तथा च 'अध्वरेषु ईक्यः अहिसकोमे पूज्य भी यही अप्नि ' 
है। इस प्रकार धर्म्म, ज्ञान, सभ्यता ब संस्कृति, के प्रथम प्रचारक 
को यहाँ अप्नि कद्दा गया,है। उसी प्रथम मनुष्मकी वेदिक साहित्य 
में प्रजापति, ब्रह्म, ज्येप्त्रह्म, हिरण्यगर्भ, स्कभ, आदि नामोसे 
स्तुति की गई है । ये ही अहिसकोके परमपूज्य है.। अर्थात्‌ ये ही 
अहिसा धर्मके प्रथम प्रचारक श्री ऋषभदेव है । 


ह वैश्वानर अग्नि 


इतो जातो विश्वमिदं विचष्टे वेश्वानरो यतते सर्येण ॥ 
। ग ऋ० १। ६८। १॥ 
( इत) जातः वश्वानरः इद विचष्टे ) ४ 


!| 


( श्ट७ ) 


अथोत्‌ इसी समाजसे उत्पन्न हुआ यह नेता, जनताका 
अगुआ है। (सूर्येण यतते) सूर्यके साथ यत्न करता है, जैसे सूर्य 
निरलस रह कर सबको प्रकाश देता है, बसे ही यह नेता 
आलस्य छोडकर उन्नति कार्यमे दत्तचित्त रहता है । 
ऋग्वेढ़का सुबोध साष्य, भांग १० 


चेश्वांनरो महिम्वा विश्वकृष्टिभरद्वाजेपु यजतोविभावा॥ 
2 पी ऋण १।५६।७॥ 
अर्थात्‌ू-अपनी महिमा (अपने महत्वसें ) ही वेश्वानर सब 
मनुष्योके अधिपति है । 
इस सन्‍्त्रका भाष्य करते हुए श्री,सायनाचाय लिखते है कि-- 
विश्वक्ृष्टि, क्ृष्टिरेति पनुष्यनाम । विश्वे सर्चे ' मनुष्याः 
यस्य स्वभूताः स तथोक्कः । हे 
- अथान कृष्टि मनुष्य वाचक शब्द है। सब मनुष्य जिसके 
लिय अपने ही निज होते है वह विश्वक्ृष्टि है।.._ 77 
तथा स्वामी द्यानन्दजी लिखते है कि-- 
वैश्वानरः सबनेता । विश्वक्ृष्टिः विश्वाः सर्बाः कृष्टीमेलु- 
प्यादिका। प्रजा।॥ 9, हु 
अथात्‌ , वेश्वानर सबका नेता है। विश्वकृष्टि सब प्रजाओका 
सघ है । | 
सारांशं यह है कि यह वश्वानर अग्नि, राष्ट्रामि है। अथवा 
इसीका नाम संघशक्ति है । 
इसी राष्ट्राप्तिका बर्णन “पुरुष सूक्त”से पुरुष नामसे किया है। 


गला, पे आागुव', तथा 2०८ हरालिल) वही शत कद देंगे 
का कस हे पैन 7 या हद अंच्यध 22 दे चइनप्या गया | 
बंसग दवता । 
ये दिटयितां आती इद्यस्य में गीयनेः ॥ $ ॥ 
याद साथय उउयेस सलिलष्य थे गुझये 
फस्यदी भगगाव देयी यरण स्माउ्स्थगेसयन ॥ 
महाभारत, उयागवः, धड 


4 हि] बढ के 
यह (आधा | दिशा माधत बहएय राहिरा ध्िप् है ) 
कं चर 
घर 7 येह साय # धवा रधूटरी रधयण दिस ये लियमई ! 


है > 


सगेयाने बा दे सा धिते सहाय अधा शा पमियाण किए! था । 
ये लि होता है हि सरल रत भी समदये पास 67 
प्राय गम था चोर बाद शाह यहा यजाशन! था । मे 
भरने उचंगपद 
पंशिट वे गगरदओं 
शरँ ह] 
वरगनाउ+पनुतावा सागनोऊ चिनेग्तुः ॥ 
पर आ० उद्योग पते, एव द&८ 
रगपकी पा शाध वर, ६ सारय चार साॉनियी 3 सागलाए मे 
विचरग झागी के 
( महाभारत री समालाचना, भाग, २ ) 
सभा णे शादागप्रन्धोंम भी लिया ह दिन 
वरुण! (शाप) यथ इचा अझतिप्टंस्सद वरुगीडमयन्‌ 
ते वा एतं वर्ण सन्‍्ते वरुण हत्याचलते परोत्तेता | परोत्न- 


प्रिया इब हि देवा भवन्ति प्रत्यक्षद्रिपः | मो पू० 2० 


( श८6 द ) 


अथत्त--यह जलोकों घेर कर रहता था इसलिपग्रे इसको 
“बरण”कहते थे | वरणको देवोने परोक्षरूपसे'वरुण' कह।, क्योकि 
देवता परोक्ष प्रिय होते है, और प्रत्यक्षसे घृणा करते है। यहाँ भी 
पानीसे घिरे हुये स्थलको वरुश॒का स्थान वत्ताया गया है । तथा च 
| वरुणका वास्तविक नाम 'वरण” कहा है, ग्रीक लोगोके 
यहाँ भी इसको “वरण” एवं, 'उरानोस” कहा हे । वें लोग इस 
देवताकों सब देचोका पिता मानते है। शक्‍्खर (सिन्ध) मे सिन्धु- 
नदीके किनारे अति प्राचीन एक चरना” पीरकी कन्र है, यह जल 
'का पीर माना जाता है | इस मकबरेमे अनेक जल जन्तुओके चित्र 
है, जिनका यह पीर मालिक है | अतः सिद्ध हे कि यह “वरना 
पीर वरुण देवदा ही 
ओके ःः पु 
मरुत दवाका गए 
मरूत (मर >८ उत्त) मरने तक उठकर लड़ने वाले बड़े भारी 
घीर'है। य समुदायसे रहते है। सब मिलकर एक ही बड घरमसे 
रहते है, साथ साथ शत्रु पर हमला करते है, सबकी पोपाक एक 
जैसी रहती है | खान पान समान होता है सबके पास शब्ास्र 
समान रहते है, इनकी कतार सांतोकों मिलाकर एक होती है। 
प्रत्येक कतारके दोनो ओर दो चीर रहते है, इनको पाश्व-रक्षक 
अथात्‌ दोनों वाजुओसे होने वाले हमलोकों बचाने वाला घीर 
कहते है । इस तरह १५८७३ ९ » € नो वीरीकी एक कतार होती 
है, ऐसी इनकी ७ कतारे होती है अर्थात्‌ ७ कतारोमे मिलकर 


(७०८ ६) 5६३ सनिक होते है, इनकी संख्याके अनुसार संघ के 
नाम होते है। 


१ संघ ७ वीरोका एक एक पंक्तिके र प/श्व-रक्षक मिलकर 
6 वीर हये (१५७७ २)७€ » ७ कतारे 5 ६३ वीरोका एक शर्घ 


( ९८० ) 


होता है, इसमे (७३८ ७) - ४८ से निक ओर (७ )८ २) -+ १४ पार्श्च 
रक्षक मिलकर ६३ बीर होते हैं इनका नाम शर्घ है । 
२5 ब्रात (६३- )८ ७) -- ४४१ सेनिकका एक ब्रात कहलाता है। 
३ गण -- (६३ » १४) > ८८२ सेनिकोंका अथवा १४,त्र/तोका 
एक गण कहलाता है। ह के 48 
४ +* महारण (६३ )८ ६३) ८३१६६ सेनियोका महागण कह- 
लाता है । इस प्रकार सातोके विविधि अजु॒पातोमे इनके अनेक 
५ आई ६ 2 कड आई... कर कप ८ 
छोटे-मोटे सेनिक-विभाग है इस ही महागण मडल आदि अनेक 
विभागोके नाम है। | - 
शख्रास्र 
इनके शंखाख्र ये है। ऋष्टि >भाला बाशी - कुल्हाडी ये शख् 
अखजि-गणव्रेश भी सबका समान ही रहता है । अन्यत्र अन्य 
शखस््रोका भी वर्णन/ हों। तलबार, वजञ्र आदि ये भी ब्ततेथ 
जह जे, छो0- औ, २३०७ 2. 
ओर लाहेके शिरम्राण भी बतते थे। 


बल ' । 


-सरुतोका बल सघ के कारण है। समूहमे रहना समूहसे 
#% 5 हक 
जाना, समूहसे क्रीडा करना । आदिके कारण जो- इनका स गठन 
है उसका यह बल है,। इस मंत्रका आशय ऐका से है । 
ऋषि कण्वोसे कहता है कि सरुतोके काव्योका गान करो. 
क्योकि उनका न्नल सघसे उत्पन्न हुआ है । तथा ये आपसमे भी 


का कक 


लडते नही. रथोमे बेठकर बीरताको ग्रकट करते हैं। ' 


अथीत--इनके काव्योका गान करने से मानवोमे स गटनका 
चल चढेगा | खलोमे रुचि बढ़नेकी बृत्ति, आनन्द्रयुक्त बनेगी। 


दर 


2 बज 


२30, *ह ( ९6८१ ) 
ओर उससे छेत्साह बढ़ेगा || इसलिए मरुतोके काव्योका गान 
करना, वीरताकी बढ़ाने वाला है | 


२--ये बीर॑भाले, बछयों, कुल्हांड तथा अपनी अन्य 
पौशाक सबं-समान हीं धारण करते है और जब बाहर जाते है 
तब सब सजे-संजाये प्रगट होते है। ये-कभी अकेल नही रहते । 
इनका सब ही रहना संहरना साधिक हीता है । , 


३--यें हाथोमें चाबुक लेकर अपने घोड़ोकों दोड़ाते हुए 
आते है उस समय इनके कोड़ोका शब्द दूरसे भी सुनाई 


देता है । युद्धछे समय तो इनकी बीश्ता विशेष ही श्रकट होती है । , 


४--बीरोका स घ बल बढ़ानेके लिए शत्र पर हमला करनेके 
के लिए ओर प्रतापकी सामथ्थे बृद्धिगत करनेके लिए इन वीरोके 


काव्योका गान करते जाओ। ' बीरोके काव्य गाने सुनने वालोमे 


बीरता बढ़ जाती है । यह है बीरीके काव्योका महत्त्व । 


५--मो के दघ आदि, गोरसमे एक बड़ी भारी साम्य है । 
संघके रहनेसे ओर एक बल बढ़ता है पहिला बल गोरस पीनेसे 
बढ़ता है। ओर दूसरा सार्धिक जींवनसे वल बढ़ता है इन सब 
प्रकारके बलकी बृद्धियों करनी चाहिये. । कोई एसा कार्य-नही 
करना चांहिये जिससे शक्तिका नांश होजाय। ; 


! 


« ६--ये वीर, भूमि ओर आकाशको हिला छोड़ते है ये सच 
समान होनेके कारण आपसमे किसीको छोटा या बड़ा नही मानते 
इंनमे एक भी वीर ऐसा नही हे जो शत्रुको,न हिलाना होंगा । 


७--इनका हमला शज्न॒ पर होने लगा तो साधारण मानव 
किसीके आश्रममे जाकर रहते है। क्योकि य.बीर पहाड़ोकों भी 
उखाड देते हैं। अथोत्‌ इनके हमलोसे सभी भयभीत होजाते है। 


( ९6२ ) 


८--इनेंफे हमलों के समय भूमि सी कॉप उठती हे और 
मरियल बालकके समान सभी सय-भीत - 


€--इनका जन्म स्थान सुस्थिर है. पर ये दूर दूर जाकर 
हमले करनेकी तेयारीमे दोडते है । जिस ग्रकार' पक्षीके छोटे छोटे 
बच्चे भक्ष्यके लिय दर जाते है, तो भो अपनी माताके ऊपर 
उनका ध्यान रहता है । बेसे ही य वीर भी दर हमलेके लिए गए 


तो भी सातृभूमि पर उनका ध्यान रहता ही है । 
१०--ये बडे वक्ता है ये अपने पराक्रमम अपनी पराकाप्टा 
शो ३ ३७ बस (ः 
करतें है, जिस तरह घुटने पानीमे गोये घूमती है. उसी तरह सत्र 


[के 4, 


कि ७ ्भ ध् ९ कप > 
ये बीर भी घूमते है ओर पराक्रम करते रहते है. । - 
१-ये बायुरूप बडे भारी घोडोको तितर-बितर कर देते है बसे 


६ 


ही ये वीर शत्र कितना ही प्रवल हुआ उसको भी उखाड फेजते है । 
१०--जों बल इनका शत्रुओको ह॒टाता है, वह बल पंब॑तों को 
भी लॉघता हे । 
१३--ये बीर जब कतारोमे मार्ग पर चलते है, तब आपसंमे 
इतनी छोटी आवाजमे बालते है. कि उस सभय कोई तीसरा इनके 
शब्द सुन नही सकता । ढो बीर आपसमे वात करने लगे तो 
तीसरा सन नहीं सकता है । 


ऋग्चेढका सुवोध भाष्य भाग ४ प्र८० १४ 
इन्द्र देवता के ग्रण 
(१ ) वज्नी --वर्ज धोरण करने वाला । की, 


(२ ) हिरण्यय;:--सुवर्णुक आभूषण धारण करने वाला । 
(३ ) उग्च:--शुरवीर बडा प्रतापी वीर । 


'( १€३ ) 


( ४ ) सन्नादावन ,--एक साथ अनेक दान करने वाला । 

(५ ) बृषा--बलवान , सुखोकी वृद्धि करने वाला । 

(६ ) अप्रतिप्छुत,--विरोध न-करने वाला, निपेध न करने 
वाला । - 

(७) इशान:--स्व/मी, प्रभु, अधिपति । 


इसमे 'हिरण्यय: पदसे इन्द्रकी पोशाकका ज्ञान होता है । 

वह सुवर्ण | भूषण तथा सुनहरी बेल बूटंके वस्र पहनता था । 

चज्र धारण करता बलवान होता हुआ भी अनुयायियोका 
विरोध नहीं करता, और उनको यथेच्छ दान देता था | 


इन्द्र की लूट 
( सः ) सततां इंच शत्रूणां रत्नं अविदत्‌ । 
ऋ० मं० १ ५३ । १ 
अथे--असावधया सोने वाले शन्रुओके धनको यह इन्द्र प्राप्त 
करता है। इन्द्र अपने सेनिकोकों साथ लेकर शत्रु पर हमला 


करता था, शत्रुको प्रास्त करनेके पश्चात्‌ उसकी -सम्पत्ति लूटकर 


लाता था, ओर वह धन अपने लोगोमे यथायोग्य. रीतिसे बांट 
देता था। 


इन्द्र मायावी था 


त्व॑ं मायाभिरप मायिनोउधमः, | कऋ० १। १४१। ५॥ 
( त्वं, ( तानू.) मायिन! मायासि! अप अधमः ) 
इन्द्रने उन कपटी'शन्नुओको कपटसे ही नीचे गिरा दिया । 


( १6४ ) 


( कपटीके साथ कपट युक्तियोसे . और कुश्ल * शब्ुओसे 
कुशलतापूर्बक युद्धमे लडना चाहिये ) 
ऋग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग, ६ 


इन्द्र देवताके गुण 


सुरूपकृत्नुः--सुदर॒ रूप करने बाला, रूपको सौन्दर्य देने 
बाला, जो करना है वह अत्यन्त सुंदर बनाने वाला । यह इन्द्रकी 
कुशल कारीगरीका वर्णन है | मनुष्य भी अपने अन्द्र इस तरह 
के कर्म करनेमे कुशलता लावे ओर बढ़ावे। 


(न्द्रो मायामिः पुरुरूपएयते ! ( ऋ० ६॥४७१८ ) 


इन्द्र अपनी कुशल्ताओसे अनेक रूप होकर विचरता है। 
इन्द्र अनेक रूप इतनी कुशलताके साथ कर लेता हे कि पहिचाना 
नहीं जाता | ऐसा बहुरूपिया इन्द्र हे। यह भी इन्द्रकी कुशलता 
का ही उदाहरण है। बेसी ही कुशलता इस पदमे वर्णन की है। 
इन्द्र जो बनाता हे, वह सुन्दर बनाता है। 
२--सेामपा:--सेमरस का पान करने वाला । 
३--गोः-दा;--गोबे ढेने वाला । 


० 


४--अ-स्तृत:--अपराजित, जिसको कोई पराजित नही कर 
सकता ऐसा अजेय वीर । 
५--विपश्चित्‌ “--ज्ञानी, विद्यावान । 


६--विश्नः--मेधावान , प्रज्ञावान्‌ ( निघं० ३११४। ) जिसकी 
बुद्धि ग्राहक शक्ति विशेष है। जिसकी विस्म्रति नही होती । 


( रे ) 


७--शतकूतु:--सेंकडो कर्म करने वाला, बड़े-बड़े कमे करने 
वाला । 
८--वाजी--बलवान्‌, अज्नवान्‌ । 
&--दृस्म--शज्रुका नाश करने वाला, सुन्दर । 
इन पदों द्वारा कर्मकी कुशलता, गोओका दान करनेका 
गैर धारण: भे 
स्वभाव, अपराजित रहनेका बल ज्ञान ओर धारणसे युक्त अनेक 
बढ़े कार्य करनेकी शक्ति, सामथ्यवान, शत्रुका नाश करना, 
रे ३५ न्ि ३ 6 ८ 
आदि गुणोका वर्णन हुआ है | ये गुण मानवोके लिये अत्यन्त 
ही आवश्यक हैं । जिन वाक्यों द्वारा इन्द्रके गुणोका वर्शन 
इस सुक्तमे किया गया है. उन्हे देखिये-- 
१०--ऊतये जुहससि--हमारी सुरक्षाके लिये इन्द्रको बुलाना । 
एः [के / ९. 
अथात्‌ इन्द्रमे जनताकी सुरक्षा करनेकी शक्ति है। 
११--खेतः मढः गोदा/--धनवानका आनन्द गायोका दान 
करना है। धनवान इन्द्र है वह गोका दान करता है । धनवान 
५७ ५ न हर 
अपने पास गोबे बहुत रखे ओर उनका प्रदान भा करे। 
१२--ते अन्तसाना सुमतीनां विद्याम--इन्द्रके पास जो उत्तम 
््‌ ह। "की ० रु 4७ कै. पु 
बुद्धियां है उनको हम प्राप्त हो । वीर बुद्धिमान हो ओर वह उत्तम 
मत्रणा या परामर्श दूसरोको देवे । 
१३--सखिभ्यः बरं आ (यच्छुति)--मित्रोकों इट और श्रेष्ठ 
चस्तुओको प्रदान करता है । मित्रोको कल्याणकारी वस्तु ही 
दी जावे । 
१४--हनद्गस्प शर्मंशि स्थाम--इन्‍्द्रके सुखभे हम रहे इन्द्र 
सुख देता है | वेसा सुख वीर सब लोगोको वे । 
१६--चबत्राणा। घन'--घेरने वाले शत्रुका विनाश करने वाला, 
(| 3. ८ कै 
वीर अपने शत्रुका विनाश कर । 


( १९65 ) 
१६--बजेधु वाजिन प्राव:, वाजेपु वाजिनं वाज़य:--ुद्धोंमे 
वल दिखाने वाली सुरक्ष। कर | 
१७--धनानां साति:--इन्‍्द्र धनको प्रदान करता है । बीर 
५ ८ कद न ० लक 
घन कमाता चले उसका जनताकी उन्नतिके लिय दान भी करे। 
१८--रायः अवनि:--धनकी सुरक्षा करे. 
१६--महान सुपार:--दुःखोसे उत्तम पार ले जा | 
बे ७ कर, 
इन्ढ्र क घाड़ 
इन्द्रके रथमे दा घोड़े जात जाते थ (मं० २५) 
परन्तु सहस्रो। घोड उनके पास हानेका वर्णन मंत्र २४ में हे । 
इन्द्रक पास अश्व शालामे सह्ल्नों घोडे होगे। परन्तु एफ 
समय से उसके रथकों ढो ही घोड़े जोते जाते होगे । रथंका एक 
छः दो ३, कि: 
दा तीन चार पाच, ओर सात तक घोड़े जोते जाने की सभा- 
बना है | चार तक घोड़े आज भी जातते हैं । 


इन्द्र का मोल 
पश्चम मन्न में 'शुल्क ले कर भी इन्द्रकों में नहीं दूंगा! ऐसा 
एक भक्तका बचन है । देखिये-- 
तवां पहे शुल्काय न परा देयाम्‌ 
शताय, सहस्ताय, अयुताय, च न परा देयाम्‌ । 
(म० ४) 


हे इन्द्र | तुके में बडे मूल्य में भी नही दंगा नहा बेचगा | 
सो सहख ओर दश सहस्र मूल्य मिलने पर भा में नहीं दूर 
करूँगा नहीं वेचगा इस मतन्रमे शुल्काय न ॒परा देया ऐसा पढे 


६ १९6७ ) 


है। मुल्य के लिये भी नहीं दंगा इसकां अर्थ बेचना ही प्रतीत 
होता है । इस पर सायन भाष्य ऐसा है । 


महे महते शुल्काय मृूल्याय न परा देयाम्‌ । 
न विक्रीणामि | (सा० माप्य' ८ | १। ४ ) 


“बडा मूल्य मिलनेपर भो में तुके नहीं वेचुगा!' (] ए़णपांत 
7056७॥ 6४ 07 8 प्याशशाए 900८ गिफिध, विल्तन ) 
परा दा! घातुका अथे बचना हे और ठेना या दूर करना भी है । 
शुल्क लेकर इन्द्रकों दुर करने का भाव यहाँ पर स्पष्ट है । 


क्रितना भी धन का लालच मिले तो भी में इन्द्र की भक्ति 
नहीं छोड गा, यह आशय हमारे सतसे यहाँ स्पष्ट है। कितना ही 
धन मिल्ले, परन्तु मे इन्द्र ही को भक्ति करूँग(। यह भक्तिक्ी हृढ़ता 
यहां बतलाइ है । 

परन्तु कई लोग “यहां इन्द्रको बेचने! की कल्पना करते है । 

की मूत्तेयों थी. ऐसा इनका मत है और थरे मूर्तियों कुछ 

द्रव्य ले कर बेची जाती थी, ऐसा इस सत्र से य मानत है। 

मंत्राके शब्दोीस यह भाव टपक सकता है, इस से सदेह नहीं 

'शुल्फाय न परा देय।' मूल्य मिलने पर भो मे नहीं बेचंगा। 
शुल्क का अथ वस्तु मुल्य है | यादें यह बात मानी जावेगा तो 
देवतायों की मूर्तियों थी। और उनकी पूजा आर जलूम होते थे । 
ऐस। सानना पढ़ेगा । इस सतकी पुष्टिके लिय इन्द्रका रथमे बेठना 
बस्त्र पहनना यज्ञ स्थान पर जाना, आदि मन्रोका वर्णन उत्सव 
मृतिके जलूम जसा मानना पड़ेगा | अम्निके रथमे चठ कर अन्य 
देवता आते है, यह भी वर्णन जनूसका होग। | क्योंकि देवताओं 
की छोटी-छोटी मृतियों होगी यो ही रथसे सब देवोका चेठना 
संभव है । ह हि 

( आरवदका सुबाध भाष्य, भाग २ ) 


( ९१6८ ) 
कोशिक इन्द्र! 


आतू न इन्द्र कोशिक मन्द सानः सुत॑ पिव ॥॥ 
ऋण० १० | १। १२ 


अथ--हे कोशिक इन्द्र | हमारे पास आ आननन्‍दसे सेमरस 
का पान कर। यहाँ इन्द्रको कोशिफ कहा गया है। कोशिक शब्द 
का अर्थ हाता है 'कुशिक' का पुत्र । अतः यह सिद्ध हागया कि 
“इन्द्र देवता” कुशिक ऋपिऊे पुत्र थे। चिश्वामित्र ऋषि भी कोशिक 
थे। क्योकि ये भी कुशिक कुल्मे उत्पन्न हुए थे। अर्थात्‌ 
विश्वामित्रके पिताका नाम 'गावी' था तथा 'गावी के पिता कुशिक' 
थे। इसी प्रकार इन्द्रदेब भी कोशिक थे | पं>० सातवलेकरजीने 
'कोशिक' शब्दका अर्थ “कोशिफों की सहायता करने वाला देव” 
ऐसा किया है एसा माननेसे भी इन्द्रेव ईश्वर नहीं रहते अपितु 
एफ देवता विशेष ही रहते हैं। तथा च ये देवता तिव्यतमे रहने 
वाली एक मनुष्य जाती ही थी यह आपने सिद्ध किया ही हे 
अत, दोनों अ्थामे विशेष अन्तर नही है | यहां यह भो सिद्ध हो 
गया कि बेदिक सम्रग्रमें भी वतमान समयक्ों तरद हो प्रुथक २ 
कुलेके प्रथक २ देवता थे । 


देवों के लक्षण 
( ऋ० म० १ सूक्त १४५, मे ) देवोके लक्षण किये गये हैं | 


(१) यज़न्ना! सतत यज्ञ करने वाले, याजक ग्रशस्त कर्म 
करने वाले । 


(२) ( ईंड्याः )--प्रश ना करनेऊे लिये योग्य । 


( ९८ ) 

(३) ( उपबुध: ) उष४ कालमे जागने वाले, उपः कालमसे 
डठ्कर अपना कार्य शुरू करने वाले । 

(४) (होता) हवन करने वाला, देवताओको बुलाने वाला । 

(५ ) ( मनुहितः ) मनुष्योका हित करने बाला । जनताका 
हित करनेसे तत्पर । 

(६) ( ऋताबृध* ) सत्यमागके बढ़ाने वाले । 

(७) ( पत्नीत्रतः ) गृहस्थांश्रमी । ४8 


७3 ९ 
देवों के काये 
तृतीय मन्त्र कुछ देवोके नाम गिनाये है। इन्द्र! शत्रुका नाश 
करने वाला। ( वायु! ) गतिमान्‌ , प्रगति करने वाला, (ब्ृहस्पतिः) 
ज्ञानी वक्ता, ( मित्र: ) हित करता । ( अश्निः ) प्रकाश देने वाला, 
सार्गदर्शक, ( पूषा ) पोषण करने व(त्ला। ( सगः ) ऐश्वयंबान,। 
( आदित्या: ) लेने वाला धारणकतों । (सारुतोगणः ) संघसे 
रहने बाला । 
“मनुष्योको इन गुणोकी अपनाना चाहिये। जिससे उनमे 
देवत्वका विकास होगा ।” 
ऋणग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग २ प्र० २९ 
छोर. ह8- 2 दद 8-५ ४ अर 
उपरोक्त लेखसे स्पष्ट है कि श्रेष्ठ कर्म करने वाले मनुष्य विशेष 
ही 'देबः कहलाते हैं । 
ही ज+ 
: अश्विनो देवों के गुण 
“यहां दोनो अश्वि देवोका वर्णन है । 


न 


(१) अश्वोका घोडोका पालन करने मे ये चतुर थे । 





& उपरोक्त गुणोसे भी देवता उत्तम मनुष्य ही सिद्ध होते हैं । 


'( ५००५ ) 


: (०) ये (पुरु शुज्ञा)'विशाल आजा, वाले हैं । 

(३3) (शुभस पती) शुभ कर्मोको करने वाले । 

(४) (द्रवतपाणी) अपने हाथोंसे अतिशीघ्र कार्य करने वाले | 

(५) (पुर दंससा) अनेक कार्यके निभाने वाले | 

(६) (घिष्ए्या) अत्यन्त बुद्धिमान तथा घेर्य युक्त । 

(७) (नरा) नेता अनुयायियोको उत्तम मागंसे ले जाने वाले । 

(८) (दस््रा) शत्रुका नाश करने वाले | 

(6) ( नासत्या न-असत्या ) कभी असत्यका श्रवलंबन न 
करने चाले। 

(१०) रुद्र-चतंनी) शत्रुका नाश करने के लिये भयानक-मार्ग 
का अवलंबन करने वाल । 

(११) (यज्बरीः इप चनस्यतं) य यज्ञीय पवित्र अजन्नका सेवन 
करते हैं । ' 

(१२) ( शवीरया धिया गिरः वनतं ) अपनी एकाग्र बुद्धिसे 
अनुयायियोके भाषण सुनते हैं । 

(१३) (यवा कबः बृक्त वहिषः सुताः) सोम रस पीनेके लिये 
यजमानके पास जाते हैं । है 

अश्विनौ-देवता वेदमे ओपधि प्रयोग द्वारा आरोग्य देने वाली 
कही है अश्विनों, ठेवता मे दो देव हैं, पर वे'साथ साथ रहते 
है । कभी प्रथक नही रहते | दो तारिकाये है जिनको अश्विनों 
बोलते है: और जो मध्य रात्रिके पश्चात्‌ उदय होते है | ये अश्वि- 
नो है ऐसा कहा जाता है । मध्यरात्रिके उपरान्त इनका उदय होता 


है, ऐसा वेदका वर्णन है। 'दो वेद्य अश्विनों हैं. ऐसा कई मानते 
है, एक ओषधि प्रयोग करने वाला ओर दूसरा शस्त्र कर्म करने 


श्र 


(६ *०१ ) 


| 0] 


वाला है | ये दोनो मिल कर चिकित्सा करते है | दो राजा हे ऐसा 
भी कश्योका मत है। परन्तु दो तारकाये है, यह मत अधिक 
(विशेष) ग्राह्य है। ये दोनों तारकाये साथ साथ रहती हैं, साथ २ 
डद्यकों प्राप्त होती है, मध्य रात्रिके पश्चात्‌ उदय होती है। अतः 
इनका नाम अश्विनों हाना संभवनीय है । ..... अश्वि देबोके 
विपयमे इतने मत भेद है, तथापि इनका उदय मध्य सात्रिके 
पश्चात्‌ है यह निश्चित है। ये दो तारकाये है. ऐसा भी (वेदमे) 
अनेक वार कहा है ।” 


ऋग्वेदका रुबोध भाष्य, भाग, १ प्र० ३६ 
ऋशु देवोंकी कथा 

ऋतमभु देवोके संवधमे ऐतरय ब्राह्मणमे निम्नलिखित कथा 
सिलती है । 

ऋषभवो वे देवेषु तपसा सोमपीर्थं अभ्य जय॑स्तेभ्य! 
प्रातः सबने वाचि कल्पयंस्तानगप्रियंसुभिः प्रातः सबना 
दनुदत' ' 'ततीये सबने वाचि कलपयस्तान विश्वे देवा 
अनोनुद्यान्त, नेह पास्यन्ति, नेहेति, स प्रजापति रत्रवीत्‌ 
सत्रितारं, तव वा इमेउन्ते वासास्त्वमेव मभि! स॑ प्विस्वेति । 
से तथेत्य ब्रवीत्सविता तान्बे त्वप्रुभयतः परिपिवेति मलुष्य- 
गन्धात्‌ । (ऐव्रा३। ६) 

ऋ्ुदेव प्रारंभमे मनुष्य थे। तप करके देवत्वको प्राप्त हुए । 
प्रजापतते ओर उसके साथ अपनी संमति रखने वाले देव, इन 


देवोमे ऋभुओको प्रातः सबनमे देवोकी पक्तिमे बिठला कर सोस 
पान करानेका यत्न किया । परन्तु आठो वासुदेवोने उन को अपनी 


( २०२ ) 


पंक्तिमें बेठने नहीं दिया । पश्चात्‌ भाध्यंदिन सबनमे ग्यारह 
रद्रोने उनको अपनी पंक्तिमें बैठने नहीं दिया, इसी तरह प्रजापति 
से ऋभुओकों आहित्योकी पंक्तिमें बिठलानेका यत्न तृतीय सबन 
में किया, पर सभी देवोने उनको अपनी पंक्तिम विठलानेसे 
इन्कार किया । (नेह पास्यन्ति नेहेति ) यह ऋशु यहां बठ कर 
सोमपान नहीं करे. कदापि यह बात नहीं होगी. एसा सब्र देवी 
ने कहा। तब प्रजापति सबिताके पास गया और उन्होंने उससे 
कहा कि हे सबिता | य तरे साथ रहने चाले ओर अच्छे कार्य 
करने वाले है. अतः तू अपने साथ इनकों घिठहला कर सोमपान 
करो ओर इनको करने दो । सबिताने कहा कि इन ऋमभुओसे 
(मनुष्य -गन्धात ) सलुष्ियोकी वू आ रही है इस लिय यह देवों 
मे कैसे बेठ सकते हैं ? पर यदि हे प्रजापत ! तुम स्वर्य इनके 
साथ बेठ कर सोमपान करोगे, तो में भी ऐसा करूगा । और 
एक बार यह प्रथा चल पडी तो चलती रहेगी। प्रजापतिने बसा 
ही किया, तब से ऋशु देवत्वको प्राप्त हुए । 

यह कथा ऐतरेय ब्राद्मण मे हे। इस में यदि कुछ अलंकार 
होगा, तो उसका अन्वेषण करना चाहिये। कट १। ११०।४ में 
कह्दा है 

विए्टबी शमी तरणित्वेन बाधतों मर्तास! सन्‍्तो अमृतत्व 
मानशु) सोधन्चना ऋभवः परचत्सः संवत्तरे समपृच्यस्त 
घीतिभि। ॥ 

शान्ति पूर्वक शीघ्र कार्य करनेसे कुशल्त ओर ज्ञानी ऐसे ये 
ऋशु, प्रथम सर्त्य होने पर भी देवत्वको प्राप्त हुये। ये सुधन्चाके 


पुत्र सर्यके समान तेजस्वी ऋशुदेव सांवत्सरिक यज्ञमे अपनी कर्म 
कुशलताऊे कारण संमिलित हो गये । 


( शेण्शे ) 


अगिराके पुत्र सुधन्चा, ओर सुधन्वाके पुत्र ऋभु, विभु ओर 
बाज ये तीन थे। इन से से ऋशभु बड़े कारीगर थे इस लिये उन 
की कारीगरीके कारण इनको देवो मे शामिल किया गया था। देव 
नामक जातिका--एक दिग्विजयी राष्ट्र था, उस राष्ट्रमे मानव जाती 
के लोगो को बसनेका अधिकार नहीं था| कभी कभी आवश्यकता 
पढने पर कई मानव जातिके लोगोको उससे जाकर बसनेका 
अधिकार मिलता था. इसी तरह ऋशभ्ुओकों मिला था। ऋश्ु 
उत्तम कारीगर थे उत्तम रथ बनाते थे, उत्तम श्र बनाते थे, 
गोओको अधिक दूध देने वाली बनाते थे , बृद्धोकों जवान बनाने 
की ओपधि यजनाये जानते थे देव जातिके लिये ऐसे कुशल 
कारीगरोकी आवश्यकत थी अतः प्रजापतिने उन ऋखुओको 
अपनी देव जातिमे लेनेका यत्न किया । प्रथम देबोने इस प्रस्ताव 
की स्वीकार नहीं किया, परन्तु पश्चात्‌ प्रजापतिका प्रस्ताव देबोने 
मान लिया और ऋशुओकी गणना देवोसे होने लगी । 


, आज कल अमेरिकामे भारत वासियोको स्थायी रूपसे रहने 
की आज्ञा नही है । पर अब इस युद्धके कारण भारदीयों को 
आज्ञा देनेका विचार चंहां करने लगे है। इसी तरह यह ऋश्चुओं 
की बात दीख रही है । 


हि शा 
दच लाक 
“इस जिविष्टप (तिब्बत) मे अथात्‌ स्व॒र्गलोकसे ठेव रहते थे । 
प्रायः ' लाक” शब्द संस्कृतमे 'दश' कि वा 'राष्ट्र बाचक हे, 
इसस यह अथ बनता हे कि देबजोक' शब्द 'देवोका 


देश” अथवा देबोका राष्ट्र इस अअथंमे ही प्रयुक्त होता है । “देव- 
राष्ट्र शब्द सस्कृतम भी हे । तथा महाराष्ट्रमे देवराष्ट्र” नामकी 


है पक ई 


एक जाति भी है और इस नामका ग्राम भी है। जिला सतारामे 
प्वराष्ट्र डाकखाना भी है । यह आम प्रथमतः उन लोगोने बसाया 
जो कि पूर्वाक्त ढेबोके राष्ट्रसे बीर यहाँ आकर बसे थे। हम आगे 
जाकर बतायंगे कि इस तिव्बतकी वेवजातिके लोगोन भारतबपमें 
आकर कई ग्राम व नगर बसाये हैं, उत्मेस यह भी एक नगर है। 
तिव्वतम इस प्राचीन समयमे जो मनुष्य रहते थे वे अपने आपको 
“देव! नामसे संबोधित करते थे । यह्‌ एक बात यदि ठीक प्रकार 
समझ झातेगी तो बहुत सारी पुराणकी कथाये समभमे आ 
सकती है । 


जिस प्रकार बगालके लोग अपने आपको वगाली कहते हैं 
चान शक लोगोको चीनी कहते है उसी प्रकार वेवराष्ट्र किंवा 
देवलोकके निवासियोका नाम “वेब' था। अर्थात्‌ थ भी मनुष्य ही 
थे । इतना सोर्धा बात बहुतसे लोग भूलत है. इस कारण महा- 
भारतका कई कथारयें उनके समभझमे नहीं आती ओर किसी समय 
बहुत लोग अथंका अनर्थ भी करत हैं।” 


ऋग्वेदका सुबोध भाष्य भाग, २ प्र० ३१ 


जिस प्रकार इस ऐतिहासिक तथ्यकों जाने बिना पुराणोकी 
कया महाभारत आदिकी कथाये समभकनेसे नहीं आसकती और 
अनेक विद्वान अथका अनर्थ करते है, ठीक यही बात वेदोके 
विपयमसे भी है। वेदोमे भी अप्नि, इन्द्र, वरुण, आदि शब्दो 
छवारा पूर्वोक्त देबजातिका इतिहास बताया गया है । इस तथ्यकों 
न समझ कर अनेक विद्वानोने (विशेषतया आर्यसामाजिक 
परिडताने ) अथंका घोर अनथ्थ करनेका प्रयत्न किया है | 


( २०४५ ) 
"७६९४७ कि है 
बीदक-सवग 

ब्रह्मास्य शीप बृहदस्य प्रष्ठे वामदेव्यम्रुद्रभोदनस्य । 

छन्दांमि पत्ती सुखप्स्य सत्य॑ विष्टारी जातस्‍्य यमोधि 
यज्ञ! ॥ १॥ ० 

हा इस ओदनका सिर हे, बृड़त इसकी पीठ हे चामदेव्य 

उद्र है, छन्द्‌ दोनों पक्त ( पासे ) है, सत्य इसका मुख है विष्टारी 
यज्ञ तपसे उत्पन्न हुआ है । 

भाष्य--बृहन और बासदेठय गाम विशेष है सायण ब्रछ्मसे 
रथन्तर साम और सत्यसे सत्य-सामसे अभिप्राय लेता है। 

अनस्थाः पूताः पव्रनेन शुद्धाः शुचयः शुचिर्पाष यक्ति 
लोकप्‌। नपां शिश्नं प्रद्दित जातवेदाः स्त्र्ग लोके बहु 
स्त्रेण मेपास्‌ || २ ॥ 

हड्डियोसे रहित हुए, निर्मल हुए, पवित्र करने बाले से पवित्र 
किये हुए चमकते हुए वे (याज्षिक ) चप्तकते हुए लोककी आर 
जाते है जातवेदा ( अग्नि) उनके शिश्नकों नही जलाता है स्थर्ग- 
लोकमे बहुत स्त्री समूह उनका हाता है। , 

भाष्य--ह ड्योसे रहित अर्थात्‌ जो इन सब यज्ञोका करते है 
मरनेके अनन्तर उनको दिव्य शरीर मिलता है| ये हड़ियो आदि 
बाला भोतिक शरीर नही । जत्र भोतिक शरीर ही नही, तो शिश्न 
आदि भी अलकार रूपमे वर्शत जानने चाहिये--इत्यादि । 

# ५ # 0 च> रे 
विष्टारिणमोदन ये पचन्ति नेनान वति! सचते कंदाचन | 
आस्ते यम उपयाति देवान्त्म गन्धवैंभंदते सोम्येतिः ।३। 
जो विष्टारी ओदनको पकाते है उनको अजीविका (दरिद्वता) 

कभी नहीं चिपटती (ऐसा पुरुष ) यमके पास बेठता है. देवोकी 


( २०६ ) 
ओर जाता है, साम पीनेवले गन्वबंकि साथ आनन्द मनाता है। 
का ५ हे रे का 

विष्टारिणमोदन ये पचन्ति ननान्‌ यम! परि मृष्णाति 
रेतः रथी ह भूत्वा रथयान ईयते पक्षी ह भूल्वाति दिव॥ 
समेति | ४ ॥ 

जो विष्टारी आदनको पकाते हैं. यम उनके त्रीजको उनसे नहीं 
छीनता है बह रथोका स्वामी होकर रथके म'र्गों पर घूमता है 
ओर पक्ती होकर सारे आकाशकोा लॉघ जाता है । 
, एप यज्ञानां विततों बहिष्ठों व्िष्टारिएं पक्‍त्वा दिवमा 
विवेश | आणडीक॑ कुम्ुदं सं तनोति बिसं शालूकं शफको 
मुलाली । एवास्ता धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्ग लोके मधुपत्‌ 
पिन्वमाना उपत्था तिष्ठन्तु पुष्करिणी। समन्‍्ता।॥ ४ ॥ 

यज्नोके मध्यमे बढिया लें जाने वाला यह फेला है _विष्टारीको 
पकाकर वह स्व॒गम प्रवेश करता है अ.र्डीक कुमुद फेलाता है, 
बिस शालूक, शफक मुलाली. ऐ सारी धाराएँ, मधु वाली होकर 
पुष्टि हुईं, स्वगलोकम तुके मिले ओर चारो ओर वर्तमान कमलो 
वाले सरोवर तुमे मिले । 

भाष्य--को० के अनुसार ओदनमे हृद ओर कुल्या बनाकर 
उनमें आण्डीक आदि डाले जाते है। ये सब पानीके पौधे है 
अर्डोक अन्‍्डेके से कन्‍्द वाला कुमुद रात्रीकी खिलने वाला 
श्वेत कमल, ब्रिस, पद्मकन्द शालूक, नीलोफरका कन्द शफक, 
खुरकी सी आकृति वाले कन्द वाला मुल्राल्ी-सुणालभिस । ये 
हद और कुल्या स्वर्गके ढृद ओर कुल्याओके प्रतिनिधि है । 

घृतहुदा पधुझुवाः सुगेदकाः क्षीरेण पूर्णा उदकेन दक्ष | 

एतास्त्वा० ॥ ६ ॥ 


( २०७ ) 


घीके ह॒दो वाले, मधुके कनारो बाले, सुराफ़े पानियों बाल, 
दूधके, पानीसे, दहीसे, भरे हुए, ये सारी बाराएँ। 

चतुरः कुम्मांथ्रतुर्धा ददामि क्ञीरेण पंण उदकेन दधा । 

एतास्त्या धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्गे लोके मधुमत्‌ पिन्व- 
पाना उपत्वा धारा तिष्ठन्तु पृष्करिणी। समन्‍्ता। ॥| ७ ॥ 


चार घड़े चार प्रकारसे । अल्लग अलग चार दिशाओमे रख 
देता हूँ दूधसे, दहीसे, पानीसे भरे हुए, ये सारी घाराएँ० । 


इम मोदन निदधे त्राक्षणपु विष्टारिणं लोकजितं स्व॒ग॒म। 
स से मा ज्षेष् स्वधया पिन्वमानों विश्वरुपाधेनु) कामदुघामे 
अस्तु ॥ 


लोकके जीतने वाले, स्वर्गको पहुंचाने वाले, इस विष्टारी 
आदनको मे ब्राह्मणोमे अमानत रखता हूँ, सघथाके साथ बढता 
हुआ यह ओऔदन मन क्षीण हो । यह सेरे लिए सारे रुपो बाली 
घेनु काम दुधा कामनाओका दूध देने वाली हो । 


( तक तीथ पं० लक्ष्मण शाखत्रीकी सम्मति | ) 
कर १३ ७७ 
“हिन्दू धम में देव कल्पना”? 

“हिन्दू धर्मकी इसकी अपेक्षा भी अधिक श्रेष्ठ देव कल्पना 
है । वह है वस्तुके भाव-हूप तत्व, यह दूसरे प्रकार की देवताओं 
की उपासना प्रसिद्ध है घस्तुओकी चेतन-रूप शक्ति अथवा तत्व 
को देवता मानना यह कल्पना वेदोसे ही उद्मूत हुई है । इन्द्र है 
बलदेवता, वरुण है साम्राज्य देवता, सविता है आज्ञा रूप प्रेरणा- 
रूप देवता, सरस्वति है पुष्टि देवता है या वाग्देवता और श्री है सर्च 
चस्तुओके उत्कृष्ट गुणोका रहम्य देवता जिसमे एकत्रित है (शतपथ 
१९ ब्राह्मण) । प्रजापति यानि स्व बस्तुमणथ जनन शक्ति, ब्रद्दा 


( #*०्८ ) 


यानी निर्माण शक्ति, विष्णु यानी रत्तण शक्ति और रुद्र यानी 
गंहार शक्तिके रूपसे देवताकी उपासना ब्राह्मण प्रथों ओर 
पुराणोके तात्विक निरूपणमसे कहीं गई है । इससे देवताकों सूक्षुम 
सस्‍्तरूप प्राप्त हुआ है । 

वेवताओम मलुष्यता का या सूक्ष्मताका आरोप करन वाला 
हिन्दू धर्म भ्रुति-स्म्रति-पुराणोमे मुख्यतासे वरणित है इन वेबताओ 
का परस्पर सम्बन्ध जोडकर उनक। भक्ति करने वाला अथवा उन 
देबताओमेसे किसी एक देवताका चुनकर उसे ही स्रेशक्ति सत्ता 
देने वाला धर्म ऋग्वेदमे प्रन्‍ल्म दशाकों पहुचा हुआ दिखाई 
ढेता है । 

हिन्दू-धर्ममे अनेक देवताओकी उपासना करने वाल रफम्प्रदाय 
प्रगल्‍्भ दशाको पहुंचे । साथ ही साथ विधि-निपेध गध मला 
वेश आईं विशिष्ट प्रकारके सम्प्रदाय चिन्ह और भिन्न भिन्न 
सम्प्रदायके परस्पर व्यवहारस्के नियम सी अस्तित्वमे आय । 
उनकी पविन्नता अपवित्रता की मयोदा ठहराई गई । 

हिन्द-धर्म सस्थाक्रा सबसे वरिष्ट ओर श्रे८.्ठ एक और 
स्तर है| उनसे अड्मयाद्, एक्रेधरवाद ओर तत्ववाद यह तीन 
भेद है । 

सच देवता एक ही सर्व व्यापी तत्व से समाये हुये 
है | सब देवता उसी एक तत्वके भाग है। पिणड और त्रह्माण्ड 
एक ही सच्त्व तत्वसे उद्धृत होते है. वही स्थिर होते है और वही 
लीन होजाते है | ये तत्व-विश्व-रूप है। इस विचारको ब्रह्मवाद या 
सद्दाद कहते है। ऋग्वेदके अन्तमे दशवे मण्डलमे यह उद्ति हुआ 

ओर डपनिषद्‌ (छान्दोग्योपनिपद्‌्)मे परिणतको पहुचा माननीय 

आत्मा जैसा हो परन्तु उसकी अपेक्षा श्रेन्‍ए सर्व-शक्ति सम्पन्न, 
सर्बंगुणु-सम्पन्न परमात्म व्यक्तिकी अपेक्षा ब्रह्म अधिक सूछ्म है।। 
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व्यक्ति (77820 ) नहीं तत्व है । उसका ज्ञान हुआ 
कि मनुष्यका जीवन कृतार्थ हो गया । उसके ज्ञानके लिये धासिक- 
क्र्म-काण्डकी अपेक्षा संयम, शान्ति, उदारता आदि गुणोकी ही 
अधिक आवश्यकता है. स्वर्ग मोक्ष सुगति, दुर्गति आदिके कतों 
कृपालु, दयाघन परमेश्वरकी अपेक्षा ब्रह्म अव्यक्त हे | क्योकि 
| अहंभाव या व्यक्तित्व नहीं है । 
हिन्दू धर्ममे उच्चतम लक्षण एकेश्वरवाद है, सर्ब-जगतका 
शास्ता ओर सब्व-शक्तिमान अन्तरात्मा ही एक परमेश्वर है बाकी 
सच उसके आधीन हैं। इस सिद्धान्तकों एक्रेश्वरवाद कहते है। 
शेब ओर वेष्णव सम्प्रदायोका यही सिद्ध'न्त है । परमेश्वरकी 
भक्ति अनन्य भावसे करना या सबंदा उसकी शरणमे जाना ही 
मनु५्यके उद्धारका एक मात्र सार्ग है। सत्य, अहिसा दया, परोप- 
कार, इन्द्रिय-दमनके योगसे परमेश्वरकी सच्ची भक्ति सघती है । 
इसलिय य नीति-तत्व-धमके गभमे है। परमेश्वरकी ऋपासे ही सुख 
ओर श्रेयम और अकृपासे दु'स्म ओर अधोगति प्राप्ति होती 
। यह भावना उपनिपदों (छान्दोग्योपनिषद्‌ ओर श्वेताश्वतरोंप- 
निपद्‌ ) के कुछ स्थानोमे दिखाती हे। एकेश्वरबादी सम्प्रदाय मूलमे 
अवदिक हैं। वेदिक-कर्म-काण्डसे ओर ओपनिपद ज्ञान-मार्गसे 
असस्वद्ध कइ अवदिक सम्प्रदाय प्राचीन कालमे थे। उनमेसे ही 
वंष्णब, शेष, शाक्त आदि एकेश्वरवादी सम्प्रदाय उत्पन्न हुये है । 
भगवदगीता, वासुदेव ( भागवत ) सस्प्रदायका बेंदिक मार्गसे 
समन्वय होने पर तैयार हुई है । 
हिन्दू धर्मकी तीसरी उच्चतम शाखा तत्ववाद है। कपिल 
सांख्यका प्राचीन सम्प्रदाय इस बादका मुख्य प्रतिनिधि है । 
यह्‌ इखश्वरका अस्तित्व स्वीकार नहीं करता है। भनुष्यका आत्मा 
विश्व-तत्वो की जानकारी प्राप्त करके ही मुक्त होता है । यह 
उसऊा सुख्य-सार है। तत्वोकी जानकारी शुद्ध-चित्तसे होती है । 


( २९० ) 


चित्त-शुद्धि सात्विक आचरणसे, संयमसे, ओर सत्य-अहिसा 
अस्तेय, आदि नतिक आचरणोसे होती है इस तत्ववाद 
सम्प्रदायमे जैन ओर बोद्ध तत्वोके ज्ञानोका अन्तंभाव होता है । 
ये सम्प्रदाय भी इश्वर अस्तित्व को नही मानते । 


हिन्दू धर्मकी समीक्षा प्रष्ठ १११-११३ 
यातु विद्या ओर धम 


सुबर्ण-शाखाकी पहिली आवृत्तिमे फ्रजरने लिखा है कि 
जादू ( 77827 ) धर्मकी बिल्कुल पहिली अवस्था है। बहुत-सी 
जगली जातियोकी यातु-विधिमे मूत्त-जीव-बादकी कल्पना नहीं 
रहती । उनमे इस कल्पनाका देरसे प्रवेश हुआ-हे । इसीलिए 
जादूकों धर्मकी पहिली ही अवस्था बतलाया गया हे, उक्त ग्रन्थके 
दूसरे संस्करणमे फ्र जरने यातु-विद्याको विज्ञानकी पूवरोबस्था कहा 
है । सष्टिकी शक्तियों पर अधिकार करके उनको अपनी इष्ट-सिद्धि 
के लिए विनियोग करना विज्ञानका उपयोग है, जादूका उद्दे श्य ही 
ऐसे कार्य करना है। विज्ञान निसर्गके नियमों पर निर्भर करता 
है। विज्ञानकों भरोसा रहता है, कि निसर्गके नियमोकों योग्य- 
रीतिसे काममे लाया जाये- तो वह निम्चय ही फलदायी होगा ॥ 
जादूगर भी अपने मंत्र, तत्र, यत्रो पर ओर उस .क्रियासे सवद्ध 
प्रकृतिकी वस्तुओके स्रभाव पर ऐसा ही निर्भर रहता है। जब 
जादूकी व्यर्थता की खातिरी होने लगी, या जानकारी होने लगी 
तब धर्म उत्पन्न हुआ। प्रकृतिकी अलेकिक शक्ति लहरी स्वभाव 
की है, उसका कुछ ठिकाना नहीं। उसकी शरणमे जाना चाहिये, 
यही भावना धर्मको जन्म देती है । फ्रजरने धर्म ओर जादूकी 
विपमता पर और जादकी समानता पर जोर देकर धर्म, जादू 
ओर, विज्ञानको मनोविज्ञान बतलाया है | ् 


६ ९५९१५ ) 


जांद धर्म ओर विज्ञानके पॉवापय्य अथवा साम्य ब्ेपस्यके 
विपयम पडिताका मतभेद है । तो भी यह निश्चित है. कि इनके 
घीज एकत्र भिलते है। वेवलोनिया ओर भारतवर्पमे वेद्रक, कानून 
जाद और धर्म एक ही घन्वसे निमोण हुए | इतिहास बतलाता हे 
कि वविलोनियासे पहल वचद्यक जादन्टानेके रूपमे था, भारतवपके 
अथववेदस बतल्ाय हुए, 'अथव' वेद्रक जाद' आर पुरोहिताई ये 
तीनो काम करते थे। जाद . वद्यक (चिकित्सित) घा्मिक संस्कार 
ओर यज्ञ-याग ये क्रियाणे एकत्रित मिली हुईं स्थितिसे अथवबेद 
ओर कोशिक ग्रह्म-सूत्रमे दिखलाई देती हैं. । भारतवर्षसे तो 
हजारो वर्षेसि कानन भी धर्मका भाग रहा है. । उसका दुवी 
क्रियाओसे ओर पारतोकिक गतिसे सबंध जुडा हुआ था। 
स्याय-निर्णयका दिव्य या सोगन्ध एक प्रमाण था न्याय-निर्ण यकरा 
मुख्य अधिकार जाहाणु।के हाथमे था। 
हिन्द्र धर्म समीक्षा प्रछ० ३६ ४५० 
घ. हर (४७. के ५ (५७ 
हिन्दू पक वादध स्तर 
संसारके प्रायः सार जगली अथवा पिछड़े हुये मानव- 
समूह जादू (79870) प्राथमिक घमके रूपमे पाया जाता 
है।इस समयके सुधर हुए पाश्थात्य आर पर्वीय राप्रोमे भी 
ससाज़के पिछड़े हश स्तरोम थोडा बहत जाद-टोना दिखलाई देता 
| मनुष्यकी अत्यन्त अताड़ी स्थितिस इस जाद-टानेका अचतार 
हाता है। खट्टिक वास्तविक कार्य-करणु भावक्ा गह अज्लान 
इसका आदि कारण है, जादू दो तरहका होता हे, एक देवना- 
बादके पूचझा ओर दूसरा उसके बादका । हिन्द धर्मम ठोनो तरद्व 


का यातु-धस ४ । अधव-बद ओर गद्य सूनत्नेफ घससे यातु या 
जाउइकी क्रियाका स्थान है । उतर तीन चढोसे सी जाद अबवा 


( 5२९२ ) 


तत्सद्रश क्रियोए कही गई हैं | कुछ यज्ञ जादू सरीख ही हैं.। कम 
से कम उनमे जादूके अवशेष तो है ही । वो, शत्रुनाश-समरद्धि, 
रोग-निवारण, गर्भधारण, सनन्‍तान, पशु ज्ञाभ आदि फलोकी 
प्राप्तिके लिये यज्ष और होम वतलाये गये हैं। अमभिचार नामके 
यज्ञ, अथवा कर्म सब वेढोमे कहे गये हैं । गर्भाधान, पुन्सवन 
आदि ससकारोके मूल स्वरूप एक प्रकारके जादू ही हैं. जादू यानी 
साधना । इष्ट सिद्धिके लिये अथवा अनिष्ट-नित्रारणके लिय विशिष्ट 
वस्तु विशिष्ट क्रिया अथवा विशिष्ट मत्रोका उनमे अद्झुत शक्ति 
है, इस कल्पनासे विशिष्ट परिस्थितिमे उपयोग करना साधना है। 
पहिले एक ऐसा समय था, जब कि लोग वनस्पति, धातु या क्ञार 
आदि भौतिक द्रव्योके रोग-निवारण गुणोकों नहीं जानते थे। 
कार्य-कारण-भावसे अजान थे, तब वेद्यक्नीय-क्रियाएँ तक जादू 
थी। अथवंबेद और गृद्य-घुन्नोके कई रोग-निवारक कर्म इसीवरह 
के हैं । जादूकी वनस्पतियाँ और मत्र उनमे बतलाये हैं। 


पं 


निसगं-बस्तु-पृजा हिन्दू धर्म की दूसरी प्राथमिक स्थिति का 
अवशेप है पापाण, पर्वत नदी, वृक्ष, पशु पत्ती, तारे आदि 
निसर्ग की वस्तुओं में कुछ चमत्कारिणी शक्ति हे इस विश्वास 
से यह पजा प्रारम्भ होती है | गडकी नढी के काल शक्ति ग्राम 
नमंदाके ताम्र वटीगेटे अनेकों छिद्र वाली लम्ब गेल-के।मल 
गागयोटी, पहाड गगा यमुना कृष्णा ओर सिनन्‍्घु आदि नदियों 
ऊमर, पीपल बड, वेल तुलसी अविला आदि वनरपतिया, बेल 
गाय; बन्दर, महिप मछली कछुआ। वराह सिंह वाघ घोडा, 
हाथी, नाग, गरुड, हंस, मयर आदि पशु-पक्षी, सूर्य, चढद्र 
मगलआदि आकाशस्थ गोल, अग्रि-वायु बपा आदि निसगे 
घटनाएं, इन सबकी पूजा करनेकी पढद्चती हिन्दू-धर्ममे है । शालि- 
ग्राम नर्मदाके गोटे अथवा लम्ब-गोल-गागोटाकों पूजा विष्णु, 
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गणपति अथवा शिव के नाते अब भी चालू हैं। अर्थात 
एकेश्वरी-भक्ति सम्प्रदाय में उनका प्रतीकके रूपमे उपयाग होता 
है | परन्तु उक्त बस्तुएं असल में गणपति अथवा शिवस्प॒रुप 
से पूज्य नही थी उनको स्व॒तन्त्र ही पूज्यत्व प्राप्त था पीपल, वड 
आऑवबला आदि वृक्षोकी पुजा तो अब भी मूल कल्पनासे ही की 
जाती है | यद्यपि पुराणोंने उन वस्तुओका स्ते|त्रोमे विकसित धर्मो 
के दवो विष्णु , शिव आढ्सि सम्बन्ध जोड दिया है. परन्तु उनका 
स्वतन्त्र पृज्यत्व अब भी टिक रहा है। नाग और गाय अब भी 
बिलकुल स्व॒तन्त्र देव बने हुये हैं| मत्स्य, कच्छप, सिह, वाघ 
गरूड, हस. मयूर आदिकी पूजा यद्यपि नहीं की जाती. तो भी 
उनकी प्रतिकृतियोकी पूजा रूढ है। सूर्य. चद्र मगल आदि नव 
ग्रहोकी आराधना ओर साधना तो विद्यमान हिन्दूधमकी महत्व- 
रण वस्तु है। पंडित मदनमोहन मालवीय जैसे हिन्दू नेता गाय 
आर तुज्तलसीकी प्रजाकों हिन्द्रधभंका उद्ात्त लक्षण प्रतिपादन 
करते हैं । इस निसर्ग-वस्तु-पूजाका आरम्भ श्राथमिक जगली 
अवस्था स कुनज्त लक्षण-पृूजा ( 0८757 ) अथवा 
देवक-पज,से होता है। ब्राह्मणोके घर विवाह और उपनयन- 
सस्कारमे पहिले देवक-स्थापना की जाती है| यह्‌ देवक ( अविन्न- 
कलश ) कच्ची मिट्टीका ( घड़ठा ) होता है । जो ब्राह्यणोककी जगली 
अवस्थाका अवशेप है । इस कुल-लक्षण-पूजाबादका स्वरूप पहले 
व्याख्यानमे विवृत किया गया है। विशिष्ट-जड़-बस्तु-विशिष्ट-पशु 
विशिष्ट-पक्ती, आदि कुछ न कुछ शुभाशुभकारक सामथ्य होता 
है, इस दृष्टिसे यह पूजा उत्पन्न होती हे । कुछ बस्तुएँ शुभ-सुचक 
आर छुछ वस्तुएं अशभ-सूचक है । यह कल्पना अज्नानतासे ही 
उत्पन्न होती है, ऋगेद और अथववबेदमे फल्पना है कि कोआ 
ओर कपोतका दशन मृत्य-सूचक हे | विशिष्ट-पदार्थों या जातियो 
के दर्शन या स्पर्शनसे पविन्नता होती है. स्मृतियोमे इस कल्पनाकी 


( २९१४ )/ 


मुख्यता दिखलाई देती हे । जंगली लोगामे माना (77879) और 
टावू ((४00०)की जो कल्पना मिलती है, वही हिन्दू-धर्ममे शप बच 
रही है| गाय, गोमूत्रगोवर ब्राह्मण गगगोदक सुबर्ण आदि धोतु, 
पीपल, तुलसी आदिके स्पशसे पबरित्रता प्राप्त होती है. और शद्र 
अन्त्यज रजस्वला गदेभ, काक प्याज लसन, ग।जर वेगन आदि 
के स्पर्श से अपविन्रता आ,ती हे। स्प्रतियों की यह कल्पना 
जगली अवस्था में टाबू ओर साना की कल्पनाओ का विस्तृत 
रूप है। स्प्रतियों के भज्ञाभज्ञ ओर स्वृश्यास्प्रश्य-विंवेक को बहुत 
कुछ इस मूख्खतापूर्ण विश्वास में ही गिनना चाँहिऐ। 

हिन्दू-धमंमे कुछ निसर्ग-बस्तुएँ अथवा उनकी प्रतिकृतियों 
पहिले से ही पूजनीय हैं, ओर कुछ उत्तर कालीन उद्ात्त-धर्मके 
सम्कारसे कुछ परिवर्तित होकर पूज्य हो गई है । जैसे-गरुड 
बेल और बन्द्र । गरुडको विष्णुका ओर बेलको शिवका वाहन 
मानकर और बन्द्रकों रामका दृत समक कर लोग पूजते है। 
बस्तुत' मूलमे ये स्व॒तन्त्र रूपसे पूज्य थे। नन्‍्द्दीकी पूजा तो हिन्द 
स्व॒तन्त्र रूपसे भी करते है। बहुतसे हिन्द मारुतकी प्रजा भी 
स्वतन्त्र रूपसे करते है | वृक्ष सूर्य परत प्रश्व्ची नदी ओर अहोकी 
पूजा अत्यन्त प्राचीन कालसे अब तक बिना किसी अन्तरक 


चालू है | हि हि 
पश-पक्षियोकी पजाकी जड प्राथमिक अवस्थामे मिलती हे 


जिस समय मलुष्यकों अपने आस-पासके पशु-पक्ती अप्रनी 
अपक्षा समर्थ ओर श्रेष्ठ जान पडत है | उस समय यह पूजा शरू 
होती है | जब यह मनुष्यका ज्ञान द्वो जाता है कि उसका स्थान 
प्रकृतिके इतर ग्राशियोकी अपक्षा श्रष्ठ है तभी उसमे भवितव्य 
पर सत्ता चलाने वाल्ली ओर अपनी कक्षासे बाहरकी शक्तियोमें 
अथात्‌ देवताओंमे पशु पतक्तियोंके गुणोका आरोप करनेकी 
प्रवृत्ति कम होने लगती है। मलनुप्यने बदर समिह हाथी. गरुड 


( »(५ ) 


नाग, बैल, वराह आदिके रूप अथवा अवयवब धारण करने वाले" 
देवताओको मनुप्यफी महान सामथर्यकों अच्छी तरह समभनेसे 
पहिले उत्पन्न कित्रा था । जब सानव-संघ स्थिर राष्ट्र और स्थिर 
समाजके रूपमे दृढघूल होगया तब उसने मनुष्य देह-धारी ओर ः 
सानत-गुण-युक्त देव सानव-बुद्धिसे अवतरित किये। विद्या ओर 

कलाके योंगस जिसने अपने आस-पासकोी स॒प्टि पर आधिपत्य 

जमा लिया और अपने गुणंके मांगल्यकी जिसे प्रतीत होगई, 

एसे सनुष्यने मनुष्य सदृश्य वेत्रता बनाए। पशु, पक्षी, नदी, 

पव॑त अप्नि, सं, आदि देवताओका बाह्य स्वरूप ज्योका त्यो 

रखकर भी उनका अन्तरंग मानवो-विकारों-विचारोंस भरा हुआ 

हे, एसी कल्पना वह करने लगा । सानवोको मानवी पराक्रम ही 

श्रतिशया'क्तेके साथ देवताओमे दीखने लगे। इस स्थिति तक 

अनेक लिये भनुष्य-जातिकों युगके युग बिताने पडे। 


पशु-पक्ती,सरीखप प.प ण॒ आदि वस्तुओं के समान ही अग्नि 
सूर्य वर्षा. चायु आददे निसगग बेव॒ता वास्तविक कर्य-कारण भाव 
के अन्नान से अस्तत्वमे व्य।ए। दावानल तीज्र, सूर्यदिय, आधी 
अतिबष्टि, अनावृष्टि, समुद्रका ज्यार-भाटा सूर्य चद्र का उठयास्र 
आदि की गूढता के कारण देवत।ओ की कल्पना-निर्मोण होने तक 
अंशकक्‍्य ही थे । तब तक मनुष्य को एक या अनेक देवत।ओ की 
कल्पना पर निवाह करना पडा। पृजाकरना, यज्ञ करना, और 
प्रार्थना करना ही उस परिस्थितिमे तरणोपाय था, और यही उस 
समयका धर्म था। 

भूत-पूजा या पिठृ-पूजा तीसरा धर्म हे संघके बड़े-बूढे मनुष्यों 
फे अधीन छोटोका जीवन निवाह होता है। सघके बढे-बूढे ही उनके 
जीवनके लिये सारी तैयारी कर देते है। उनका अधिकार छोटोपर 
रहता है | संघके उक्त चढ़े मुखिया जब मृत्युके मुँहमे जा पड़ते हैं 


( *१६ ) 


तब संघकी बहुत बडी हानि होती है । इसे सघका प्रत्यक मनुष्य 
बडी तीत्रतासे महसूस करता हे। ओर इसके कारण उनके हमेशा 
न ८३ ८ आप ३ पय 
के लिये सम्पूर्ण नाशकी कल्पना अमझाय होती हे । स्व्रप्रमे ओर 
एकान्तमे उनके अस्तित्वका भास होता हो सघ पर किसी प्रकारका 
संकट आनेपर ऐसा मालूम होने लगता हेकि उक्त मरेहुए बडे,बूढो 
की असन्तुष्ट वासना की वाघा है तब उन पितरोकी वासना ढृप्त 
करने या पूजा करनेकी इच्छा पीछे रहने वाले लोगोफो होती है । 
मतोके मरणोत्तर अध्तित्व की भावना की उपपत्ति पहले मूत्ति- 
पुरुषबाद ( 470797 ) शीर्षकके नीचे बतलाई जा चुकी है । 
जडदेहमे देहकी अपेक्षा निराला देह सरीखा चेतन पुरुष अथवा 
चेतन द्रव्य है, ओर वह मृत्युके अनन्तर भी रहता है, इस 
कल्पनाके आधारसे भूत-पूजा अथवा पितृ-पूजा अस्तत्वमे आती 
हे इस कल्पनामे भूत-प्रत, पिश/च, वेताल आदिकी कल्पनाएँ 
अन्तंभूत है देवता और पुर्नजन्मक्री कल्पना भी इसी सूर्त पुरुष- 
बादसे उत्पन्न हुई है। पहाड, नदी, वृक्ष भूमि क्षेत्रकों वेढोमे 
अजलोकिक प्रामाण्यकी पदवी पर पहुचाया गया। समाज-सस्थाका 
प्रण उसके नियमों रीति-रिवाजों, आचारो, कर्मक.रडो और 
विचार-पद्धति की स्थिरता पर ही अवलम्बित था। उनकी पूर्णता 
ओर अबाध्यता स्थापित करनेके लिये आयोनि उन्हें , वेद्मूलक 
ठहराया, ओर वेदोकों अनादि-नित्यत्व और स्वतः प्रामाण्य 
अपण किया | 


जैमिनीने पूर्व-मीमासाके प्रारम्भमे धर्म-प्रमाणका निर्ण 
किया हे । उन्होंने पहिले कहा कि प्रत्यज्ञ और अनुमानसे घर 
प्रमाण नही है, फिर कहा कि वेद-हूप उपदेश ही घर्मका स्वर 
सिद्ध इतर निरपेक्ष ग्रमाण है, ओर ब्रह्म सूत्रकार बादरायए 
का भी यही मत है | स्थृतियाँ तक वेदानुवादक है और इसलिये 


ते 


व धर्म-निर्गय के साधन हैं | चेदिक लोगों के रीति-रिवाज तक 
बंदमृताफ हान से प्रमाण # ऐसा सीमासक सालते है। & 
शबर, कुपारिल आर शंकरकी ग्रमाणोपपत्ति 

शबरस्वामी व छुमारिल भट्ट ने जेमिनीय सुत्रा फी विस्तार 
फे साथ टीका की 6 ॥ एतिहासिकाका अनुमान है, कि जेमिनीय 
सूत्र 5० पर्व पहिली शताब्दीक लगभग बने होग। शबर स्थ्ार्मी 
का काल चौथी ओर कुमारिल भद्गर का सानवी शताव्दी माना 
जाता है 


हल आाचाया ऊे मतसे मनुष्य-बुद्धि द्वारा अगग्य एस 
काय-कार ग भाव बहने के लिए घद प्रय्त्त हुए हैं| उन डर था 
कि यदि #म थद्द मान लेगे फि सानब-बरुद्धि गम्य तत्व ही बंद कहते 
४, ता बेदिक सस्वाक्रा उन्मलन हो। जावगा । कुमारिलसट्न 
। (ब्न वा तक, * १३) कि मनुझय बु द्र का एफ बार भा 


ये ये स्ान दिया तो चासरिकफ बिच गो का प्राचल्य होकर 
डिया मार्ग नप्ठ हाजायगा। एसाल #ो उसलिए चढोंकछा 
विपय ह्यद्रष्ट॥ी मानता चाशिण कमारिल णर शकराचार्य के 


है. 


हिले ऐश्वर, आत्पा, पुनजन्म, अद्रष्टठ उत्पाज धर्मगी सलय॒त 
इस भरी झा युक्ति स सशधन करने बालन बहाल ले शाचाय व। 
परत थे तत्य मास व-चुद्धि गस्य लहीं “| इस बान ना झप्तारिल 
पार शफराधाय सही सुदिवादके ठयापक्र और सुत्म सस्बेी के 
प्रािधार से सिर फिया। उन्होंने इगा मुद्दे पर चश्त प्ाधकऋ 


( नटप ) 


ध्यान दिया, कि थे तत्व वद गम्य ही हैं । या ता थ तत्व मनुष्य 
की केवल कल्पनाओके आभास या खेल हैं । अथवा य मनुष्य 
बुद्धिगम्य नहीं हैं. इनमेसे काई एक पक्ष स्वीकार करना पडेगा। 
धतण्य परम्परागत धर्म-संस्थाफ़ी स्थिरताके लिय्रे ओर अपने 
मान्य अध्यात्मवादके समर्थनके लिय दूसरा पत्र ही कुमारिल 
ओर शकराचार्यने स्वीकार किया, और उन तत्वोका केवल वेद 
गम्यत्व ही अपंण किया। यहाँ हमे यह न भूल जाना चाहिए 
कि वेदकों मानव-क्ृत मान लेने पर उक्त नत्व निराधार ही ठहर 
जाते हैं |!” 


क्योकि वेदिक समयमे ईश्वरकी कल्पना नहीं थी । परन्तु जब 

ईम्वरकी कल्प गई देवताओंकों ईश्वर नहीं 

इख्धरकी कल्पना की ३, उल समग्र भी देवताओंको इश्वर नहीं 

को पयाने ० शः हर 

मानागया। सभी वेडिक महपियोने देवताओं ओर ईश्वरमें स्पष्ट भद 

हे ७ ३. पु कक ( 

बताया है । तथा वेदिक वागमयमसे ओर वेढिक दर्शनामे एवं सपूर्ण 

संस्कृत साहित्यमे देवताओकी एक प्रथक जाति मानी गई है। & 
इसके लिये हम शतशः प्रमाण दे चुके हैं । 


तथा च इस विपयमे एक लेख सुप्रसिद्द मासिकपत्र 'कल्याण' 
( वे २० अक ६ ) में श्रकाशित हआ हे उसे यहाँ उद्बृत्त 
करते है । 

७३ उनके रहनेका स्थान भी इस लोकसे एथक एक स्वर्ग लोक माना 
गया है, जिसका वर्णन हम प्ृ० २०७ पर कर चुके हैं । उस वर्णनसे यह 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि वैदिक स्वर्ग ओर कुरान” की वहिश्तमे बहुत कुछ 
साइश्य है| 


६ ४९६ ) 


देवता ओर ईश्वर 


( ले०-प० श्रीकृष्णवत्तजी भारद्वाज, एम० ए०, ग्राचाय, साहित्यरत्न ) 
(१) 


रे में नम 
परनुष्य-शरीरसे देव-शरीरमें वेलचणय 
हिंदू-शाखके अनुसार मानव-शरीर और देवशरीर दोनो 
पाग्भौतिक होते है। प्रथ्वी-तत्वकी प्रधानताके कारण मानव- 
शरीर पाथिव” कहा जाता है, किन्तु देव-शरीर तेजस्तत्वकी 
च् हे 
प्रधानताके कारण तेजस” कहा जाता हे । 


देव-शरीर और सानब-शरीर दोनो ही कमोमुसार मिलते है, 
किन्तु सानव-शरीर श्रीमद्धागवतके-- 


फर्मणा देवनेत्रेण जन्तुर्देहोपपत्तये । 
पातुः प्रविष्ट उदर॑ पितू रेत।कणाशयः ॥ 


इस बचनके अनुसार रजोबीयवबिनिर्मित होता है, और देव- 
शरीर महाभारतके-- 


तेजसानि शरीराशि भवन्त्यत्रापपच्चताम्‌ | 
५ बे &> 
करमजान्येव मोदूगल्य न मातुपितुजान्युत ॥ 


८५ ८५ ८५ 


इस वबचनके अनुसार रजोवीयंविनिमित नही होता | 
५ पार्थिव भानव-शरीरमसे खान-पानके परिणामरूप, स्वेद, मूत्र 
आर पुरीष होते हैं, किन्तु तेजस देव-शरीरमें ये नहीं होते । देव- 
३ कर ६६९५५ [#प 
ताओको तेजस शरीरघारी होनेके कारण भूख-प्यास नहीं लगती-- 


( २०० ) 
न ज्षुत्पिपासे न-्लानिन शीवोप्णभंयं तथा । 


अम्रत नामक तेजसद्रत्यके पानद्वारा उनके शरीर अपनी 
आय पर्यनतः अजर और अमर बने रहते है। स्वर्गलोकफे 
अन्यान्य भोज्य पदार्थ भा अम्रतके समान तेजस हा है | 


मनुष्योके पलक लगते हैं, दवताओके नहीं। मनुष्य भमिको 
स्पर्श करके खडे होते हैं. देवता इस प्रकार खडे नहीं होते । मनुप्य 
की छाया पडता हे, देवताकी नहीं। मलुष्यके शरीर और वद्योपर 
घत्न लग जाती है देवताके शरीर और वम्त्र नीरज ही रहते हैं। 
मनुष्यके शरीरकी माला मुग्काती रहती है ठेवताके शरीरस 
सम्प्रक्त माला खिली रहती है । महाभारतमे लिखा है कि दम- 
यन्‍्ती मनुष्य ओर देवदाओके वेलक्षण्यसे परिचित थी। जब 
उसने नत्न और इन्द्रािसि वेपम्य देखा ता उसने नलके स्वरूपका 
निश्चय हो जाने पर उसीके गलेमे जयमाला डाल दी-- 


सापश्यद्‌ विव॒ुधान्‌ सर्वानस्वेदान्‌ स्तव्धलोचनान | 
हपितस्रग्रजोहीनान॒ स्थितानस्प्रशतः लितिम्‌ 


छायाहितीयो म्तानस्रग्रजःस्वेदसमन्वितः | - 
भूमिष्ठो नेपवश्वेच निमेपेण च स्चितः ॥ 
(महाभारत ) 


इसी प्रकार ब्रोहिठ्रणिकपर्वमे देव-शरीर-विपयक उल्लेख 
हेकि--. 

न च स्वेदो न दीगनध्यं पुरी मृत्रमेव च | 

तेषां न च रजो वस्र' बाधते तत्र वे सुने ॥ 


( एर१ ) 


मनुष्य योग-सिक्धि प्राप्त करके अनेक शरीर धौरण कर 
सकता है, जैसा कि वचन है-- 


ना 


०3] का [ 0 
आत्मनो व॑ शगीराणि बहूनि भरतपस | 
लक मै और रत २ 

योगी कुर्याद्‌ बल्त प्राप्य तेश्व संर्बभहीं चरेत्‌ ॥ 

प्राप्लुयादविपयान केथिंत्‌ कश्विदृग्ग तपश्वरेत्‌ । 

संक्ञपेच्च पुनस्तानि सूर्यो रश्मिगणा।निव ॥ 

किन्तु वेबतामे अनेक शरीर घारण कश्नेकी योग्यता स्वयमेव 
होती है। आचार्य शट्टरने वेदान्तके-- 

| (१ 5 [4 0 

विरोध! कमंणीति चेन्नानेकग्रतिपत्तेदंशनात्‌ । 

इस सूत्र पर भाष्य करते हुए लिखा है--- 

& ८४५ ५ + हक कप 
स्वृतिपपि प्राप्ताणियायेश्वर्याणां योगिनामपि युगपवनेक- 
५ एल ले कप ३ 

शरीरयोगं दशया[त कम वक्षव्यपांजानासिद्धाना दवानास्‌ | 

मनुष्यामे पितासे पुत्र उत्पन्न होता है. पुत्रसे पिताकी उत्पत्ति 
नही हुआ करती, किन्तु देवता एक दूसरेसे उत्पन्न हो जाते है । 
इसोीलिये यास्‍्कने तिरुक्तमे बेवनाओके विपयमे कहा है-- 

(इतरेतरजन्पानों भवन्तीतरेतरग्रकृतयः । 

साधनसम्पन्न मनुष्य सायाका आश्रय लेकर अपने रूपका 
परिवततेन कर- सकता है । मारीचका मसगरूप धारण करना 
रामायण मे सुप्रसिद्ध हे । इसी प्रकार देवता भी मायासे अपने रूप 
का परिवतेन कर सकते है। दमयन्तीके स्वयस्परमे इन्द्रादि चार 
दिक्पालोका नल-रूप-धारण महाभारतमे प्रसिद्ध है। देवताओंके 
इसी रूप-परिवरततनको लक्ष्यमे रखकर श्रुति कह रही है कि-- 


( ९५२ ) 


(क' ड्ि (ः 

(न्द्रो मायामिः पुरुरूप ईयते ।! 

मनुष्यमे जिस प्रकार चेतन आत्माका अचेतन शरीरसे 
सयोग शाखसम्मत है, उसी प्रकार देबतामे भी आत्म--शरीर- 
सयोग है । देवतामे भी मनुष्यके समान देह-देहि-भाव होता है । 

जिस प्रकार मनुष्य अपनी आयुरे अन्तमे एक शरीरका 
त्याग कर दूसरा शरीर ग्रहण करता है, उसी प्रकार देवता भी 
अपनी आयुके अन्तमे एक शरीरका त्यागकर दूसरा शरीर 
ग्रहणु-करता है । देव-शरीरमे मनुष्य शरीरके समान हानोपादान 
होते है । गीताके-- 

५ (े ४. + 
ते त॑ शुक्ला स्वगंलोक॑ विशालं 
आ ५ + ४. | 
च्षीण पुण्ये पत्यलोक॑ विशन्ति । 

इस वचन से मनुष्य का देव-शरीर-परहण ओर. देवता का 
मनुष्य-शरीर-प्रहण करना सिद्ध है | 

देव-शरीर का आकार देखनेमे मनुष्य-शरीर के सदृश्य 
होता है । यास्करने-- 

अथाकारचिन्तनं देवानास 

कहकर, चार तिभिन्न मदोका प्रदर्शन करते समय, देवताओं 

की पुरुषविधताका सर्वश्रथम उल्लेख किया हे-- 
“'पुरुषविधाः स्थुरित्येक्म 


.. (०) 
देव-शरीरसे ईश्वर-शरीरमें बलक्षएय 
ईश्वरका शरीर देव-शरीस्के समान तेजोमय, भौतिक और 


( श्श॥१ ) 


प्राकृत नही होता । वह तो पाड्गुश्यमथ, दिव्य ओर अप्राकृत 
होता है. अतणव वह इंश्वरका स्वरूप' शुद्धतत्वसमय ओर 
सब्निदानन्द्सय कहलाता है । 


देव-शरीरके समान इश्वरका शरीर जड नहीं होता । वह 
रु + चर 
चेतन, स्वयंप्रकाश ओर ज्ञानात्मक होता है | 


देबताओको जिस प्रकार रूपादि साक्ष त्कारके लिये चक्ुरादि 
प आप (ः कक ही 
इन्द्रियोके साहाय्यकी अपेक्षा है. उस प्रक/र इश्वरकों नहीं होती । 
उसका रूपादि-प्ताक्ञात्कार खयमेव होता है । 


. ० ४ कि 4 छ जे हे 
देवतामे जिस प्रकार देह ओर देहीका भेद होता है, उस 


प्रकार इईश्वर्मे नही होता । इश्वरमे जो देह है, वही देही है, ओर 
जो देही है वही देह है । 


दिहदेहिमिदा चात्र नेश्वरे विद्यते क्रच्ति !! 


देव-शरीरका जिस प्रकार हानोपादान होता हे. उस प्रकार 
5 हे 
इंश्वर-शरीरका नहीं | यह नित्य ओर हानोपादानहीन हे--- 


सब नित्याः शाश्वताथ देहास्तस्य परात्मनः | 
हानोपादानरहिता नव ग्रकृतिजाः क्‍्वचित्‌ ।॥ 


इश्वरके लिये शरीर-शब्दका प्रयोग औपचारिक है | शरीरका 
अर्थ है शी्ण होने वाला | ईश्वर कभी शीर्ण नही होता, इसलिये 
इंश्वरका शरीर न कह कर विद्वान लोग इश्वरकों व्यक्ति अथवा 
विग्रह आदि कहा करते है। व्यक्ति शब्दका प्रयोग प्राचीन है । 
महाभारतका वचन है--- 


एपो5ह व्यक्तिमास्थाय तिष्ठापि दिवि शाश्वत) । 


भक्तों की-- 


फिमात्मिका भगवतो व्यक्ति; ९ यदास्मकों भगवान । 
किमात्मफी भगव्रान ? ज्ञानात्मकः शक्त्यात्मकः । 
इस रहत्याम्राय-पृक्तिमे भो व्यक्ति-पढका प्रयोग प्राचीन ही 
हे | वेध्णवतन्त्रके-- 
््छ (३ 
जित ते पुणडरीकाक्ष पूर्णपाड्गुण्यविग्रह । 
आदि वाक्योसे विम्ह-शब्दका प्रयोग सुप्रसिद्ध है। देव-शरीर 
के समान भगवद-व्यक्ति कर्मज नहीं हाती--- 
0, ८ 
जमताम्रपक्राराप न सा कमानामत्तजा | 
( विष्युपुरागा ) 
प्रत्युत म्वच्छामयी होती हे । श्रतिने सगबद्विग्रहको-- 
'मनाषयई 
( छ'न्द्राग्यापनिपद ) 
हा हे अथोत वह बिग्वह भगवानकी अपनी सावनाक अनु- 
सार ही हे । श्रीमद्वागवतमे ब्रह्माजीका बचन है--- 
अस्यापि देव वपुपा मदलुग्रहस्य 
ब्वेन्छामयस्य न तु भूतमयम्य को5पि | 
हसका सी यही अभेप्राय हे कि श्रीभगवद्धपु पराश्चमोनिक 
नहीं / प्रत्युत म्वेच्छामय है । अ्तिन इखर्का-- 
आअफायमद्रशपस्ना विर्गु । 


कऋकाओ्य उस्मचा पायल सह्षत्रीत्त) बैलायी 7 छोय:..ह. 


( रुर४ ) 


यत्त रूप॑ कल्याणतमं तत्ते पश्यामरि [ 


ह कर उसके दिव्यरूपका प्रतिपादन किया है । श्रुतिने 
३.2 है ७ रह हे हि 
जहाँ इंश्वरके लिये शरीर शब्दका प्रयोग किया हे, वहाँ साथमे 
प्राण शब्द जोड दिया है। इस प्रकार ईश्वरको-- 


आणशरीरः 
( छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ ) 

कहा गया है | जिसका आशय है, कि इश्वर-विग्रह उपचारसे 
ही शरीर कहा जामकता हैं, साज्षात्‌ नही, क्‍योंकि वह तो स्वयं 
प्राण-जीवन-चेतन्यमय है | इश्वरविग्रहकी सत्ताके लिये बाह्य वायु 
की अपेक्षा नही है | वह स्वयं प्राशरूप है । 

भोतिक शरीरके समान इश्वर-विग्रहम न वृद्धि हे और न 
हास | उसका संवर्धन-संरक्षण उन रसादि शुक्रान्त धातुओं पर 
निर्भर नही है. जो यक्रत-सीहादि यन्त्रोमे बना करते हैं । 

भक्तोकी भावनासे परिस्तावित पत्न-पुष्प-फल-जलको श्रीक्षग- 
वान अद्ीकार करते है अवश्य, किन्तु वह नेबेद्य, भौतिक शरी- 
रान्तर्गत द्रृब्यके समान रुघधिरादि धातुओसें परिणत न होकर, 
सूच्मरूपसे उनके श्रीविग्रहमे ही विलीन रहता है । इसमे आश्चर्य 
क्यो हो-- 

युगान्तकालप्रतिसंहतात्मनी 

जगन्ति यरस्या सविकाशमासत | 
ओर उनके उद्रेन्दीवरठलसस्प्रक्त श्रीनाभिसे जगदुद्यवेलामे 
दिव्य सुगन्धमय आद्यकमलके रूपमे विकसित हो जाता है | 
इश्वरका आकार भी पुरुषविध ही हे-- 


शो) 


(६ *२९६ ) 


आत्मेवेदपग्र आसीरपरुपेविध:' 
( बृहदारणए्यक ४। २ ) 


किन्तु यह आकार घनीभूत त्रह्म ही है, अतएब उसकी रचना 
सवाशमे मानवर्देहके संघटनके समान ही मानना नितान्त अनुप- 
युक्त है | वह पार्थिव-शरीरोसे ही क्‍या प्राकृतिक तेजस-शरीरोसे 
भी अत्यन्त विलक्षण है । वह सत्य शिव ओर सुन्दर है | वह 
निरतिशय सोन्दयका आकार हे, दिव्य साधुयंका आधार है 
परम लावण्यका आगार हे, ओर अनवधिक वात्मल्यका 
पारावार है । | 

श्री भगवान, सर्वशक्तिसान हैं| व सत्र छुछ कर सकते है । 
बे प्राकृत शरीर धारण कर सकते है कित्तु झिया नहीं करते। 
जिस प्रकार गगा-जल से स्नान करके पूजाके आसत्त पर सन्ध्यों- 
पासन के लिये विराजमान कोई त्रद्मर्पि काक-विष्ठा से ऊऋध्चंपुण्ड़ 
लगा सकनेकी शक्ति ओर योग्यता होनेपर भी. वेसा-न करके 
गोपी-चंदनसे ही ऊर्ध्यंपुणड़ लगाया करता है, उसी प्रकार श्रीभग- 
वान्‌ प्रकृतिके विक्रतिरष पचभोतिक शरीर धारण नहीं किया 
करते है-- 


ग्रकृतेवबिकृते रूप॑ भूतमंघातनामकम्‌ | 

शरीर रुत्यसंकल्पप्रुपयेच्छेयापि न ॥ .- 
सम्बन्धो5परुषाथ॑त्वाज्जीवानां तु स्वकपंणा । 

सुखदःखादिभोगाथ बल्लादू देहोडपि युज्यते ॥ 
देह! स तु स्वाभिषतः स्वानुरूपः सदोज्ज्वलः 

अग्नाकृतो हरेस्तेन न दोषो को5पि युज्यते 


(श्रीमाष्यवात्तिकम ) 


( रण ) 


ईश्वर का अचतार-विग्रह भी दिव्य और अग्राकृत ही होता 
है. किन्तु दर्शकोकों उसकी मानवता [सोतिकेता] ही प्रंतीत होती 
है। श्रीभगवासकी अघटलघटनापटायसी योगमायाके वभव ओर 
चमत्कार को कौन ज्ञान सकता है ? स्वयं लोक-पितामह त्रह्म- 
बेवकों श्रीकृष्णभगवानकी चाल-लीलाए' देखकर उनकी इंश्वरतासे 
सन्वेह हो गया था। श्रीभगवान्‌ ने अपने श्रीमुखसे यही कह! है- 


नाहं प्रकाश! सबस्य योगमायाजमाबृतः | 


श्रीभगवान्‌ अपने श्रीविश्रहमे हमारा अनुरोग'नित्य-नतन 
चनाये रक्‍्खे |” 


इस लेखमे विद्वान लेखकने इश्चर और देवताओका स्पष्टरूप 
से भेढ़ बता दिया हे। तथा बेदने भी यह घोषित किया है, कि 
अप्नि ठेवता है न कि इंश्वर या इश्वरकी शक्तियों। ओर न 
साधक भेढः से ही देवताओका भेद्र कहा गया है, ये सब निराधार 
कल्पनाये है | बेढिक साहित्यके सननसे- यह सिद्ध होजाता हे 
कि इस देवतवाढकी तीन अवस्थाये है। 


(१) सचसे प्रथम ये साधारण जड पदार्थ ही है 


(7) उसके पश्चात्‌ इन जड पदाथोमे ही विशेष शक्तियोकी 
अथवा अलोकिक शक्तियोकी कल्पना की जाने लगी | 

(३) इन्हीं जड पदार्थोका प्रथक प्रथक अभिमानी चतन देवता 
माना जाने लगा। तथा ग्रत्थक वेंदिक कवि अपने अपने देवताको 
स्वश्रेष्त च सबंकता. व सब वेवोका अधिपनि सिद्ध करनेके लिये 
सक्ताकी रचना करने लगा । इसीको मीमासाकी परिभापास 
अथृबाद कहते है । 


आज भी भक्तजन अपने अपन उपास्यकी स्तुति करते ससय 


( रेण८ट ) 


अपने उपास्यमें उन सर्व गुणों का आरोप करते हैं, जिनको कि 
अन्य उपास्य में माने जाते है। दृष्टान्त के लिये हम विष्णु 
सहम्र नाम ऑर शिव सहसत्र नाम तथा जनो के प्रथम तीथ कर 
आदिनाथ जी के १००८ नामों को ले सकते है। उपरोक्त सभी 
उपाध्यो के नाम व कास आदि एक से ही कहे गये हैं, परन्तु 
इतने मात्र से वे सब एक नहीं हो जाते। इसी प्रकार प्रत्येक उपा- 
सक, सभी महत्वपूर्ण ऐतिहासिक घटनाओको भी अपने उपास्यके 
साथ नत्थी कर देता है | जेसे कि भगवान महावीर के साथ सीता 
की अप्रि परीक्षा ओर द्रोपदी के चीर बढने की घटना को नत्थी 
कर दिया जाता है| एक भक्त भगवान महावीर की स्तुति करते 
हुये आनन्द में मम्न होकर “सीता प्रति कमल रचाया, द्रोपदी का 
चीर बढ़ाया” आदि पद गाता है, यद्यपि उपरोक्त घटनाये महा- 
वीर भगवानके हजारो व लाखो वर्ष पूर्वकी हैं। इसी प्रकार बेढिक 
समयमे भी सम्पूर्ण महत्वपूर्ण ऐतिहासिक घटनाओं को भक्तजन 
अपने अपने उपास्य देवता के साथ नत्थी करते रहत थे। जिस 
प्रकार उन नामों के एक होने से तथा चीर आदि बढाने की घट- 
नाओ के नत्थी करने से सब महा पुरुष एक नहीं हो सकते 
उसी प्रकार एक प्रकारका वर्णन होनेसे बेदिक देवता भी एक नही 
हा सकते। तथा न वे एक द्रव्य की शक्तियां ही हो सकती है | 


७3 फू ९५ ० 

देवोंकी मृतियां 
वैदिक समय मे इन्द्र” आदि देवो की मूतिया भी बनती थी 
तथ। उनकी 'पृजा होती थी । तथाच उन मूतियों को रथ पर 
बिठाकर उनके जलूस निकाले जात थे। संहिताओ क्रे हजारों 


मन्त्रो में जो इन्द्र का रथ मे बेठाना व उसका वस्त्र तथा आमभू: 
पण आदि पहनने का जो उल्लेख है. वह उत्सवोसे मूतियों के 


| अल. ) 


हज कि रा डे दंक 
सजाने का ही वर्गान है। इसी प्रकार “अप्नि के रथ पर बेठकर 
देवगण आते है” इत्यादि कथन भी उन जलूसो का वर्णन है, जो 
उस समय मूतियों के निकाले जाते थे । 


उपरोक्त कथन की पुष्टि निम्त मन्त्र से होती है । 


महे च न त्वामद्रिवः पराशुल्फाय देयाम्‌ । 
न सहस्राय नाथुताय वज़िवों न शताय शतामघ ॥ 
ऋग्वेद मं? ८। १। ५॥ 


अथोत्‌ 'हे इन्द्र | तुमे में बड़े मूल्य पर भी नहीं बचूगा। 
सो, सहस्त और दस हजार मित्नने पर भी में तुझे नही 
वेचू गा। इस मन्त्र का भाष्य करते हुये श्री सायनाचार्यजी ने 
लिखा है कि-- 


भहे महते शुल्काय मूल्याय न परा देयाम्‌ न विक्रीणामि | 
यहाँ 'परा दा? धातु का अर्थ बेचना है । # 


& ऋ्र० ४ | २४।१०। मे लिखा हे, कि-दस गाये देकर मेरा यह 
इन्द्र कौन खरीदेगा । तथा बृत्रकी सेना को मारने के पश्चान्‌ मेरे इन्द्र 
को लोग दे | 

(कम दशभिममेइर क्रीणाति पेनुभिः | यदा इत्नारि जंघनदयैन 
भेपुनदेदत्‌ ) 

इस प्रमाणसे सिद्र है कि, वेंदिक समयम रामलीला की तरह इन्द्र- 
लीला भी होती थी, ओर उसमे बृत्र तथा उसकी सेना को मारा 


जाता था। उस लीली के लिए इन्द्र आदि की प्रतिमाये किराये पर लाई 
जाती थी । हा 


६ २३० ) 


अतः स्पष्ट हा गया कि उस समय इन्द्र आदि देवताओं को 
चेचा जाता था। यह प्रथा आज भी भारत मे प्रचलित है | ज़य- 
पुर आदि में आज भी देवनाओ की प्रतिमाये बना बना कर बेची 
जाती हैं तथा उनके जलस आदि निकाले जाते है । शायद उस 
समय राजा लोग सग्र।म मे जाते समय अपने अपने देवताओं। 
को प्रतिमाओ का भी रथों से बिठा कर साथ ले - जाते थ. और 
अपनी विजय को अपने देबताओ की विज्ञय कहते थ | यही 
देवों का विजय था | आज भी भक्त जन अपनी सफलता को 
अपने अपने उपास्य देवता की कृपा का फन्न मानते है। और 
यदि पराजय अथवा अनफलता प्राप्त होतो है तो अपने भाग्य 
का दाप बताते है | उसी प्रकार उस समय भी इन्द्र आदिकि भक्त- 
जन अपनी विजया का तथा अपनी सफलताओ को अपने 
अपने कुल देवता की विजय और सफलता मानते थे । 


| 
अन्नादि देवता 

वेदों में अप्नि, इन्द्र वरुण आदि देवताओं की तरह ही 
अन्न ऊखल, मूसल आदि पंदार्था को भी देवता माना गया है, 
तथा - उनका वर्णुन-भी अप्रि वेबताओं की तरह ही किया गया 
है | यथा ऋग्वेट म० ?-का भय वा सूक्त ऊखल ओर मूसल को 
स्तुति मे ही लिखा गया है | इसके मन्त्र सात मे ऊखल ओर 
मसल को अन्न दाता आदि कहकर इनकी स्तुति की गई है । इसी 
प्रकार अन्न की स्तुति करते हुये बेदिक ऋषियों ने अन्नकों ही सब 
ढेव सय माना है | ऋग्वेद म० १ सूक्त १८७ अन्न की ही स्तुति से 
लिखा गया है । उसके प्रथम मन्‍्त्रों मे ही लिखा है कि-- 


[क ४ 55-९४ ४६ न 
यस्य त्रितों व्योजसा चूत्रं विपवमदयत्‌ ॥ ११८७ १॥ 
अर्थात--सर्वाधार वलात्मक अन्नवेव की शक्ति से ही त्रित- 


( ०३१ ) 
ढेच या इन्द्र ने वृत्न की सन्धियां काटकर उमका बंध किया था। 


इस प्रकार से यहां इन्द्र आदि देवा को अन्न के आधीन 
बताया गया है | इससे यह भी सिद्ध होता है कि इन्द्र आदि 
देवता मनुष्य ही थे तथा अन्न से ही उनमे शक्ति का संचार 
होता था। 


यही नहीं अपित अन्न को साक्षात ब्रह्म भी कहा गया हे 


अन्न ब्रह्म ति व्यजानात्‌ अन्न हि भूतानां ज्येप्ठम्‌ ॥ 
अन्न न निन्‍्धात्‌ ॥ ; 

2 तेतिरीयोपनिपद्‌ की अतियां है । इनस स्पप्ठहूप स्ष अनज्ञका 
ब्रह्म व सबका उत्पादक बताया गया है| तथाच ब्राह्मण ग्रन्थों 
से अज्ञ कावपय से लिखा ह फकि--- 

अन्न व प्रजापति; | श० ५।१।३। ७ 

यत्तदन्नमेष स विष्णुदेवता | श० ७ | ४५। १। २१ 

अन्न वे पूपा | की० १२५।८ 

अन्न व कम | एछ० ६॥२१॥ - 

तदन्न वे बिश्व॑- प्राशोपिन्रम्‌ | जें० ३० | ६ | ३ । 

अन्न व श्रीविराद | गो० पू० ४। ४७ 

अथात--अन्न ही प्रजापति है। अन्न ही विष्णु देवता है। 
'अज्न ही पूषा देवता है । अन्न ही सुख हे । ओर अन्न ही विश्व 
प्राणारूप मित्र है । तथा अन्न ही श्री: है ओर अन्न ही विराट 
पुरुष है । गीता भे लिखा हे कि-- 

यज्ञाद्‌ भवति पजेन्यः- पजन्यादन्न सभवः | 

अन्नाई भवन्ति भूतानि० गीता, ३। ४॥ 


( २३२ ) 
। , तथा मनुस्म्ति से भी लिखा हे कि-- 
९ ८ > ध्य 
आदित्याज्जायते चृश्टिवृष्टरन्नं ततः प्रजा) ॥| 
अथोत- यज्ञ से वषों होती है ओर वर्षा से अन्न उत्पन्न 
होता हे ओर अन्न से प्रजा उत्पन्न होती है। सूर्य से बषो 
५ ५ 
होती है, वर्षों से अन्न उत्पन्न होता है, ओर अन्न से प्रजा उत्पन्न 
होती है । इस प्रकार से अन्न का प्रजापतित्व बताया गया है । 
थहां यह भी स्पष्ट कर दिया गया है कि जो नित्य प्रति खाया 
० क ४ आर कप 
जाता है अथौत गेह़ चावल आदि अन्न को ही प्रजापति व ब्रह्म 
आदि कहा गया है । याद इस पर भी किसी को सशय रह जाये 
तो उसका कर्तव्य है. कि वह ततरीयोपनिषद्‌ के उपरोक्त प्रकरण 
का अध्ययन करे। 
++ 2... ४ 
तथा च ग्रश्नोपनिषद मे रपट लिखा है कि--- 
4 बे ८ च्चै कक # 
अन्न वे प्रजापति स्ततो ह व तद्गंतस्तस्मादिषा! प्रजा! 
प्रजायन्त इति ॥ १। १४ ॥ 
अथीत--अन्न ही प्रजापति है, उसी से यह वीर्य होता है । 
उस वीय॑ से ही यह सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्नहोती है। इससे यह सिद्ध 
हो गया कि इसी जो, चावल आदि अन्न को ही प्रजापति कहते है । 
अभिप्राय यह है कि--बदिक साहित्य मे इसी प्रकार गाय, वल, 
ऊ 8 4 ९ 
घोडा, ऊखल, मूसल, अग्नि, जल, रथ, आदि सम्पूर्ण पदार्थों की 
स्तुति की गई है। उस समय इन सबको ईश्वर नही माना जाता 
था, और न ईश्वर की शक्तियां ही | 


याज्षिक आदि मत 


अशभिप्राय यह है, कि बेदिक समय मे देवता विषयक चार 
मत मुख्य थे। 


( शभ्शेष्ट ) 


(३) इन दोना क मिश्रण स 'इंताहत' आदि अनेक सम्प्रदाय 
प्रचलित हुए । थे सब अवैदिक हैं। थे लॉग अपनी पुष्टि मे 
पुरुष सूक्त आदि वेदिक सृक्तोका प्रमाण देते है। अत, अब 
उन्हीं सूक्तोका विवेचन किया जायेगा, ताकि पाठकगण सत्यामत्य 
का निर्णय कर सके । 


3“कार स्व॒रूप 


हम वेदिक देवता प्रकरणमे यह सिद्ध कर चुके है. कि-बैदिक 
देवोमेसे एक भी देव एसा नहीं हे | जिसका वर्तमान इख्वरका रूप 
दिया जा सके । वेढोस एकेश्वरवाढके स्थान पर अनेक देवता बाद 
है। # तथा वे सब देव पूर्व समयमे भोतिक ही थे । पुनः उन 
नामोसे मुक्तात्माओं व महात्माओ, एवं राजाओं तथा विद्वानोका 
भी वर्णंन होने लगा, परन्तु वेढिक समयमे मानुपी बुद्धिने 
इश्वरकी रचना नहीं की थी । यह सब सिद्ध होने पर भी अनेक 
- विद्वानोका कथन है कि बेढिक साहित्यमें '5»' शब्द इंश्वरका ही 
बाचक है । श्री स्वा० दयानन्दजीने भी सत्यार्थ प्रकाश इस 
शब्दकी ईश्वर परकी ही व्याख्याकी है। तथा इसको ईश्वरका 
मुख्यनाम माना है। अतः आवश्यक है कि बेब्कि साहित्वमे 
3४? शब्दसे किस वस्तुका भहण होता है. यह जाना जाये। 


ओम्‌ ( 3४ ) कि वा ओोंकार 
“यह शब्द्‌ “अ--उ-म”? इन तीन अक्तरोसे बनता हे, 
इनका अथ मांडूक्‍्य-उपनिपदूमे निम्न प्रकार दिया है-- 





& इसीको 'पॉलीयीजम” (वहुदेववाद) कहते हैं | प्रत्येक जातिमे 
प्रथम इसी का प्रचार होता है, तत्मश्वात्‌ मॉनोयीजम” (एकेश्वरवाद) 
का आविष्कार होता है | । ह 


( २३५- ) 


सोड्येम्ात्मो5ध्यच्रमकारोषथि पात्र पादा यात्रा मात्रथ 
पादाश्रकार उकारो पकार इति ॥ ८ ॥ जागरित स्थानों 
वेश्वानरोउकारः प्रथमा मात्राप्तेरादिमत्वाद्राभीति ॥ & ॥ 

स्वप्न स्थानस्तेजसउकारो ह्वितीया मात्रोत्कर्पादुभय- 
त्वाद्रा० ॥ १० ॥ 

सुपुप्तस्थानः ग्राज्ञो मकारस्तृतीया मात्रा पितेरपीतेर्बा ०११ 

अमात्रश्वतुर्थोव्ययहा ये प्पंचोषशम! शिवोड्हेत एव 


मोकार आत्मेव संविशत्यात्मनात्मान॑ य एवं वेद ॥ १२ ॥ 
( सांडक्य-उपलि० ) 


४५3»कारकी चार मात्राएँ ओर आत्माके चार पाद पररुपर 
एक दूसरेसे संबंधित है'। मात्राओसे पाद ओर पादोसे मात्रा 
अकार उकार ओर मकार परस्पर संबंधित है। अकार पहिल्ली - 
मात्रा है. इसका जागृति स्थान वेश्वानर रूप है। यह पहिली 
मात्रा ( 3>कारमे ) है। यह अकार सबमे आदि ओर सबसे 
व्याप्त है। दूसरी मात्रा उकार हे, इसका स्वप्त स्थान है, ओर 
तेजस्‌ स्वरूप हे, यह उत्कर्षका हेतु होती हे ओर उभय स्थानो- 
अथोत्‌ एक ओर जागृति ओर दूमरी ओर सुपुप्तिके साथ संबंध 
रखती है। मार तीसरी मात्रा है. इसका सुपुप्ति स्थान और 
प्रान्न स्वरूप है. यह राबको नापता है, ओर एक हो जाता है । 
चतुर्थ मात्रासे जो दशोया जाता है, बह अव्यवहार्य, प्रपच की 
शांति करने वाला शिव, अद्वेत है, इस प्रकार ओकार आत्मा ही 
है, जा यह जानता है, बह स्वयं आत्मामे ही प्रविष्ट होता है |” 

“अ, उ. म्‌ , अ्ध सात्रा” ये ओकारके चार पाद है। और “* 
जागृत स्वप्न सुपुप्ति ओर तु्यो थे चार अग्स्थाएँ आत्माको है। ' 


६ ६ दे श्ध््‌ 3 ) ] 


उ्कार की चार मात्राओओंसे उक्त चार अवस्थाएँ- जानी जाती हैं, 
इसलिथे 3“कार आत्माका वाचक हे. यह उक्त वचनोका तात्पर्य 
है। हरएक जीव जागृतिका अनुभव लेता है, स्प्त और स॒पुप्तिकी 
स्थिति भी देखता है। इन तीन अवस्थाओका जो अनुभव लता 
है वह तीनो अवस्थाओसे भिन्न ह, अतः उसकी चतुर्थ ( तुया ) 
अवस्था है, और शुद्ध आत्माका वही स्वरूप हे । जामृति, स्वप्न 
ओर सुपुप्तिका अनुभव प्रतिदिन हरएक जीव लेता है. परन्तु 
तु्योबस्थका अनुभव आनेके लिये नाना भ्रकारके योगादि साधन 
कर्रना आवश्यक है । 


समाधि-सुप्रप्ति-मोक्तेषु अह्मरूपता | ( सांख्यदर्शन ) 


“ “समाधि, सुपुप्रि और सुक्तिम ब्रह्मरूपता होती है ।” यह ! 
दर्शनोका सिद्धान्त है। इस सिद्धान्तका बोधक वाक्य उक्त उप- 
निषदू्मे ( अपीतेः ) 'एक हं। जाता है” अथात्‌ निःसंग मुक्त हो 
जाता है, यह है । 


- इससे पाठकों को पता लगेगा. कि उक्त चार अबस्थाएँ 
जीवात्मा की हैं, हरएक जीवात्मा इन अवस्थाओका अनुभव प्रति : 
विन लेता है, इसलिये इस विषयमे शक्ता ही नहीं हो सकती।” 
जिस कारणु इन चार अवस्थाओके निदशंक चार अक्षर 3“करारमेः 
हैं, उस कारण ओकार जीवात्माका बाचक है । इसमे कोई शका 
नही हो सकती । अस्तु, इस प्रकार 3“कारका अर्थ जीवात्मा ओर 
परमात्मा (मुक्तात्मा) हे, यह हमने देखा, तथापि अधिक दृढताके 
लिये कुछ ओर भी वचन देखेंगे । 


२४ ) , 


प्रजापतिलोंकानम्यतपत्तेम्पी5मित्तप्तेभ्यस्रयी विदा से 
प्रा्ननत्तामस्यतपत्तस्पाशितप्वाया एतान्यच्राणि से प्राख- 
बंत भूभेवस्त॒रिति ॥ २॥ तान्यभ्यत्तपत्तेश्योडमितप्तेभ्यः 
उपफारः से प्रासवत्‌० ॥ ३ ॥ ( छान्‍्दो० उप० २॥२३ ) 
' “ग्रजापतिने तीनो लोकोंकों तपाया, उन तपे हुए तीनो लोको 
से तीन विद्याएँ निकल आयी, फिर उन विद्याओकों तपाया, उन 
से भू: सुत्रः स्व: ये तीन अक्षर निमाण हुए। फिर उनको तपाया 
उनसे 3>कार (अथांत्‌) अ उ, मये तीन अक्षर निर्मोणु हुए ।” 
अथोत्‌---यह्‌ 3“कार सब - लोकोा ओर सब क्रियाओका सार 
है । सब वेदोंका सत्व इसमे है । 
इस प्रकार यह सारोका सार किवा वत्बोका तत्व है। सतका 
भी यह परम्‌ सत्‌ है। ओर इसका अर्थ साइूक्य उपनिपदमे 
बताया ही है. कि यह जीवात्मा की तीन अवस्थाएँ बताकर चोथी 
असली अवस्था की ओर इशारा करता है। इतना होने पर भी 
किसीको शंका हो सकती है कि, 3“कारसे परत्रद्म परमात्माका 
ही बोध केबल हो सकता है। और किसी अन्य पदार्थका नही, 
रा डचित है कि, वह प्रश्नोपनिषद्‌ का निम्नलिखित वाक्य 
(2 हआ 5०] 


एतद्दें सत्य काम पर चापर च॒ ब्रह्म यदू ओंकार!० ॥ 
(प्रश्ब० उप० ४२) 


: है सत्यकाम ! यह '3“कारः परब्रह्म (मुक्तात्मा) ओर अपर 
ब्रह्मका वद्धात्मा वाचक है |” 


ओर उससे जीवात्माकी चार, अवस्थाये (१) जामृति 
हित ४5 ५ जा ६ 
(२) स्वप्न (३) सुषुति ओर (४) तुयो वत्तायी है। 3“कार 


६ २०८ ) 


की महत्वपूर्श विद्याका प्रत्यक्ष अनुभव करना दो तो इन चार 
अवस्थाओ का विचार करके आत्मानुभव करना चाहिए इन 
चार अवस्थाओम भी तीन विनाशी हैं। और चतथ अवस्था ही 
शुद्ध हे इस विपयमे प्रश्नोपनिषदका कथन मननीय है-- 


तिरछ्ी मात्रा मृत्युमत्यः प्रयुवा अन्योन्यसक्का अनुविग्र- 
युक्ना।। ( प्रश्न० उप० ४।६ ) 


3“फारकी तीन मात्राएँ (अथोन अ+उ+म ये तीन 
सात्राएं ) मरण धर्म वाली है, थ एक दसरेके साथ मिली-जुली 
हैं ।? तीनो अक्षरोका मेल हानेसे ही “3#” शब्द चनता है 
आर यह ३० शब्द 'जाग्ृति-स्रप्त-सपुप्ति के म्रिश्रित अ्रनुभवका 
बोधक है | जाग्रृतिमे स्वप्न और स॒ुपुप्तिका भी अनुभव होता ही 
है | अर्थात तीनो अवम्थाओंका मेल जाग्रतिमे होता है स्वप्तका 
संबध एक ओर जामृतिके साथ ओर'दसरी ओर सुपुप्रीके साथ 
होता है तथा सुपुप्ति-अबवस्था उत्तम व्यत्तीत होगई, तो आगे 
जागृतिसे करनेफे काय उत्तम हो सकते हैं इत्यांदि ब्रिचार करनेसे 
इन तीनो अवस्थाओका एक दसरेके साथ कितना घनिएष्ठ सबंध हे 
यह स्पष्ट हो जाता हे; ओर यह घनिष्ठ सबंध व्यक्त करनेके लिये 
ही 'अ-+-उ+म” की मिश्रित ध्वनि “3»” बनाया गया है। उक्त 
अवस्थाओमे आत्माका अभिन्न सबध है। यह गुप्त बात इसप्रकार 
व्यक्तकी गई है | पाठक इसका विचार करे ओर जाने कि 3“कार 
किस प्रकार आत्माका वाचक हे | ओर उप्तकी तीनों अवस्थाएँ 
मरण धर्म वाली होने पर भी वह तीनो अवध्याओकां अनुभव 
करने वाला होनेके कारण केसा अज और अमर है। अम्तु इस 
प्रकार 3“कार जीवात्माका वाचफ निश्चित सिद्ध हुआ। यही ३४ 
शैब्द यजर्वेद्के अन्तिम मन्त्र आ गया हे 


( श३६ ) 
३० रू श्रकह्म । ( यजु० आ० ४० । १७ ) 


४3» शब्द्से बाच्य (खं) आकाशरूप ( ब्रह्म ) ज्ञानपूर्ण 
न्रह्म है? कि वा यहाँ 3» शब्दका ' रक्षक” अर्थ भी हो सकता है । 
अर्थात्‌ “रक्षक आकाश रूप ज्ञानपूर्ण ऋ्रह्म” है । यहाँ का 3 
शब्द और त्रह्म शब्द सी परमात्मा वाचक ओर साथ « जीवास्मा 
वाचक होनेमे कोई शंका नही है । संपूर्ण इशोपनिपद्‌ दोनोका 
वर्णन कर रहा है, और यहाँ ये तीनो शब्द दोनोके वाचक हो 
सकते है । प्रह्म शब्द ' पर और अपरब्ह्म ” नामसे प्रश्नोपनिपद्मे 
प्रयुक्त होनेसे जीवात्मा-परमात्माका दर्शक निःसंदेह है । इस करे 
अतिरिक्त “ब्रह्म” शब्दका मूल अर्थ ' ज्ञान” है। बेद मंत्रोमे प्रायः 
यह “ब्रह्म” शब्द ज्ञान अर्थ मे भी आता है । ज्ञान और चित्‌ एक 
ही गुण है। जीवात्मा परमात्साका स्वरूप ज्ञानरूप किवा चिद्रप 
सुप्रसिद्ध है। जड़ प्रकृतिके आत्मतत्वका जो भेद है बह इसी 
कारण है, इसलिये ज्ञान रूप होनेके कारण ब्रह्म शब्दका अर्थ 
जीवात्मा निःसंदेह है| इस प्रकार “3» ओर ब्रह्म” शब्दोका अर्थ 
जीवात्म परक हुआ, अब रहा “'खं” शब्द्‌ यह 'ह्याकाश” 
धांचक है | 


ख' (आकाश ) 


श्रय॑ बाघ स योज्यमन्तः पुरुष आकाशः० ॥- ८ || 
, भ्रय॑ं बाव स योप्य मन्तहंद्य आकाशस्तदेतत्पूर्ण ० ।8| 
(छांदोग्य० उप० ३॥१२) - 


( २४५० ) 


यावान्या अयमाकांशस्तावानेपी5न्तह दय आकाशउमे 
अस्मिन द्यावा प्रथित्री अंतरेव सपाहिते उभावम्रिश्व बायुश्र 
सयाचन्द्रमसा वुभोी विय्रद्य्त्राण यज्ापस्येहास्ति यज्च 
नास्ति सन तदस्मिन्समादितम ॥३॥ (छाॉंदोग्य० उप० ८।१) 
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यही है वह छदयके अदरका आकाश” | “जितना आकाश 
चाहरके विश्वसे है उतना ही गहरा आकाश हृदयके अन्दर है। 
ओर इस दृदयाकाशमे घलोंक ओर प्रथिवी लोक अन्दर ही अदर 
समाये है; अभि वायु, सूर्य, चन्द्र, विद्यतू, नक्षत्र आदि सब जो 
कुछ हैं, वह सब इसमे समाया है ।” 


यह अन्द्रके आकाशके विपयमे ऋषिओका अनुभव है.ध्यान 
धारणा करने वाला ममुष्य इस बातका अनुभव स्वयं ले सकता 
हे | मनुष्यके हृदयमे जो आकाश है उसमे अंशरूपसे उतने ही 
तेजस्वी पदार्थ है, जो कि. वाह्य आकाशमे है|, हृदयाकाशमे यह 
रहता है । बाहर सूर्यादि बडे बढ़े तेजस्वी तारे जैसे हैं. बेसे ही 
उन सबके अशरूप॑ प्रतिनिधि अपने अन्दर हृदयाकाशमे है। 
२६ श्राकाश जीबवात्माके वेहरूपी क्षेत्रमे भी है। तथा ओर 

खिये-- 


य एवं विज्ञानमयः पुरुपस्तदेषां प्राणानां विज्ञानेन 
विज्ञान मादाय य एपोउन्तह दय आकाशस्तस्मिन्‌ शेतेतानि 
यदा' गृह्दात्यथ हेतत्परुषः स्वपिति नाम चद्‌ ग्रहीत एव प्राणे 
भवत्ति गृहीता बाक गृहीत॑ चछ्ुग हीत॑ क्षोत्रं गहीतं मनः 

“ ( वृहदारणय, उप० २११७ ) 


( हु४९ ») 


से वा एप महानज आत्मा योड्य॑ विज्ञानमयः प्राणेषु 
'यएपोउन्तह दय आफाशस्तस्मिज्छेत ० ॥ 
( बृहदारणएय० उप० 8।२/२२ ) 


“यह विज्ञान मय पुरुष आत्मा प्राणों ( ओर इन्द्रियो ) से 
विज्ञान प्राप्त कर हृदयके अन्द्रके आकाशमे रहता है, तब उसको 
गाढ निद्रा होती है, उस समय प्राण, वाणी, चक्चु, श्रोत्र आदि 
चहाँ ही उसके साथ रहते है। ” 


इन विचारों से स्पष्ट हो रहा है, कि जीवात्मा के रहने का 
स्थान यह हृदयाकाश है उसमें यह रहता है, इसी का नाम 'खं” 
है । अब यजुर्वेद का मन्त्र पाठकों को स्पष्ट हुआ होगा, और 
उनको पता लगा होगा कि ओ खं ब्रह्म' ये तीनो शब्द जीवात्मा 
के विपय मे देह मे किस प्रकार घटते है | जब यह ज्ञान ठीक ठीके 
होगा, तब अपने आत्मा की शक्ति का ज्ञान भी होगा, ओर उस 
शक्ति के विकाश का सार्ग खुल जायगा। “बेद्क अध्यात्मविद्या” 
से यही लाभ है | यह विद्या अपनी आत्मिक शक्ति का विकाश 
करने का सीधा मार्ग बतलाती है ओर अपने अन्दर जो गुद्म 
शक्तिया गुप्र रूप से है उनका भी सत्य ज्ञान प्रकट करती हे । 


५3»? शब्द इस रीतिसे “आत्मा” किवा जीवात्माका वाचक 
है । ओर यही आत्मा अमृत, प्रिय. सुखम्य व आनन्दमय हे 
इसी लिये बेदमे “ओमान , आओमासः” ये 'शब्द कि जिनके 
पम्रन्द्र “32” हे सुख विशेषके ही वाचक है देखिये-- 


६ दरंष्टछ 3) 


इसी आत्माके आत्तध्यान, रौद्रध्यान, धर्मध्यान, शुक्तध्यानसे 
अथवा जाग्रत रष्न, सुषुप्ति, तुर्य (माक्ष ) भेदसे, इसको 
चतुष्पाद कहा है, तथा च ससारी और मुक्त भेदसे इसीके दो 
भेद किये है। 

यथा-- ' 

ए ए्‌ 

द्वावेष ब्रह्मणो रूपे मूत्त चामूत्त च। 

अथीोत्‌--मूर्च, स|सारी ओर अमूर्त्त मुक्तात्मा। इसी मूर्तको 
वहिरात्मा कहा गया है। 


स ओतः ग्रोतः विश्व प्रजासु । 
यह विभु, बहिरात्मा स सारमे ओत प्रोत हो रहा है । 
अथोतू--स सार रूप ही होरहा है। जिस प्रकार पानी और 
दूध एकमेक हो रहे हैं, उसी प्रकार यह आत्मा स'सार-मय हो 
रहा है । 

इसी वहिरात्माकों गीतामे क्षण तथा शुद्धात्माकों अक्षर 
नामसे कहा गया हे । 

इसीको साम ब्रह्म तथा शवल त्रह्म भी कहते हैं । 

उसी आत्माको निश्चयनयक्री दष्टिसे, “एक शिवं,शान्तं,सत्य॑ं 
शिव सुन्दरम” आदि शब्दोसे कहा जाता है। अभिप्राय यह हे 
कि इस 3“»कार द्वारा आत्माके तीनो रूपोका कथन किया जाता 
है, इस ३» मे तीन मात्राएँ है । 

“अ' से अजर, अमर अभय, अजन्मा, अविकारी आदि 
शुद्धात्मा का ग्रहण होता है । अकार के उच्चारण मे सम्पूर्ण सुख 
खुल जाता है, यह्‌ इस बातका द्योतक है कि, अकार वाच्य आत्मा- 
पूर्ण स्व॒तन्त्र अर्थात मुक्त है, अर्थात उस से मुक्त आत्मा का ग्रहण 
होता है तथा उफ़ार के उच्चाग्ण मे आधा मुख खुलता है। अतः 


( डर ) 


यह अर्थ बंधे हुये अतरात्मा का द्योतक है, तथा च अलुस्वार के 
उच्चारण करते समय ओठ विल्कुज्ञ बंद हो जाते है। अतः यह 
पूर्ण बंधन को प्रकाशित करता है. अत : यह चहिरोत्मा है।इस 
लिए 3“कार से आत्मा के तीन रूपो का कथन किया गया है । 

इस प्रकार कठोपनिषद्‌ से आत्मा का प्रकरण होने से 3 
शब्द द्वारा आत्मा का वर्णन है । 


/ज्ञ हन्यते हन्यपाने शरीरे” कठ० उ० २। १८। 
यहाँ स्पष्ट शरीर ( आत्मा ) का कथन है जिसको वहिष्प्रश्ञ 
कहा है। 
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उपरोक्त प्रमाणो से स्पष्ट सिद्ध है, कि '32/ शब्द भी वंदिक 
वागमय में आत्मा का वाचक है । वर्तमान इेश्वर का नही । 


श्रीमान्‌ पं० भगवद्दत्तजोकी सम्मति 
प्रजापति-पुरुष--अक्ष 


“ब्राह्मणोमे आत्माके वर्णनका संक्तेपसे उल्लेख कर दिया 
गया है, अब आत्माके भी अन्तरात्मा परमात्माके विषयमे 
ब्राह्मण क्‍या कहते है, यह लिखा जाता है । बेदिक धर्म आस्तिक 
धर्म है। वैदिक ऋषि परमात्माके स्मरण किये बिना कोई काम 
आरम्भ ही न करते थे। परमात्माका निजनाम 3“ है । इस नास 
की उन्होंने इतनी महिसा गाई है, कि यज्ञोमे जहाँसोन रहना 
पड़ता है, वहाँ किसी प्रश्नके उत्तरमे 3० कह कर 'अपनी रवीकारी 
जतानेकी प्रथा चलाई है । इसी ओम से सब व्याहृतियों और 
उनसे सब वेदीका प्रकट होना लिखा है। इसलिये इस तत्वका 
वर्णन करना भी अत्यावश्यक है । 


( »४६ ) 


ब्राह्मणोमे साज्ञात त्रह्मवादके कहने वाले अनेक भन्त्र भिन्न २ 
कममि बिनियुक्त किये गये हैं। अर्थ उनका चाहे और पदार्थमि 
भी घटे पर ब्रह्मपरक तो है ही। श०३॥।६।३।९९। मे 
कहा हे- 

अग्तेनयसुपथारायेड्स्पान्‌' ' "। यज्जु० ४७० । १७॥ 

अथ्थात्‌--हे प्रकाश-स्वरूप-परमात्मन हमे भले मार्गसे मुक्तिके 
ऐश्वयके लिये ले चल । 

धपतः इस मन्त्रके इस प्रकरणमे आजानेसे यह निश्चित है कि 
ब्राह्मणों वाले ब्रह्मवादके सन्त्रोका भी विनियोग अपने २ कर्ममि 
कर लेते थे । अब देखो, ब्राह्मण प्रजापति बामसे ब्रह्मका ही कथन 
करता है-- 


अषप्टीवसवः । एकादशरुद्रा द्वादशादित्या इमे5एवं द्यावा 
पृथिवी त्रयस्ति०श्यो त्रयस्रि&शब्दे देवाः प्रजापतिश्वतुस्ति७ 
शस्तदेन प्रज्ञापति करोत्ये तद्बाउअस्त्पेतद्वथमृत तद्भयस्त्ये 
तद त्तचन्मत्य«स एप प्रजापति; सब वे ग्रजापतिस्तदेन 
प्रजापति करोति । श० ७ । ४५। ७। २॥ 

अथाोत--आठ वसु, ग्यारह रुद्र वारह आदित्य,यह भी दोनो 
यो और प्रथ्वी तेतीसवे है | तेतीस ही देव हैं । प्रजापति चौतीसवां 
है | तो इस ( यजमान ) की प्रजापतिका ( जानने वाला ) बनाता 
है | यही बह हे जो अस्त है, और जो अमृत है वही यह है । 
जो मरणधर्मा हे वह भी प्रजापति ( का ही काम ) है । सब कुछ 
प्रजापति है | ता इस (यजमान) को प्रजापति (का जानने वाला) 
बनाता है । 


( २४७ ) 


इसी भाव का विस्तार श० ११।६।३। ५।--१०। और 
श० १४ | ६। 6&। ३--१० । मे है। इन दोनो स्थानों मे प्रजापति 
यज्ञ का वाची है | परन्तु इस अथ में यह ३३ देवों के अन्तगत 
है ।३४वां देव ब्रह्म ८ परमात्मा है। वही ३४ वां देव पूर्वोक्त 
प्रमाण में प्रजापति है | ता ब्रा०(७। ११। ३। मे भी कहा हे--- 


प्रजापतिश्रतुस्ति&शो देवतानाम्‌ । 

अर्थात्‌ू-देवताओका प्रजापति चोतीसवां है । 

ते० ब्रा० ९॥८। ७। ९। मे भी कहा है-- 
त्रयसिशब्देदेवता। | प्रजापतिश्रतुस्ि » शश | 
अथोत्‌--तेतीस देवता है। प्रजापति चोतीसवा है | फिर एक 


स्थलसे प्रजापति और पुरुष दोनो शब्द पर्याय रूपसे आये है। 
ओर बत्रक्ष अथात्त्‌ परमात्माके वाचक है-- 


सो<य॑ पुरुषः प्रजापति रकामयत्‌ । भूयान्त्स्यां प्रजाये- 
येति सोउश्राम्यत्स तपोह्तप्यत स शभ्रान्तस्तेपानोत्रक्म व 
प्रथममसृजत त्रयीमेव विद्या»सेवास्मे प्रतिष्ठा भवत्तस्मादाहु- 
त्रत्लास्य सर्वस्य ग्रतिष्ठेति । श«०. ६ | १। १। ८। 


अथोत्‌ू--वह जो यह (पूर्ण ) पुरुष प्रजापति है, उसने 
फामना की । मै बहुत अर्थात्‌ महिमा वाला हो जाऊं, प्रजा वाला 
होऊ । उसने ( जगतके परमाणुओको क्रिया देनेका ) श्रम किया 
उसने ( ज्ञान रूप ) तप तपा | उसके थकने पर ( क्रियाका चक्कर 
चल पड़ने पर ) ओर (ज्ञानरूप ) तप होने पर ब्रह्म -वेद को 
उसने सबसे पहले उत्पन्न किया, इसी त्रयी विद्याकों | वही उसकी 
प्रतिष्ठा है ( श्रथोत्‌ आधार है । व्याह्मतियों और वेद मन्त्रो परसे 


है. पटक, , 
सारा संसार फिर बना) | इसी लिये कहते है कि वेद सारे संसार 
का आधार है। + 

इसी प्रकार फिर प्रजापति नामसे परमात्माका वर्णन है | 

प्रजापतिवा5ड्द्मग्रडआसीत्‌ | एक एवं सो5कामयत । 

| (श० ६।१।३।१॥) 

अथातू--प्रजापति परमात्मा ही इस ( विक्नति रूप संसार 
बनने से ) पहले था | एक ही (वह था) उसने कामना की | 

श०७। ४। १। १७-२०। में इसी प्रजापति परमात्माको मन्त्र 
की व्याख्या करते हुए हिरण्यगर्भे नामसे स्मरण किया है । 

फिर अन्यत्र भी शनपथमे लिखा है-- 

0 आप 

प्रजापतिह बहदमग्रएएक एचास | स ऐक्चत | २/२।४।६| 

अर्थातू-प्रजापति परमात्मा ही इस (जगत्‌ बननेसे पहले 
एक ही था ) उसने ( प्रकृतिमे ) ईक्षण किया। 

५ रे 0 बे ८ (४ 
न ये प्रजापति सबनराप्तुमहत्येकपेयेन माम्ोति नचे- 
७ ने ५ कि 

मन्‍्वाह न यजुब्दति न व प्रजापति वाचाप्तुपहेति मनसेयेन 
म!प्नोति | का० सं० २६। ६। 

अथोत्‌--प्रजापति +- परमात्माकों सबनोसे प्राप्त नही कर 
सकता । एक ही प्रकारसे इसे प्राप्त करता है | ऋचा इसको नहीं 
कहता, यजु भी नही बोलता। प्रजापतिको वारणीसे भी प्राप्त नहीं 
कर सकता | मनसे ही उसे प्राप्त करता है। यह निःसन्देह पर- 
मात्माका यणन ही है | क्योकि उपनिपदोमे भी ऐसा ही लिखा है- 

मनसेवेदमाप्ृव्यम्‌ | कठ० उप० ४ । ११ । 

अथीोत्‌--मनसे ही यह ( ब्रह्म ) प्राप्त करना चाहिये । 


६ #४्द ) 


मनसेचालुद्र॒ष्टव्यम्‌ | ब० उप० ४७। ११। 

अथोत--मन से ही ( उस त्रह्मको ) देखना चाहिय | 

प्रजापतिबाज्भमृतः | श० ६।३। ६ । १७ । 

अथोत्‌--परमात्मा अमृत, अजन्मा. अनादि. अनन्त है । 
इसी प्रजापति परमात्माकी रची हुई यह विविध प्रकारकी सृष्टि है । 

समीक्षा,--त्राह्मणु ग्रंथों से भी वर्तमान इश्वरकों खोज निका- 
लने से पं० भगवद्दत्त जी नितान्त असफल रहे हैं। जिन श्रुतिओ 
के अर्थे्में आपने परमेश्वर का कथन किया है, वे ही श्रुतियों आप 
के सिद्धान्त का खंडन कर रही हैं। प्रथम तो आपने वे श्रुतियां 
लिखी है कि जिनमे प्रजापति को चौतीसवां देवता माना है। 
आप कहते है कि यह चौतीसवां देवता परमेश्वर हे । परन्तु 
आपका यह कथन वेंदिक वांगमय के स्ंथा विरुद्ध है। 
क्योकि बेदिक साहित्य ( जिसमे त्राह्मण अन्थ भी सम्मिलित है ) 
में कहीं भी ईश्वरका कथन नही है | तथा यहां चौतीसवॉ देबता 
आत्मा माना गया है । आपने यहां एक बात्त स्पष्ट करदी इसके 
लिये आपको धन्यवाद देते हैं । 

आपने यहां सिद्ध कर दिया कि,-आंठ बसु, ग्यारह रुद्र, बारह 
आदित्य प्रथिवी ओर दो य तेतीस देव परमेश्वर नही हैं, अपितु 
प्रजापति ही चोतीसवां परमेश्वर है। अतः अब जो भाई, बसु, 
रुद्र, आदित्य आदि नामों का भी इंश्वर अर्थ करते है, यह' उनकी 
भारी मूल है। वास्तव मे तो चौतीसवां देवता मानना ही अवेदिक 
है। क्योंकि मन्त्र संहिताओमे कही भी चौतीस देवोका कथन नही 
है, अपितु तेतीस ही देवता माने गये हैं। यथा--- 


झाना सत्या ब्रिभिरेकादशरिह | ऋ० १ | ३४ । ११ 
हे अश्विता ' आप मधुपानके लिये 5३ देवोके साथ आये | 


तथा सू० ,४४ के मन्त्र २ से भी ३३ देवोंका उल्लेख है । एवं--- 


ये देवासो दिव्येकादशस्थ प्ृथिव्येकादशस्थ | 
अप्सुच्ितों महिनेकादशस्थ ते देवासो यज्ञपियं जुफ्ध्वम] 
ऋ्० १ | १३६६। ११ 

यहाँ, प्रथिवी, अ्रन्तरित्त ओर स्वर्गके ग्यारह ग्यारह देवता 
बताये गये हैं। अतः तीनो लोकोके तेतीस देवता माने गये हैं । 

इसी प्रकार तत्तरीय संहिता (१।४।१।१०) मे उपरोक्त प्रकारसे 
ही तीनो लोकोके ११-११ देवता माने गये है । तथा ऐवरेय 
प्राह्यण २। २८ | में ९१ प्रयाज, ११ अनुयाज, और १५१९ उप« 
याज इस प्रकार ३३ देवता माने है। ये असोमप देव हैं। तथा 
३३ सेमप माने गये है । 

त्रयत्रि शद्‌ वे सर्वा देवता! | कौ० ८ | ६ | 

तथा च तां० ब्राह्मण ( ६। १। ५ ) में तेतीस देवताओमे ही 
प्रजापति गिन्ा गया है । यहाँ, आठ वसु, ग्यारह रुद्र, वारह 
आदित्य, और प्रजापति और बप्टकारकों मिल्ञाकर ३३ देव पूरे 
किये गये हैं. 

इसी प्रकार ऐतरेयम भी--- 


त्रयत्धि शद्‌ू-अष्टोवसवः, एकादशरुद्रा।, दादशादित्याः 
प्रजापतिथ वषट कारथ | २। १८। ३७ । 

तथा गोपथमे वाकू और स्वरको मिलाकर ३३की गणना पूर्री 
की गई हैं। 

वाग्‌ द्वात्रिशी स्वरखयस्िशद्‌ | गो० ३।२। १३ ! 

अभिप्राय यह है कि-वेदिक साहित्यमे ३३ देवताओका 


६ रुश१ ) 

अथवा तीन देवोका सिद्धान्त मान्य है। यह २४ वां देववाद की' 
कल्पना है, फिर भी इसका अर्थ यहाँ यज्ञ आदि है। आपका 
कल्पित ईश्वर नहीं। आपने भी इसी स्थलमे लिखा है कि-“इन 
दोनो स्थलोमे प्रजापति यज्ञका वाचक है” अतः सिद्ध: है, कि यहाँ 
यज्ञ अर्थ है इंखर नहीं। 7 १०३ 


तथा आपके लिखे हुए मन्त्रमे भी लिखा है कि, ( प्रजापति 
करोति ) अथोत्त---यजमान प्रजापतिको बनाता है । तो क्‍या 
आपका ईश्वर सी बनाया जाता है। इसीलिये आपको 'प्रजापतिं 
फरोति' का अर्थ प्रजापतिकों जानने वाला बनाता हूँ! करना पड़ा 
जो कि बिलकुल ही मिथ्या है। परन्तु दु.ख तो इस बातका है, - 
कि फिर भी आप अपने मनोरथको पूर्ण करनेमें सबंथ।! असफल 
रहे | क्योकि आपके इस प्रसाणमे लिखा है कि-यह . प्रजापति 
सरण धस्मों भी हे। तो क्या आपका ईश्वर भी सरता रहता है * 
अतः आपको फिर यहाँ मिथ्या अथ करना पड़ा ओर आपने 
लिखा है कि-जों मरन॑ धम्मो है वह भी प्रजापति (का ही काम) 
है |” यहाँ आपने (का ही काम ) यह शब्द अपनी तरफसे 
फोप्टकमे लिखकर अल्पज्ञोमे भ्रम उत्पन्न करनेका प्रयत्न किया 
हैं। अतः इस ग्रकारके मिथ्या प्रयत्नोसे किसीका मनोरथ कैसे 
पूर्ण हो सकता है। आगे आपने लिखा है कि-- वह जो यह पूर्ण 
पुरुष प्रजापति है. उसने कामना की कि, में बहुत अथोत्‌ महिमा 
चात्ा हो जाओ प्रजा वाला शोर, उसने ज्गत्तके परभाराुओको 
क्रिया देनेका श्रस किया, उसने ज्ञानरूप तप किया उसके थकने 
पर ( क्रियाका चक्कर चल पड़ने पर ) और ज्ञनरूप तप होनेपर 
ब्रह्म -- वेदको उसने सबसे पहले उत्पन्न किया इसी त्रयी विद्याको 
यही उसकी प्रतिष्ठा है अंधोत्‌ आधार है। व्याह्मतियों और बेद 


( ६९६४० ) 


मन्त्रों परसे सारा ससार फिर बना, इसीलिये कहते है कि वेद 
सारे संसारका आधार हे |” 

समीक्षा,--बहुत दिनोसे एकाकी रहते रहते बेचारे इंश्वरका 
दिल घबरा गया था, इसी लिये उसने भारी परिश्रम और कठोर 
त्तप करके वेदोका निर्माण कर ही डाला | यहाँ ईश्वर यह बताना 
भूल गया कि-ग्रे वेद ईश्वरने किसीको पढ़ाये अथवा अपने आप 
ही पढ़े थे । क्योकि अन्य शरीर धारी पढ़ने वाला तों उस समय 
था ही नही | तथा वेद मनन्‍्त्रोसे सारा जगत बन गया, यह भी 
नया आविष्कार है । इसके लिये ईश्वरकों नोवलग्राइज मिलना 
चाहिये । वास्तवमे इन इश्वर वादियोके यद्द इसी प्रकारके प्रयत्न 
है। भला इनसे कोई पूछेकि सबसे पहिले वेद उत्पन्न हुये यह कहाँ 
का सिद्धान्त है। क्‍या लेखक अथवा इनके अनुयायी अपने इस 
सिद्धान्तकी पुष्टिमे एक भी प्रमाण वेदिक साहित्यमेसे उपस्थित 
कर सकते हैं । यहाँ, त्रह्म, के अर्थ, वेद करके ही यह अनर्थ किया 
है | बास्तवमे यहाँ प्रजापति, ब्रह्म, के अर्थ आत्माकं है, जिसने 
इस शरीरको उत्पन्न किया है। इसको विस्तार पूर्वक यथा प्रकरण 
लिखेंगे। इसी प्रकार आपकी अन्य श्रुतिय भी आत्माकां कथन 
करती हैं आपके कपोल-फऊल्पित इश्वरका नहीं। तथा “3 यह 
शब्द्‌ भी आत्माकी ही तीन अवस्थाओको बतलाता है । जैसा कि- 

साणइक्योपनिषद्‌ आदि के अनेक प्रमाणोसे हम सिद्ध कर 
चुके है। इसी प्रकार अप शब्द भी वेदोमे तथा त्राक्षण आदिये 
कक नही है। यह हम अप्नि देवता प्रकरणमे दिखा 
चुके है । 


प्रजापति हिरण्यगर्भ आदि 


अनेक विद्वार्ननि प्रजापति हिरण्यगर्भे, पुरुष, परमेष्ठी आदि 


( २५३ ) 


शब्दोंसे ईश्वरका अर्थ या अभिप्राय निकाला है, अतः आवश्यक 
है, कि इस पर जरा विशेष विचार किया जाये। चेदोके स्वराध्यायसे 
यह ज्ञात हाता है कि पहले ये प्रजापति आदि शब्द अन्य अग्नि 
आदि देवताओके विशेषण मात्र थे। तत्पश्चात्‌ कालान्तरमे यह 
एक मुख्य देवता माने जाने लगे | 


तथा च अथव॑बेदमे लिखा है कि--- 


ये पुरुषे ब्रह्मविदुस्ते विदुः परमेष्ठिनम्‌! यो वेद पर- 
मेप्ठिनं यथ्व वेद प्रजापतिम | ज्येष्ठ ये ब्राह्मण विदृस्ते 
स्क॑स पनु सं विदु। | १० [७। १७ | 


अथोत्‌---जो ज्ञानी पुरुष शरीरमे त्रह्म (आत्मा)कों जानता हे 
वह परमेष्ठी, ( हिरण्यगर्भ ) को जानता है। जो परमेष्ठीको 
जानता है, वह प्रजापतिको जानता है। बह ज्येष्ठ ब्रह्माकों तथा 
स्क॑ंभको जानता है। अभिप्राय यह है कि ये सब उस अन्‍्तरात्मा 
के ही नाम या शक्तियाँ है। अतः आत्माको ही प्रजापति आदि 
कह्दते हैं.। अथवा यहाँ प्रजापति आदि मन ब॒बुद्वि आदिकरे नाम 
हैं। और आत्मा जिसका नाम यहाँ स्कंभ' है वह इनसे परे है | 
ध्यागे इसी प्रकरणमे लिखा हे कि-- 


हिरण्यगर्भ परपमन्त्युथ॑ जनाबिदुः । 
स्कभस्तद्य आ्रार्सिच द्विरणयं लोके अन्तरा ॥| २१८ | 


भीमान्‌ पर. राजारासत्ती इसका अर्थ करते है कि--लोग 
ह्रिण्यगभेकों ही सबसे ऊँच। ओर वाणीकी पहुंचसे परे मानते 
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हैं, ( तत्व यह है कि ) कि उेस हिरण्यगर्भ को पहले सकने 
ही लोकके अन्दर डाला । 


साराश यह है कि-अथवंबवेदके समय अनेक नये देवताओका 
आविष्कार हुआ था, उनमेसे एक यह स्क्रम भी हे। संभवतः 
यह शुद्धात्ममावका द्योवक है। तथा पुरातन प्रथाके अनुसार 
इस स्कभ भक्तने भी स्कंभकी स्तुति करतेहुए अन्य सभी देवताओं 
को निकृष्ट बताया है। तथा च उसने कहा कि जो लोग हिरण्य- 
गर्भक्रो परमात्मा आदि मानते है यह उनका भ्रममात्र है वास्तव 
मे स्कभ ही सबसे बडा ठेव है, उसीने प्रजापति आदि सब देवोंकी 
रचना की है | यदि आत्मपरक अर्थ करे तो भी प्रजापति आदि 
वर्तमान इश्वरका स्थान अहरण नहीं कर सकते। क्योकि उस अवस्था 
में प्रजापति, मनु आदि इन्द्रियोके वाचक सिद्ध होगे। अतः उप- 
रोक्त मन्त्रोसे यह सिद्ध है कि प्रजापति, हिरण्यगर्भ आदि नामोसे 
चेदोमे परमेश्वरका कथन नहीं है । हि 


तथ। च-- 


यो देवानां ग्रभवश्वोदृ्‌मवश्च । विश्वाधिपो रुद्रोमहर्षिं! । 

हिरणयगर्भ जनयामास पूवम्‌ । सनो बुद्धथा शुमया 
संयुनक्तु। ॥ श्वे”० ३०।४। 

रुद्रकी स्तुति करते हुए ऋषिने कहा कि-रुद्र ही देवोकी 
उत्पत्ति आदिका कारण है वही रुद्र मह॒षि ससारका एक मात्र 
कारण है उसीने प्रथम हिरण्य गर्भकों उत्पन्न किया था। वह 


रुद्र हमको शुभ बुह्विसे युक्त करे । यहाँ महषि विशेषण लगाकर 
रुद्रकों भी मनुष्य सिद्ध किया गया है । - 


कालसे 


कालोह ब्रह्म भूत्वाविभर्ति परमेष्ठिनम्‌ | 
अथवेबेद कॉ० १६।४३।६-१० 
काल; प्रजा असृजत कालो अग्ने प्रजापतिम्‌ | स्वयंभू 
कश्यप) कालातू तप कालाद जायत । 
कालादाप! समभवन्‌ कालादू ब्रह्म तपोदिश!ः | 
कालेनोदेति स्वय काले निविशते पुनः ॥ 
आअ० का० १४। १ 


अर्थ--करालभसक्त कबि कहता है कि--काल ही ब्रह्म बनकर 
परमेष्ठीका भरणपोषण करता है । कालने ही प्रजाओको उत्पन्न 
किया, उसीने प्रथम प्रजापतिकों उत्पन्न किया उसीने स्वयंभूको 
उसीने कश्यपको उत्पन्न किया, तथा कालसे ही तप उत्पन्न हुआ । 
तथा च कानसे जल उत्पन्न हुये, काल ही से ब्रह्म , तप दिशाये, 
श्रादि सब संसार उत्पन्न हुआ । कालसे ही सूर्य उदय होता है। 
तथा उसीमे विज्ञीन होजाता है । 


अशभिप्राय यह है कि जिन वेवताओको परमेश्वर बताया जाता 
है, उन सबकी उत्पत्ति यहाँ बताई गई है। अतः प्रजापति, ब्रह्म, 
परमेप्ठी, धाता, विधाता, आदि देव ईश्वरके वोधक नही है, क्योकि 
थे सब उत्पन्न हुये है, ओर मरण धमो है। 


तथा कोकिलेश्वर भट्टाचायें, एम० ए० ने अपने उपनिपदके 
उपदेश” के खड ३ मे, वेदान्तभाष्यमेसे एक पंक्ति उद्घृत की है, 
जिसका अर्थ है कि-“मनुष्य आदिसे ( साधारण पुरुष मे ) तथा ' 


( ४४५६ ) 


हिरण्यगर्भ आदविमे, ज्ञान, ऐश्वय आंदिकी अभिव्यक्ति की उत्तरों 
उत्तर विशेषता होती है । अथोत्‌ जैसे जैसे आत्माके आवरणों 
का क्षय होता है वेसे वैसे ही उसके ज्ञान आदिकी अभिव्यक्ति 
होती जाती है | यह अभिव्यक्ति हिरण्यगर्भ प्रजापति आदिमे 
अधिक होती है ।” 


( तथा मनुष्यादि प्येव हिरएयगर्भ पर्यन्तेष ज्ञानेश्वर्या- 
धमि व्यक्तिःपरेण परेण भूयसी भवति | वे०भा० १३१० 

इससे स्पष्ट सिद्ध है कि ये हिरण्य गर्भ मनुष्य शरीर धारी 
व्यक्ति विशेष है, परमेश्वर नही | तथा च 

ब्रह्मादेवानां प्रथमः सवभूव | विश्वस्य कर्ता भ्रुवनस्य- 


गोप्ता । छु० ३० । १।१। 

अर्थात्‌--सम्पूर्ण देवताओसे पूर्व अथवा श्रेष्ठ, शर्मा हुआ । 
चह इस जगतका ख्रष्टा तथा पात्लन पोपण करता था । इस पर 
शकराचार्यजी लिखते है कि-- 
“अस्य गोप्ता पालयितेति विशेषणं ब्रह्मणों विद्यारतुतये 

अर्थात्‌ू--गोप्ता पालयिता विशेषण त्रह्मा की विद्या स्तुति के 
लिए है | अथात्‌ यह वास्तविक नहीं है। अपितु उसकी ग्रशसा 
मात्र है अथवा उसने उपदेश द्वारा जगत की रचनाकी ओर ' 
उसका पालन-पोपणु किया | तथा त्रिदेव-निर्णय मे आय-समाज 
के प्रख्यात-बेदिक-विद्वान प॑> शिवशकर जी काव्यतीर्थ लिखते है 
कि-- “यहत्रह्मा ऋषि की प्रशंसा मात्र है। नि.सदेह विद्वान लोग 
अपनी विद्या से जगत के कता गोप्ता होते है।” अतः स्पष्ट हैकि 
चेदोक्त, हिरण्यगर्भ, प्रजापति ब्रह्मा पुरुप, आदि मनुष्य ही हैं 
निराकार इंश्वर नहीं। तथा उनका सृष्टि कठ त्व कथन उनकी 


पी 


मात्र हे वास्तविक नहीं | अथवा उपदेश द्वारा सष्टिके ज्ञान कराने 
को सप्टि-सजन कहा गया हे । ; 


तथा च महाभारत मे लिखा है कि-- 


हिरण्यगर्भो यं:गस्य वक्ता वान्यः पुरातनः । 
। शान्तिपवं, आअ० ३४६ 
'हिरए्यगर्मो द्तिमाव्‌ य एप। छन्दसि स्तुतः ॥' 
,. आ्र० ३४२ | 
योग प॑ पूज्यते नित्यं स च लोके विश्व) स्वृतः । &६। 


अथोत्‌ू--योगमार्ग के प्रथम प्रचारक हिरण्यगर्भ ऋषि हुए 
है। उनसे पुरातन अन्य नहीं । उनसे पूर्व योग-मांर्ग प्रचलित 
नही था । 

यह चही.हिरण्यगर्भ ऋषि है जिनकी योगी लोग-नित्य पूजा 
करतेहे। तथा जो लोकमे विश्वु के नाम से प्रसिद्ध है । तथा जिनकी 
महिसाका वखान वेद करता हे । 


श्रीमद्भागवत स्कन्द ५।१६।१३ से भी इसी का समर्थन है। 
तथा बायुपुराण, ४ | ७८ में भी उपरोक्त कथन ही है । उपरोक्त 
श्लोक मे, “छन्द्सि स्तुतः” , और “संच लाके विशुः स्मृतः” ये 
दो पद बड़े महत्व,के है। क्‍योंकि इनसे सिद्ध होगया है कि जिसको 
संसार विश्वु, परमात्मा आदि कहता है, तथा जिसकी हिरसण्यगर्भ 
सूक्तमे अथवा प्रजापति आढिके नामसे बेदोमे महिमा गाई गई है 
चह हिस्ख्यगर्स ऋषि है। अथोतं--इन नामोसे वेदोंमे ईश्वरका 
कथन नहीं अपितु महापुरुषोकी स्तुति है । तथा च जेन मुनि योगी 
शुभचन्द्राचायने अपने ज्ञानाणंवके आदिमे कहा है कि--.. 


(€ रथ हे 


'योगिकल्पतरु॑ नोमि देवदेव॑ वृषध्वजम । 


यहां श्री ऋषभदेवजीको ( जिनका नाम हिरण्यगर्म भी है ) 
(ः चल 
योगका प्रवतक ही माना हे । तथा च यही बात योगके अन्य मन्थों 
मे भी हे। यथा-- 


श्री आदिनाथाय नमोस्तु तस्मे येनोपदिष्ठा हठयोग- 
विद्या | हृठयोग प्रदीपिका । 

यहां भी श्री आदिनाथ (ऋषभदेव ) को ही थोगका आदि 
प्रचारक माना है । 

तथा अनेक योगके भाष्यकारोने भी महाभारतके उपयुक्त 
श्लोक उद्घृत करके यही सिद्ध किया है| अतः यह सर्व सम्मत 
सिद्धान्त है कि हिरण्यगंभ ऋषि हुये हैं, जिसका वर्णन बेदोमे है । 
ध्रमरकोषसे इनके निम्नलिखित नाम लिखे है । 

ब्रह्मात्मभूः स्वर: श्रेष्ठः परमेष्ठी पितामहः । 

हिरण्यगर्भों लोकेशः स्वयंभूथ्तुराननः ॥ 


अथोत--त्रह्मा आत्मभू:, स्वरःश्वेष्ठ,परमेष्ठी पितामह हिरण्य- 
गर्भ, लोकेश, स्वयंभूं चतुरानन आदि प्रजापतिके नाम हैं । 


बेदान्त मत में 


श्री शंकर मतके अनुसार-- 


अविद्योपाधिकी जीव३, मायोपाधिक ईश्वरः [ 


ध्रथोत-अविद्यायुक्त जीव और माया लिप्त ईश्वर है (मार्या” 


प्‌ देश8 ) 


विद्या रहिते भ्द्ध ) तथा भाया और अविद्यासे रहित अद्दाहे। सव- 
रूपतः ब्रह्म और जीवमे अभेद॒है, जब जीवकी अविद्या नष्ठ हो 
जाती है तो यही ईश्वर हो जाताहे । पुनः मायाके नष्ठ होने पर 
प्रद्म हो जाताहे । यहां भी इश्वस्का अथ्थ जीचनमुक्तात्मा ही है. 
यही जगतकी रचना आदि करताहे। 


प्रजापति ओर ब्राह्मण ग्रन्थ 


उपरोक्त अनेक प्रसाणोसे यह सिद्ध हे कि-प्रजापति महा- 
घुरुषका नाम है। तथा ब्राह्मण प्रन्थोमे भी यह शब्द अनेक अथों 
से प्रयुक्त हुआ है। यथा--- 


अग्रि--एपो थे प्रजापति यदि! | तें० ९१५४ 
हंदय--एप प्रजापतियेद्हदयम्‌ | श० १४।८।४।१ 
सन--प्रजापति वें मन। | को० १०।१।२६॥३ 
चाकू--बाग्‌ ये प्रजापति! | श० ५१५६ 
सस्वत्सर--स एप सम्वत्सरः प्रजापतिः पोडशकलः । 

। श० १४।४।११२ 
सविता--प्रजापति वे सविता | त्तां० १६॥५।१७ 
भ्राण--प्राण) प्रजापति! । शत० ८४१४ 
अन्न--अज्नञ' वे प्रजापति! | शत० ४१३७ 
चायु--वायुरेव प्रजापतिस्तदुक़सपिणा पवमानः प्रजा- 

पतिरिति | ए० ४७ । १६ 
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९ ५ हु 
# इेश्वर का अ्थ जैन परिमाषामें भी तीर्थड्डर है। 





( ९६० ) 


प्रएता--अ्जापतिः प्रणंता | तें० २४|७।३ 
भूत--5्रजापति वें भतः | तैं० २१६३ 
चन्द्रमा--अजापति वें चन्द्रमा । शन० ६॥१।३।१६॥ 
सोम--मोमो वें प्रजायति | श० ४।१।३॥७ 
पनु--प्रजापति में मनु! | श० ६६११६ 
वमिष्ट--प्रजापति वे वसिष्ठ: | कों० २४२ 
विश्वकर्मा--प्रजापतेः प्रजा सट्टा विश्वकाउ्मवत्‌ । 
ऐं० ४।२२ 
चाह्तुपपुरुप--पो वे चक्तुपि पुरुपः, एप प्रजापति: । 
जे० 3० १४३१० 
अथर्वा-- अथर्वा वें प्रजापतिः | गो० पू० १.४ 
आत्मा--आत्मा वे प्रजापति! | श० ४।४६।२ 
पुरुप:--प्रुरुष; प्रजापति! | श० ६॥२।१।२३ 
भरत--प्रजापति व भरत) । यजुबंद ० १२।३४ 
धाता--प्रजापति वें घाता । श० 8|५।१३८ 
जमदग्रि--प्रजापति वे जमदमिं! | श० १३॥२।२।१४ 
कः--को ने प्रजापति! | गो० उ० ६।३ 
विप्र।--प्रजापति व॑ विग्री देवा विग्रा। | 
श० ६।३।१।१६ 
तथा च यजुर्वेद्स है कि-- 


विग्ना विग्रस्य चृहतो विपश्चितः | ११।४ 


यहाँ भाष्यकार लिखते हैं कि-- 

“प्रजापतिविंग्रः बृहद विपश्रिदित्युच्यते । 
अथोत्‌--प्रजापत्ति विप्रको विपश्चित्‌ कहते है. | 
अतः यहाँ बिद्वन त्राह्मणका नाम प्रजापति है.। 
छन्नी--अजापति वे ज्षत्रमू | श० ८ै।२३।११ 
एक--प्रजाबति व एकः $ उै० '३।८।१६।१ 
यहाँ एकका नाम प्रजापति है। 


तदू यदब्रवत्‌ ( ऋह्ा ) 7)्रजापतेः प्रजा सूटा पालय- 
स्वेति, तस्प्रात्प॒रजापतिरमवत्‌ तत्मजापतेः प्रजापतित्वम्‌ । 

ग्रो ० पू० १.४2 

सृष्टि रचकर ब्रह्मने प्रजापतिसे कहा 'क इसका पालन करो 


इससे वह प्रजावति हुआ यही प्रजापतिका प्रजापतित्व है । ब्रह्मा 
प्रजापतिका मन है । 


पोडशकला अथ य एतदन्तरें ग्राएः संचरति स एव 
सप्तरश प्रजापाते! । श० १०।४।१।१७ 

'डशकला आशण (जो कि शर्रारसे संचरित है) तथा सतरहवों 
प्रजापति, (आत्मा) है । 


प्रजापति: सबाशि भूतानि सृष्टा रिरिचिन इंच मेने 
समृत्यो विस्यां चक्र | श० १ ०४।२।२ 


इन सब भूता (इन्द्रिया) को रचकर प्रजापति (आत्मा) सृत्यु 
से भयभीत हुआ | 


हा 


( ९58० ) 


यदरोदीत्‌ ( प्रजापति! ) तदनयोः आ्ावापविव्योः रोद- 
च् 

स्पम्‌ । ते० २२।६।४ 

द्यावा प्रथिवीको बनाकर इसके गिरनेके भयसे प्रजापति रोया, 
क्योकि प्रजापति रोया अतः इनका नास रोद्सी हुआ । 

( अथवबेद कां० ४ । १। ४ मे भी यही लिखा है ) 

यह सिद्ध है कि--बंदिक साहित्यमे ( प्रजापति ) इत्यादि 
शब्दोका अर्थ वतंमान इंश्वर नही है । 

अपितु वेदिक बागमयमे उपरोक्त अर्थमि ही प्रजापति आदि 
शब्दोका प्रयोग हुआ है । 

तथा च श्वेताश्वतर उपनिषद्मे लिखा हे फि-- 


/हिरिएयगर्भ पश्यतः जायमानस्‌ | हिरए्यगर्म जनया- 
५ 
मासपूचस । 
अथोत्‌--उत्पन्न होते हुये हिस्ण्यगर्भकों देखो । तथा प्रथम 
हिरण्यगर्भकों उत्पन्न किया | 


लिंग शरीर 


यजुबवेंद, अ० २७ मन्त्र २५ के भाष्यमें, आचाय उचट व॑ 
महीधरने 'हिरण्य गर्भके अर्थ “लिंगं-शरीर! किये हैं । इससे 
वैदिक साहित्यमे जितने भी सष्टिं, उत्पत्ति विषयक कथन हैं उन 
सबका रहस्य प्रकट हो जाता है। हम इसको बहा विस्तार पूर्वक 
लिखेंगे । 


( ६३ ) 


विराट पुरुष 


गोपथ ब्राह्मणके प्वेभागके ५८ मे लिखा है कि-- 


£ सपुरुषमेधेनेट्टा विराद्‌ इति नाथ धत्त ) 

अथोत उस यजमानने पुरुषमेध यज्ञ करके “विराट” उपाधि 
श्रथवा पदको प्राप्त किया | पुरुष सूक्तमे भी पुरुषमेध यज्ञका कथन 
है तथा उसमे लिखा हैं कि--( ततों विराट जायत ) अथोत्‌ उस 
पुरुषमेध यज्ञसे बिराट उत्पन्न हुआ । उसी विराट पुरुपसे 
यहां सृष्टि उत्पत्तिका वर्णन है | अतः गोपथ-न्राह्मएंके मतसे 
जिस यजमानने विशट पदूली प्राप्त की है, उसकी यह स्तुनि 
है। मीमांसकोके शब्दोमे यही अथवाद कहलाताहे। अभिप्राय यह 
है कि यहां सृष्टि उत्पत्तिका कथन नहीं है, अपितु महापुरुषोकी 
प्रशंसा मात्र है | 

यहां ता प्रजापतिने सष्टि उत्पन्नकी इसका अर्थ है उसका 
व्यवहार बताया। तथा आलड्डारिक कथन भी है । जिसको आज 
जानना असम्भव नही तो कठिन तो अवश्य है। 


हिरण्यगर्भ आदि 
हिरणय भर्भों भगवान्‌ एप बुद्धिरिति स्मृतः । 
महानिति च योगेषु, विरिंचिरित चाप्पजः || 
पहानात्मा मतिविष्णु, शंभ्रुश्न वीयवान तथा । 
बुद्धि म्रशोपलब्धिथ तथा ख्याति ध् तिः स्घृतिः ॥ 
पर्याय वाचकोः शब्द! महानात्मा विभाव्यते | 
महाभारत, अनुगीता अ० २६ 


(«६ 


।णए 


) 


या प्राणेन सम्भवत्यदि तत देवता मयी । 
गुंहाँ प्रतिश्य तिएन्तीं या भूतेभिव्य जायत ॥ 
कठ० उप« २१७ 
इसका भाष्य करते हुय श्री शंकराचार्यजीने लिखा हे-- 
2 00 8 8 + ५ )) 
ग्राणेण” हिरंण्यगर्भ रूपेश ेु 

अथोत्‌ जो देवता मयी ,अबिति प्रारूप ( हिरण्यगर्भ रूप ) 
से प्रकट हार्ताहे तथ, जो बु/द्ध रूप गुहामे ग्रविष्ट हो कर रहने 
चाला ओर भूती ( इन्द्रियों ) के साथ हां उत्पन्न हुई हैं उसे खा 


निश्चय यही वह तत्वहें ।-यहा प्रायका नाम हिरण्यगभ है । 
तथा ऊपरके श्लोकोमे बुद्धि आढिका नाम हिरण्यगर्भ है। 


धाता, विधाता, दो ख््ियां हैं 


ये ते ख्रियों घाता विधाता च ये च क्रृष्णा) सिताश 
$ ५ की 9 4 कक 
तंतवस्ते । राज्यहनी यदपि तच्नक्र द्वादशार पड व कुमारा: 
परित्तयन्ति ते ॥ १६६ || महाभा० आदि० आअ० ३ 
धाता और विधाता ये दो स्त्रियांहें श्वेत ओर काले धागे दिन 
ओर रात्रिका समयहे, बारह आरो बाला चक्र जो छे कुमारो द्वारा 
घुमाया जाताहे वह सम्बतसर चक्रहे | हे 
यहा ऐसा कुद्दा गयाहे कि “घाता ओर विधाता” ये ढो स्त्रिया 
है. और मन्त्रोम ऊपा और नक्ता' ये दो स्त्रिया होनेका वर्णन है । 


“इस विपंयमें यहां इतना ही कददना पर्याप्त है कि ऊप। काल और 
'सायकाल का ही दूसय नाम क्रमशः धाता और विधाता!? है। 


( *६५ ) 


पं० सातवलेकरजी लिखित महाभारतकी समालोचना. भ्रथम 
श्गग, प्रू० ५० उपरोक्त लेखसे स्पष्ट सिद्धहे कि वंदिक साहित्य मे 
धधाता ओर विधाता' शब्द्के अर्थ रात्री ओर दिनके है। अतः 


“सूर्याचन्द्र पसो धाता यथा पवमकल्पयत्‌! 


इस श्रतिका यह अर्थ हुआ कि. ऊषाने सूय को ओर रात्री ने 
चद्रमाको उत्पन्न किया। यह अथ युक्ति युक्त तथा बंदिक 
पद्धति के अनुकूल भी है । 


हिरणयगर्भ 
हिरण्यगर्भः समवतताग्रे भूतस्यजातः पतिरेक आसीत । 
स दाधार पृथिवीं ामुत्तेमां कस्मे देवाय हविषा विधेम ॥॥ 
य आत्मदा वल॒दा यस्य विश्व उपासते अशिपष॑ यस्‍्य 
देवा। । यस्य छायामृ्त यस्य सृत्यु। कस्मे देवाय हविषा 
विधेम ॥ २॥ 
यः ग्राणतो निमिषतों महित्वक इंद्राजा जगतो बभूव। 
भर ईशे अस्य द्विपदश्वतुष्पद! कस्मे देवाय हविषा विधेम ।३। 
यस्प्रेमे हिमवन्‍्तो महित्वा यस्य समुद्र रसया सहाहु। । 
यस्येमाः प्रदिशों यस्य बाहूकस्म देवाय हथिषा विधेम ॥४॥ 
येनचोरुग्रा पृथिवी च दृढ़ा येन स्वः स्तभित येन नाकः 
यो अन्तरिक्ते रजसो विमानः कस्मे देवाय हविषा विधेम ।५॥ 
य॑ं क्रन्दसी अवसा तस्तभाने अभ्येक्षेतां मनसा रेजमाने 
यत्राधि सर उदितो विभाति करमे देवाय हविषा विधेम ।६। 


( ९६६ ) 


आपो ह यदूबृहतीविश्वमायन्‌ गर्भ दधाना जनय्रन्ती- 
रप्रिय़ ततो देवानां समयतेता सुरेकः कर्में देवाय हविपा 
विधेष ॥ ७॥ 

यश्निदापो महिना पर्यपश्यदज्त॑ द्धाना जनयम्दीयज्ञम्‌ 
यो देवेष्वधि देव एक आसीत्‌ कस्मे देवाय हविषा विधेम|८ 

मानो हिसीज्जनिता यः प्रथिव्या यो वा दिव॑ सत्यधर्मा 
जजान यश्चापश्रन्द्रा बृहतीजजान कस्मे देवाय हविपा 
विधेम ॥ ६ ॥ ेु 

ग्रजापते न त्वदेतान्यन्यों विश्वा जातानि परिता वभूष 
यत्‌ कामास्ते जुहुमस्तन्नो अस्तुवयं स्थामपतयोरयीणाम्‌।१०॥ 

१--सबसे पहले केवल परमात्मा व हिरण्यगर्भ थे । उत्पन्न 
होने पर वह सारे प्राणियोके अद्वितीय अधीश्वरथे । उन्होंने इस 
पृथ्वी और आकाशकों अपने-अपने स्थानोमे स्थापित किया। 


उन “क” नास वाले प्रजापति देवता की हम हृविके ह्वारा पूजा 
करेंगे अथवा हम हज्यके द्वारा किस देवता की पूजा करें | 

२--जिन प्रजापतिने जीवात्माको दिया है, बल दिया है, जिन 
की आज्ञा सारे देवता मानतेहै जिनकी छाया अम्रत-रूपणि हे, 
ओर जिनके वशमे सृत्युहै उनक” नाम वाले' * 

३--जो अपनी महिसासे दर्शनेन्द्रिय ओर गति शक्ति वाले 
जीवोके अद्वितीय राजा हुए हैं, ओर जो इन ह्विपदों और चतुष्पदों 
के प्रभु हैं, उन “क” नाम वाले 

४--जिनकी महिमासे ये सब हिमाच्छन्न पर्वत उत्पन्न हुए हैं, 


( २६० ,) 


जिनकी सृष्टि यह स सागरा धरित्री-कही-जाती है और -जिनकी 
झुजाएँ ये सारी दिशाएँ हैं, उन * क” नाम वाले' * *॥ 


४--जिन्होने इस उन्नत आकाश और प्रथिवीकों अपने-अपने 
स्थानों पर हृढ़रूपसे स्थापित किया है, जिन्होंने स्वग आर 


आदित्यको रोक रखा है, और जो अन्तरिक्षमे जलके निमोता है। 
उन “क” नाम वाले 


६-- जिनके द्वारा द्यो ओर प्रथिबी, शब्दायमान होकर, 

स्तम्भित ओर उल्लसित हुए थे, और दीपिशील थो और एथिवीने 

जिन्हे महिमान्वित समझा था। तथा जिनके आश्रयसे सूर्य उगते 
ओर प्रकाश करते हैं, उन “क” न्ञाम वाले' * * 


उ--प्रचुर जल सारे भुवनकों आच्छन्न किये हुए था। जलने 
गभ धारण करके अग्नि वा आकाश आदि सबको उत्पन्न किया | 
इससे देवोके प्राण, वायु उत्पन्न हुए। उन “क” नाम वाले' ** 


८--बल धारण फरके जिस समय जलने अप्निकों उत्पन्न 
किया, उस समय जिन्होंने अपनी महिसासे उस जलके ऊपर 


चांरो ओर निरीक्षण किया तथा जो देवोमे अद्वितीय देवता हुए, 
उन “क” नाम वाले 


 &--जो पृथित्रीके जन्मदाता हैं, जिनकी घारण-च्मता संत्य 
है, जिन्होंने अकाशको जन्म दिया और जिन्होंने आनन्दवर्द्धक 

था प्रचुर परिमारंमे जल उत्पन्न किया, वह हमे नहीं सारे । 
उने “क”'लाम वाले ** के है 


१०--अजापति तुम्हारे अर्तिरिक्त ओर- कोई इन समरत्ष 
उत्पन्न- वस्तुओकोी अधीन करके नहीं रख सकता। लिस अभि- 


( २६८ ) 


हापसे हम तुम्हारा हवन करते हैं, वह हम मिले ।हम धामाधि 
पति हों | 


हिरिस्यगर्भ रहस्य--“सष्टिकी आदिमे एक हिरण्यगर्भ था। 
यह हिरण्यगर्भ और कुछ नहीं, एक परम विशाल नीहारिका' था 
जो अपने अक्ष पर बडी तेजीसे घूमता था । जिस प्रकार आतिश- 
बाजी की घूमती हुई अभ्निकी चिनगारियों टूट ट्रूट कर निकलती 
है। और उसी चरखीके आस-पास घूमने लगती हैं, उसी प्रकार 
उस घूमते हुये आदि हिरण्यगर्भभेसे किरोडो सूर्य हूट दृट कर 
निकले और उसीके आप पास घूमने लगे और फिर इसी विधिसे 
प्रत्येक सूयसे ओर ओर टुकड़े होकर उनके सौर चक्र बने । 
हमारा सोर चक्र (अथात्‌ सूर्यके साथ आठो-ग्रहों आदिका भुंड) 
शौरी नामक एक बहुत बडे सूर्यकी ओर बड़ी तीत्रगतिसे भागा 
चला जा रहा है ।”? ( कल्याणके शिवांकसे । ) 


तथा प० जयदेवजी विद्यालकारने यजुर्बेद अ० १३ मे इस 
मन्त्रके भाष्यमे लिखा हे कि-- 


“राष्ट्रके पक्षमे--( हिरण्यगर्भ; ) सुवर्णकोश का ग्रहण करने 
वाला उसका स्वामी समस्त राष्ट्रके उत्पन्न आखियोका एक मात्र 
पालक है । वद्दी ( प्रथिवीम्‌ ) प्रथिवीस्थ नारियों ओर ( द्याम्‌) 
ओर सूर्यके समान पुरुषोकों भो पालता है। उसी प्रजापति राजा 
की हम (ह॒विष/) अन्न ओर आजा पालन छ्वारा सेवा करे ।” 


यहां हिस्ए्यगभके अर्थ सुबर्ण मत्र॒ कोशके स्वामी राजा, 
किया है । तथा प्रथिवी' और 'द्याम” के जो विलक्षण अर्थ किये 
है, उपकी समालोचना करके दम व्यर्थ समय नही खोना चाहते । 
तथा अथर्ववेद कॉ० १०में केन सूक्त है उसमे निम्न मन्त्र द्रष्टव्य है। 


( ?5&6 ) 


तंस्मिन हिरिणिय ये कोशे जपरे त्रिप्रतिष्ठते | तस्मिन्‍्यक्ष- 
पात्मन्‌ वत्ततद्वे ब्क्म विदो विदु। || ३२ ॥ 


उस तीन अरो वाले तीन सहारों वाले, सुनहरी कोशमे जो 
आत्मा (सन) सहित यक्ष निवास करता है. उसको आत्मज्ञानी ही 
जानते है। प० सातवलेकरजीने “वेद्परिचय” के तीसरे भागमे 
इस सूक्तकी सुन्दर व्याख्याकी है। यहाँ आत्माका तथा उसके 
शरीरस्थ कोशोका मनोरमस वर्णन है । पं० जी लिखते है कि-- 
“इनमे जो हृदयकोश है, उस कोशमे 'आत्मन्त्रतयक्ञ” रहता है, 
इस यक्षुकों जद्य ज्ञानी ही जानते है। यही यक्ष फेनोपनिषद्मे है. 
ओर देवी भागवतकी कथामे भी है । यह यक्ष ही सबका प्रेरक है 
यह “आत्मवान्यक्ष” है । यह सब इन्द्रियों ओर प्राणोको प्रेरणा 
फरके सबसे कार्य कराता है। यह अन्य देवोका अधिदेव हे, 
शरीरमे जो देवोके अंश हैं उन सब देवोको नियत्रण करने वाला 
यही आत्मदेव हे | यही आत्माराम है। इस रामकी यह द्व्य- 
नगरी अयोध्या नामसे सुप्रसिद्ध है ।” यही मण्डुकोपनिषद्‌में हे | 


हिरण्मये परेकोशे विरज ब्रह्म निष्कलम्‌ । वच्छुभ्र॑ 
ज्योतिषां ज्योतिरत्तद्यदात्म विदो विदु।। २।२॥६ 


बह निर्मल और कलाहीन ब्रह्म (अ त्मा) हिस्ण्मय ज्योतिर्मय 
(बुद्धि विज्ञान प्रकाशे) इति श्री शंकराचाय--- 


अथोत्‌--बुद्धिकपी विज्ञानमय कोशमे विद्यमान है| वह 
आत्मा शुद्ध ओर सब ज्योतियोमे एक सर्व श्रेष्ठ ज्योति है। उसे 
आत्मज्ञानी ही जानते हैं. । इस प्रकार वे दक साहित्यम हिरण्य- 
गर्भ, जप आदि शब्दों ह्वरा आत्माका वणुंव किया 
गया हे । 


( ७४० ) 


श्री दीरेन्द्रनाथदत्तने वैद्ञॉन्त रहस्यमे ईस- कोर्शका वर्णन निम्न 
प्रकार किया है । 


ब्रह्म पुए 
देह को पुर कहते हैं और पुरमे रहनेसे देही जीवकों पुरुष 
कहते 
पुर्विमति शेते वा पुरुष! 
गीताने “'नवद्वारेपुरेदेही! ऋलोकमे देहरूपपुरमे देहीके रहनेका 
उल्लेख किया है। देहरूप पुरके-ओँखे, कान, मुँह, प्रश्नति नव 
द्रवाजे है। इसीसे उपनिषद्ने कहा है।-- 
नवद्वारे पुरे दंही हंसो लेलायते वहि। | श्वेत ३१८ 
जीव रूप हस इस नवद्वार छे पुरमे क्रीडा करता हे ब्रह्मरन्धृ 
आर नामिरन्धू को कही देह-पुरका ग्यारहवोँ दरवाजा कहा 
गया है । 
पुरमेकादशद्वारं अजस्यावक्रचेतस। । कठ० ४११ 
केवल मनुष्य रूप जीवके रहनेका घर ही पुर नहीं हे, वल्कि 
पशु,, पत्ती कीट, पतग सब प्रकारके जीवोकी देहंको पुर कहा 
गया है । 
पुरथक्रे द्विपदः पुरथक्रे चतुष्पद! । । 
पुर; स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌ | 
हि इृह५८ २,४१८ 
: ब्रह्मने ट्विपदफा पुर बसाया और उसने पत्ती बन कर पुरमे 
प्रवेश किया। पुरुषका अर्थ है नर-नारी । पन्ञी, इतर प्राणियों 


( ४७९ ) 


पृशु, पक्षी, कीट, पतंग इत्यादिका उपलक्षण है | इस पुर-प्रवेशका 
वर्णन ऐतरेय उपनिषद्मे इस तरह है-- 


सो5दृभ्य एवं पुरुष सममुद्भत्या मूच्छेयत्‌ | तमस्यतपत्‌ | 
त्तस्पाभि तप्तस्यपुखं निरभिद्यत। नासिके निरमियेतां अक्षिणी 
निरमिधेतां को। रिरिभियेतां त्वह निरमिद्यत हृदय निर- 
भिद्यत नामिनिरधि्रत शिश्न॑ निरभिद्यत | ऐतरेय १३-४७ 

अग्नि भूत्वा झुलं प्राविशत्‌ व्रायु। आणों भूत्वानालिके 
प्रशविशदादित्यश्रज्ञुभ्‌ त्वा्षिणी प्राविशद्दिशः श्रीत्रं भूत्वा 
कणों प्राविशज्नोषधिवनस्पतयों लोमानि भूत्वा त्वच॑ ग्रावि- 
शंभ्रन्द्रमा मनो भूत्वा हृदय॑ प्राविशन्म्ृत्युरपानो भूत्वा नाभि 
प्राविशुदापोरेतोभूस्या शिश्न॑ प्राविशत्‌ | ऐतरेय २॥४ 

स ईच्षत कर्थ न्विदं महते स्थादिति | स ईच्त कतरेण 
प्रपच्या इति। स एतमेव सीमान॑ विदार्येत्या द्वारा प्राप्यत । 
सेब विदर्तिनाप । स एतमेव पुरुष ब्रह्म ततममपश्यदिदम 
दशमिति | ऐत ० ३॥११-१३ 


उस (परमात्मा ) ने जलसे पुरुषमू्ति उद्घृत करके उसे 
संमूछित कर दिया-उसे अभितप्त किया। उस अभितप्त मूतिका 
मुख निभिन्न होगया, नाक निभिन्न होगई, कान निभिन्न होगये 
त्वचा निभिन्न होगई, , हृदय नि्भिन्न होगया, जाभि नि्िन्न हो 
गई, शिश्न निर्भिन्न होगया। तब इन्द्रियोके अधिष्ठाता देवताओने 
उस मूतिमे प्रवेश किया। वाक्‌ इन्द्रियके रूपसे अग्निने मुखमे 
प्रवेश किये | प्राणरूपसे बायुने नासिकामे प्रवेश किया। चक्तुरूप 


( रेछर ) 
जो लोग आसुरिक साधक हैं, शरीर के भूतग्राम ( इन्द्रिय 
पृह ) को और शरीरस्थ इस आत्माको क्ेस देते है। यहाँ पर 
त ग्राम! शब्द्‌ इन्द्रिय समूहके लिये ही युक्त हुआ है। अतः 
तोका अर्थ इन्द्रियाँ करना युक्तियुक्त है । इसलिये बेदिक 
हित्य मे जहाँ जहाँ पंच भूतोकी उत्पत्तिका कथन है वहाँ वहाँ 
न इन्द्रियोंकी उत्पत्तिसे अभिप्राय समझना चाहिये। 


उपद्रष्टानुमन्ता च भर्त्ता भोक्ता महेश्वर! । 
परपात्मेति चाप्युक्तो देहेएईरिमिन पुरुष! परः ॥ 

गीता १३॥२३ 
इस देहमे परमपुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान है, जो 


गक्षी अनुमन्ता, भत्ती ओर भोक्ता भी है। यहाँ जीवको ही 
हि कप है 
रमात्मा, व महेश्वर आदि कहा गया है । 


यथा सुदीप्तात्‌ पावकादू विस्फुलिड्रा! सहख्रशः प्रभवन्ते 
परूपाः | तथाक्षरात्‌ विविधाः सोम्यभावाः# ग्रजायन्ते तत्र 
चेवापि यन्ति ॥ मुएडक २११ 

यथारनेः छुद्गा विस्फुलिज्ञ। व्युच्चरनप्येव मेवास्पादात्मनः 
सब्चे प्राणाः सर्व्व लोकाः सर्व्वे देवा! सर्व्याणि भूतानि 
व्युच्चरन्ति | ( बृह० २१२० ) 


& यहाँ भाष्यकारोने भावा: शब्दका अर्थ जीव ही किया है। 
इससे सिद्ध है'कि वैदिक साहित्यमे विचारोंकी भी जीव कहते हैं| अतः 


जहाँ जहाँ बहासे जीवोकी उत्तत्तिका वर्णन है वहाँ वहाँ आत्मासे भावोकी 
पु 
उलत्तिफा बशन है। हो 


(६ ६७४ ) 

जिस प्रकार सुदीप्र अग्नि से एकद्दी सी हजारों चिनगोरियोँ 
निकलती हैं. ड्सी प्रकार अच्ञर पुरुष ( ब्रह्मस ) विविध विचार 
उत्पन्न होते है और उसीमे विलीन होजाते हैं । 

जिस प्रकार अभिसे छोटी २ चिनगारियां निकलती है. उसी 
प्रंकार उस आत्मासे सब प्राण, सब लोक, सब देवता और सब 
भूत ( इन्द्रियां ) निकलते है । 

यह जीव देहरूप पुरमे रहता है। इसीसे तो हृदयका नाम 
हद अय॑ है । 

स वा एप आत्मा हृदि | तस्य एतदेव निरुक्ृम्‌ | हदि 
अयमिति | तस्मात्‌ हृदयम्‌ । छान्‍्दोग्य, 5३३ 

वह आत्मा हृदयमे विराजमान है । उस-की निरुक्ति ऐसी ही 
है । वह हृदय में है, इसी लिये हृदयकों हृदू अरय॑ कहते है । 


गीतामे भी श्रीकृष्णने बारम्बार यही उपदेश दिया है-- 


ह॒ृदि सब्बंस्थ | घिष्ठितम्‌ | गीता १३। १७ 

सर्वस्य चाह हृदि सन्निविष्ट। | गीता १५ | १५ 

ईश्वरः सव्यभूतानां हृदेशेड्जु तिष्ठति | गीता १८६! 
बह सबके हृदयमे अधिषप्ठित है सबके हृदयमे सन्निविष्ट है 
. और-सब-भूतोके हृदयमे विराजमान-है- 


इस हंढयको उपनिषदने स्थान स्थान पर गुहा कहा है-- 


। / गुहाहितं गहरेष्ट पुराणम्‌ । ' 
कहीं कही पर इसका नाम पुए्डरीक अथवा हत्पक्ष है-- 
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' हुत्पत्रकोशे विलसत्‌ तडित्प्रभम-। (सागवत्त)' 
पद्मफ्ोश प्रतीकाश सुविस्थाप्यधोमुखम्‌ । 
हृदय तद्दिजानीयादू विश्वस्यायतन महत्‌ ॥ 
ब्रह्मीपनिषद्‌ ,४० 
ह॒त्पुएडरीक बिरजं विशुद्धं विचिन्त्यमध्ये विशर्द विशो- 
फम | कवल्य १२ 
प्मफ्ोश प्रतीकाशं हय॑ चाप्यधोस्ुखम्‌ । नारायण १२१ 
ततो रक्तोत्पलामास पुरुषायतनं महत्‌ । 
दहर॑ पुण्डरीक दद्दान्तेषु निगद्यते ॥ छुरिका १० 


, उस हत्पद्मको थियासफिस्ट लोग #पा० 5809 कहते हैं | 
यही जीवका चरमकोश है । - > 


हिरण्मये परे कोशे बिरजं ब्रह्म निष्कलम्‌ । 


साधारण'जीवोके जिन पॉच कोषो का उल्लेख पाया जाता है--- 
अन्नसय प्राशमसय, मनोसय, विज्ञानसय ओर आ।ननन्‍्द्सय-वह 
फोष उनके भीतर भी है। इसीसे इसे परकोष कहा गया है। यह 
ज्योतिर्मय, विद्युवकी भांति चमकीला है। इसीलिये इसे हिरण्मय 


कहा गया है । इस कोशकों लक्ष्य करके नारायण उपनिषदूने इस 
प्रकार कहा है । 


नीलतोयक्ष॒पध्यस्था विद्युल्लेखेव भाखरा । 
नीवारशुकवत्‌ उन्‍द्री पीता .भास्वत्यनूपमा ॥ 
यह कोश बहुत ही सुद्म, नय्रे उपजे धानके- अगले भागकी 


( २७६ ) 
दरह और बिलेलीकी तरह चमकीला है इसी जीवात्माका 
निवास है। 
तस्था; शिग्वाया प्रध्ये तु परमात्मा व्यवस्थितः । 
'मेत्रायशी उपनिषद्मे यही बात लिखी है-- 
- हथाकाशमयं कोश आनन्दं परमालयंम्‌ | मेत्र ० ६।७ 
नारायण उपनिपद्का भी यही उपदेश है । 


दृहं विपापं परवेश्मभूत॑ यत्पुण्डरीक पुरमध्यसंस्थम्‌ । 
तत्रापि दहं गगन विशोकस्तस्मिन्यदन्तस्तदुपासितव्यग्र)) 
१३। ३ 
अथोत्‌--देहरूप पुरभे एक बहुतसी सूक्ष्म पुए्डरीक विराज- 
समान है । उस पुण्डरीकमे जो परम देवता शोकतीत पापहीन, 
गगन सददश अधिएछ्ित है उसकी उपासना करनी चाहिये । 
न यह पर-देवता ही त्रह्म है और इसीलिए देहका त्रह्मपुर कहते 
- हैं। इस सम्बन्धमे छोान्दोग्यउपनिषद्‌का यह उपदेश है-- 


अथ यदिदम्‌ अस्मिन बह्मपुरे दहरं पुणडरीक वेश्प, 

दहरो5स्मिनू अन्तर आकाश? | तरिप्न्‌ यदन्तः तदू अन्धे- 
एव्यम तदू विजिज्ञासितव्यम्‌ | छान्‍्दोग्य, 5।१॥१ 

इस ब्रह्मपुर ( देह ) मे छुद्र पुण्डरीक रूप एक घर है, वहाँ 


छोटासा अन्तर आकाश है| उमके जो भीतर है उसका अन्वेषण 
व्यसम्ांधान करना चाहिये | तो यह अन्तराकाश कया चीज है ॥|। 


(६ बे७छऊ ) 


यात्रास्या अयमाकाशस्तावानेषो5स्तहेद्य आकाश! । 
उस्ते अस्मिन्ग्रावा प्रथिवी अन्तरेव समाहिते उभावशिश्र 
वायुश्र सर्य्यावन्द्रभपायुमी विद्युन्नदत्राण यच्चास्थेहास्ति 
यज्च नासिति सव्ब तदस्पिनू समाहिंदसम इति। छा" 5१३ 


वह अन्तर-हृदयका आकाश इसी आकाशकी तरह बृहत्‌ है। 
ए द्‌ ४ 
स्वर्ग, म॒त्ये, अम्नि, वायु चन्द्र. सूर्य, विद्युर्‌ , नक्षत्र-जों कुछ है, 
ओर जो नही है--संब उसीके अन्तर्गत है। 


अन्यत्र देहको देवालय कहा हे-- हु 


देहो देवालयः प्रोक्त: स जीवा$ केवल शिव: । 
प्रेत्रयी २४१ 
देहको इस लिंए देवालय कहते है कि यहाँ पर सदाशिव 
अधिष्ठित है। देह जिस देवताका अलय है वे देव स्वयं भसवान 
हैं। उपनिषद्से उनका केवल देव शब्द द्वारा अनेक स्थानों पर 
निर्देश किया गया है। वह द्युतिमान्‌ देवता है ज्योतिका ज्योति 
है, इसीसे उसका नाम देव ( दिवं द्योतने ) है. । वह ( ज्ञानसे ) 
सर्वंव्यापी हैं और सारे जगत्‌से अलुस्यूत है; इसीसे बह देव 
( दिव॒ व्याप्तो ) है। इसलिये उसका एक नाम विष्णु (वैबष्टि इति 
विष्णु) है | श्वेताश्वतर उपनिपद्‌का कथन है-- हा 


उपरोक्त प्रमाणोसे यह सिद्ध है कि--हिस्ण्यगर्भ परमात्मा, 
भददेश्वर, सब नाम इसी जीवात्माके है, तथा इस जीबके प्राण 
आदिकी सरचवनाको ही हिरण्यगर्सकी र्ुप्टि रचना कहा जाता है । 


हा 
“+ी०-- 
हा 


पुरुष घूक्त 
-+४४४:-- 

सहस्रशीर्षा पुरुष: सहस्ाक्ः सहस्पात्‌ । 
स्‌ भूमि विश्वतो वृत्वात्य तिप्टदशाडुलम्‌ ॥ १ ॥ 
पुरुष एवेद सब यद्भूत॑ यच्च भव्यम् । 
उतमृतत्वस्थेशानो यदन्नेनाति रोहति ॥ २॥ 
एता वानस्य, महिपातों ज्यायांश्व -पुरुष) । 
पादोउस्य विश्वा भूवानि तिपादस्यामृत॑ दिवि ॥ ३ ॥ 
त्रिपादृध्य उद्ेत्‌ पुरुष! पादोस्येहा भवत्‌ पुनः । 
ततो विष्वड़ व्यक्रामत्‌ साशनानशने अमि ॥ ४७॥ 
तस्माद्विडाजायत्‌ विराजो अधि पूरुषः । । 
स जातो अत्यरिच्यत्‌ पश्मादृभूनि मथीपुर। ॥ ४ ॥- 
यत्‌ पुरुषेण हविषा देवा यज्ञ मतन्वत । 
वसन्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इध्मः शरद्भुविः ॥ ६ ॥ 
त॑ यज्ञ बहिंषि प्रोत्नन पुरुष जात मग्रतः ।. 
तेन देवा अ्रयजन्त साध्या ऋषयश ये ॥ ७ ॥,  - 
: तस्पाथज्ञात्‌ सर्बहुतः स*भृत प्रषदाज्यम्‌ | ' 
पशुत्‌ तांग्रक्रे वायव्यानारण्यान्‌ ग्राम्याँश ये | ८ ॥ 


५ ब्छह ) 

तस्माधज्ञात्‌ सब हुत ऋचः सामानि जछ्षिरे | 

छन्दांसि जन्निरे तस्माद्य जुस्तस्मादजायत ।| ६ ॥। 

तस्पादश्वा अजायन्त ये के चोमयादतः । 

भावों ह जज्षिरे तस्मात्तस्पाज्जाता अजावय। ॥ १० ॥ 

यत्‌ पुरुष व्यदधुः कतिथा व्यकल्पयन्‌ | 

मुख किमस्प को बाहू का अरू पादा उच्यते ॥ ११॥ 

ब्राह्मणो 5सय भुखमासीद वाहू राजन्य। कृंतः) । 

अरू उदस्य यहेश्यः पदुभ्यां शूद्रो अजायत ॥ १२॥ 

चन्द्रमा मनसी जातश्रक्षो! सूयों अजायत । 

मुखादिन्द्र श्राम्रिश्र प्राणाद्यायुशजायत । १३॥ 

नाभ्या आसीदन्तरिक्तं शीष्णों द्योः समवतेत । 

पदम्यां भूमिदिशः श्रोत्रात्‌ तथा लोकां अ्रकल्पयन]१४। 

सप्तास्पासंन्‌ परिधयस्तरि! सप्त समिधः क्ृता। । 

देवा यथज्जं तन्वाना अवध्नन्‌ पुरुष पशुम्‌ ॥ १५॥ 

यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 

ते ह नाक॑ महिमान। सचन्त यत्र पूर्वे साध्याः सन्ति 
दवा) ॥ १६ ॥ 

१--अर्थ--विराट्पुरुष सहन ( अनन्त , शिरो अनन्त 


पछुओ और अनन्त चरणों वाले है । बह भूमि ( ऋ्मास्ड') 
कक कप &०&-_ करके 3 व यु 
को चारो ओरसे व्याप्त केरके ओर दश अंगुलिस्परिमाण 


( “८० ) 


अधिक होकर अ्रथोत्‌ ब्रह्माण्ड से बाहर भी व्याप्त होकर 
अवस्थित हैं । 

--जो कुछ हुआ हे ओर जो कुछ होने वाला है, सो सब 
ईश्वर (पुरुष ) ही हैं। वह देवत्वके स्वामी हैँ, क्यो कि प्राणियों 
के भोग्यके निमित्त अपनी कारणावस्था को छोड कर जगदूवस्था 
को प्राप्त करते है । 

. ३--यह सारा ब्रह्माण्ठ उनकी महिमा हे--वह तो स्वयं 
अपनी भहिमासे भी बड़े है | इन पुरुपषका एक पाद (अश) ही 
यह ब्रह्माण्ड है इनके अविनाशी तीन पाद तो दिव्य लोक मे हें । 

“४--तीन पादों वाले पुरुष ऊपर ( दिव्य धाममे ) उठे और 
उनका एक पाद यहाँ रहा। अनन्तर वह भोजन-सहित और 
भोंजन-रहिंद ( चेतन ओर शअचेतन ) वस्तुओमे विविध रूपो से 
व्याप्त हुये । 

४५--उन आदि पुरुषसे विराट ( ब्रह्माए्ड-प्रेह ) उत्पन्न हुआ 
ओर ज्ह्याए्ड-ेहका आश्रय कर के जीव-हपसे पुरुष उत्पन्न 
हुए। वह देव-मनुष्यादि-छप हुए । उन्होने भूमि वनाई और जीवो 
के शरीर ( पुरः ) बनाये । 

६--जिस समय पुरुष-रूप मानस हविसे ढवों ने मानसिक 
यज्ञ किया उस समय यज्ञ मे बसन्त-रूप घृत हुआ प्रीष्म-रूप 
काष्ठ हुआ और शरद हव्य-रूपसे कल्पित हुआ। 

७--जो सबसे प्रथम उत्पन्न हुए उन्हीं ( यज्ञ-साधक पुरुष ) 
को यज्ञीय-पशु-रूपसे मानस यज्ञसे दिया गया। उन पुरुषके 
द्वारा बेबो-साथ्यों (प्रजापति आदि) ओर ऋषियोने यज्ञ किया। 
८---जिस यज्ञमे सर्वात्मक पुरुषका हवन होता हे उस मानस 


( २८१९ ) 


यज्ञसे दधि मिश्रित घृत आदि उत्पन्न हुए । उससे वायु देवता वाले 
वन्य (हरिण आदि ) ओर ग्राम्य ( कुक्कुर ) आदि उत्पन्न हुए । 
&€--सर्वोत्मक पुरुषके होमसे युक्त उन यज्ञसे ऋक ओर साम 
उत्पन्न हुए | उससे गायत्री आदि छन्द उत्पन्न हुण ओर उसीसे 
यजुः की भी उत्पत्ति हुई । 
१०--उस यक्षसे अश्व ओर अन्य नीचे-ऊपर दॉतो वाले पशु 
उत्पन्न हुए । गो, अज ओर मेष भी उत्पन्न हुए । । 
१-.जो विराट पुरुष उत्पन्न किए गये. वह कितने प्रकारोसे 
उत्पन्न किये गये) इनके मुख, दो हाथ, दो उरू ओर दो चरण 
कोन हुए | 
१२--इनका मुख ब्राह्मण हुआ, दोनों बाहुओसे क्षत्रिय 
बनाया गया, दोनों उरुओ ( जघनों ) से बेश्य हुआ और पेरोसे 
शूद्र उत्पन्न हुआ। 
१३--पुरुषके मनसे चन्द्रमा, नेतच्रसे सूयं, मुखसे इन्द्र और 
अम्नि तथा प्राणसे वायु उत्पन्न हुए । 
१४--पुरुषकी नामिसे अन्तरिक्ष, शिरसे दयो ( रवर्ग ) चरणो 
से भूमि श्रोत्नसे दिशाएँ आदि बनाये गये । 
१४--प्रजापतिके प्राणादि-रूप देवोने मानसिक यज्ञके सस्पा- 
दन-कालमे जिस समय पुरुषरूप पशुकों बाधा उस समय सात 
परिधियाँ ( ऐप्रिक ओर आहवनीयकी तीन ओर उत्तर वेदीकी 
तीन वेदियों तथा एक आदित्य वेदी आदि सात परिधियों वा सात 
छुन्दे ) बनायी गया ओर इक्कीस ( बारह मास, पाँच ऋतुए तीन 
लोक ओर आदित्य ) यज्ञीय काए वा समिधाएँ वनायी गई । 
१६--देवोने यज्ञ ( सानसिक-संकल्प 3 के द्वारा जो यज्ञ किया 
वा पुरुषका पुजन किया. उससे जगत रूप विकारोके धारक और 


( र८र ) 

सुख्य धर्म हुए। जिस स्वर्गसे प्राचीन साध्य ( देव ज.ति विशेष ) 
ओर देवता है उसे उपासक महात्मा लोग पाते है। ऋ<० १-७० 

श्री० सायणाचार्यके मतसे यह विराट पुरुष, राष्ट्र है आप 
लिखते हैं कि-. 

8 कप 

“स्व श्राणी समष्टि रूपो ब्रह्माण्डदेहो विराडाख्य! 

पुरुष: सोयं सहस्शीर्षा” 


अथोत्‌--सबब श्राणी समष्टिरूप ब्रह्माए्ड देह वाला यह 
विराट नामक पुरुष सहस्तशीषों है । इसीका नाम राष्ट्रपुरुष है । 


समाज 


अथर्ववेदके भाष्यमे इसी सूक्तका भाष्य करते हुए प० जय- 
देवजी विद्यालंकार लिखते है कि-- 


“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख आदि अवयवोसे वालकके: 
समान ब्राह्मण आदि वर्णोकि उत्पन्न होनेका सत असंभव होनेसे 
अप्रमाणित है । यह फेवल समाजरूप प्रजापति पुरुष जिसकी 
हजारो आँखे और पेरो आदिका प्रथम मन्त्रमे वर्णन किया है 
उसके ही समाजमय शरीरके अगोका वर्णन किया गया है ।” 


राजा 


यजुर्वेदके भाष्य अ० ३१ मे इन्ही मन्त्रोका अर्थ राजा परक 
भी किया है । आपने लिखा है कि--- 


( रुदए३र ॥) 


: ४४ ( सहख्र० ) चह राजारूप पुरुष, हजारों शिरो बाला, 
हजारो आंखो वाला. हजारो पेरो वाला है ।” 

इसी प्रकार सम्पूर्ण मन्त्रोके अर्थ राजा, व राजसभा, परक 
किये है । तथा च सामवेदमे, एवं अथववेदमे आपने इन भन्‍्त्रोंके 
अथ जीवात्मा परक भी किये है। अतः यहा इईश्वरका कथन इन 
बिद्वानोको भी सन्देहास्पद है। तथा च भारतीय ईश्वरवादमे, 
पाण्डेय र|/मावतार शम्मोी लिखते है कि-- 

“ऋग्वेदके पुरुष व नासदीय सूक्त विद्वानों द्वारा सांख्यमतके 
मूल कहे गये है। और वेदान्ती भी वेदान्त के मूलम उन सूक्तोकों 
स्वीकार करते है ।” 


९ (१) मूंत (२ ) अमूत, ( ढ्वा वेब ब्रह्मणे रूपे मूर्त च्ैवा । मूर्त 
च मर्त्त चाम्ृत च ) इस शुतिक दो अर्थ किये गये है एक अधिदेवत 
दूसरे अ्रव्यात्म अधिरेवतमे आकाश ओर वायु को ब्रह्म ( पुरुष ) कहा 
गया है ओर उन्हीको अमू्त और अमृत, आदि कहा गया है | तथा श्री 
शंकराचाचायने अपने भाष्यमे लिखा है कि-पत्त पुच्छादि विशिष्ट स्यैव 
लिंगस्य पुरुष शब्द दशनात्‌” । अर्थात्‌ तैत्तिरीय श्रुति मे लिंग शरीर को 
ही पुरुष कहा गया है | तथा च यहाँ एक श्रूति को मी उद्धृत किया 
गया है ( न वा इत्थ सन्‍्तः शक्ष्यामः प्रजाः प्रजनयितु मिमान्‌ सप्त पुरुषा 
नेक पुरुष कर वामेति त एतान्‌ सत पुरुषानेक पुरुषम कुबन । अर्थात्‌, 
“इस प्रकार हम एथक २ रहते हुए प्रजा उत्तन्न नहा कर सकते अतः इन 
सात पुरुषोको ( श्रोत्र, त्वक, चक्तु, जिहा, प्राण, वाक, ओर मनको ) 
हम एक करदे । ऐसा विचार कर उन्होंने इन सांत पुरुषोको एक कर 
दिया ।? यहा स्पष्ट रूपसे इन्द्रियोका ओर मनका ही नाम पुरुष कह कर 
अन्य कल्पित अर्थाका खडन कर दिया है। अतः यह सिद्ध है कि वैदिक 
साहित्य में युरुप शब्द बायु आदिके लिये तथा इन्द्रियों व मन अथवा 
जीवात्मके लिये ही प्रयुक्त हुआ है । 


( रेएड ) 


यह निश्चित है कि सांख्यवादी विद्वान पुरुषको कतों नहीं 
शः शि किक | 
मानते तथा इंश्वरका वे प्रबल युक्तियोसे खंडन करते हैं। यही 
# ८ है >> रथ हज कप ० 
अचस्था मीमासा दर्शनकी हे। जेसुनि ऋषिफे मतसे भी बेदों में 
५ 2 कर हर 2 

खष्टि कत्तों ईश्वरका कथन नहीं हे । 

उनके मतमें यह कथन केवल यजमान व देवताकी स्तुति मात्र 


[4० 


श्र था वे हक कि कक ४७ के क्के 
६ । तथा च वेद परिचयसे प० सातवलेकरजी लिखते हैं कि--- 


अग्ते सहस्ताक्ष शतमृध्चे छत॑ ते प्राणा सह सन व्यानाः । 
यजु० १७७१ 


४“इस मन्त्रका सहस्राक्ष अग्नि आत्मा है । शतक्रतु, इन्द्र, 
सहस्रात्ष आदि शब्द आत्मा बाचक ही है। सहस्रातेजों का धारण 
करने वाला आत्मा ही सदस्राक्ष अग्नि है । 

प्राण, उदान व्यान आदि सब प्राण सेकडो 'प्रकारकेह । प्राण 
का स्थान शरीरमे निश्चित है | हृदयमे प्राण है, गुदाऊे प्रान्त में 
अपान है, नाभिस्थानमें समान है. ओर कंठमे उदान है, ओर सब 
शरीरमे व्यान हे प्रत्येक स्थानमे छोटे « भेद सहख्रो है ।” 


इसी लिये जीवात्माकों सहस्राक्ष” आदि कहा गया है। तथा 
च्‌ ब्राह्मण ग्रन्थोमे लिखा है कि-- 


आत्मा हि एवं प्रजापति! | शत० ४६।१।१ 


इसी प्रकार अन्य अनेक स्थानों पर भी इसी आत्माकों 
प्रजापति कहा है इसी प्रकार, हिरण्यगर्भे ब्रह्म, पुरुष, विश्वकमों 
आदि सब नाम आत्माके ही हैं। तथा च ब्र« ड० (२।३।) मे 
पुम्ष ( ब्रह्म ) के दो रूपोका वर्णन है। 


( *८४५ ) 
मुगडकोपनिषद्‌ 


एतस्म ज्जायते प्राणो मनो सर्वेन्द्रियाणि च | खें वायु 
ज्योतिराप) पृथिवी विश्वस्य धारिणी। 

अभ्िमूर्धा चन्ुपी चन्द्रस्या, दिशा श्रोत्रे वागविद्वताश 
वेदाः | वायु प्राणों हृदय विश्वमस्य, पढ़म्यां एथिवी होप- 
सव भूतान्तरात्मा ॥ 9 ॥ 

तस्मादप्रिः समिधोयस्य छ्यः सोमात्‌ पजन्य ओषधयः 
पृथिव्याम्‌ । पुमान्‌ रतः तिचति यापितायां वहवीः प्रजा- 
पुरुषात्‌ सम्प्रस्ता। | ४ ॥ 

यस्माद्‌ चः सामयजू'पि दीक्षा यज्ञाअसरवे ऋतवो दक्षि- 
णाश्र । सम्वस्सरथ्च यजमानश्र लोकाः सोमो यत्र पवते यत्र 
सय। ॥ ६ ॥ 

तस्माश्च देवा बहुधा संग्रस्तता), साध्या पनुष्या। पशवों 


वयांसि ग्राशाणनों त्रीहि यवों तपश्च श्रद्धा सत्यं ब्रह्मचय 
विधिश्व ॥| ७ ॥ 


सप्तम्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌, सप्ताचषिं! समिधः सप्त- 
होमा। । सप्त इमे लोका ये प्रचरन्ति ग्राणा गुहाशया 
निहिता; सप्त सप्त॥ 5॥ 


अथ--इस जीवात्मासे, प्राण सन सम्पूर्ण इन्द्रियाँ तथा 
आकाश, वायु. जल प्रथिवी, आदि उत्पन्न हुये इस आत्माका 


( २८६ ) 


अप्नि मस्तक हैं, चन्द्र व सूर्य नेत्र हैं. दिशायें कान हैं. और वाणी 
इसकी वेद हैं। 


इस आत्माका वायु, प्राण है, सम्पूर्ण विश्व इसका हृदय हे 
उमी आत्माके चरणुोसे प्रथिवी उत्पन्न हुई यह आत्मद्ेब सब 
प्राणियोका अन्तरात्मा है । 


उसी आत्मासे सूर्य जिसकी समिवा है एसा अमप्मि उत्पन्न 
हुआ सेम ( चन्द्रमा ) से मेघ ओर मेघसे प्रथवी पर ओऔपधियाँ 
उत्पन्न हुई | पुरुष स्रीमे (ओपवियासे उत्पन्न हुआ) चीये सीचता 
हे इस प्रकार आत्मासे ही यह प्रजा उत्पन्न हुई है । 


. इसी आत्मासे, वेद, यज्ञ क्रतु, दक्षिणा, सवत्सर, यजमान, 
तलाक आदि उत्पन्न हुये हैं । 

उसीसे देवता व साध्यगण, मनुष्य पशु, पत्ती, प्राण, अपान 
आदि उत्पन्न हुये है। 


उसी आत्मासे सप्रप्राण, ( मस्तकस्थसात इन्द्रियों ) उत्पन्न 
हुये | आत्मास हो उनका सात ज्यातियाँ सात समिधा (विषय) 
सप्तहांस ( विषय ज्ञान ) ऑर ।|जनस वे सचार करत हूं व सात 
स्थान प्रकट हुए हैं | प्रति देहमे स्थापित ये सात २ पदाथ इस 
जीत्रात्मासे ही उत्पन्न हुये है । 


इस प्रकार उपनिषदोमे आत्माकी स्तुति की गई है । ये 
श्रुतिया पुरुष सूक्तके अनुवाद स्वरूप है। अत. यह सिद्ध है 
पुरुष सक्तमे भी इसी आत्माकी स्तुति है न कि किसी क ल्‍्पनिक 
इश्वरका कथन । ८परोक्त श्रुतिका अथ सभी विद्वानोने जीव परक 
किया है अत यह प्रकरण जीवका है यह निविवाद है यथा-- 


(६ ध्ट७* ) 


मनोपयः ग्राण शरीर नेता प्र तेष्ठितो प्तेहृदय॑ सन्निधाय। 

तद्‌ विज्ञानेन परिपश्यन्ति धीरा आनन्दरूपममृं यदू 
विभाति ॥ २२।७ 

अर्थ--यह आत्मा सनोमय ( ज्ञानमय ) है प्राण ओर शरीर 
का नेता है, हृदयमे स्थित है तथा अन्ञमे प्रतिष्ठित है धीर लोग 
शास्त्र द्वारा उसे जानते है । अतः यह सिद्ध है कि यह आत्मा का 
प्रकरण ओर वर्णन है । 


पुरुष सूक्तकी अन्तः साज्ञी 

भाष्यकारों ने इस पुरुपसूक्तके अनेक परस्पर विरोधी अर्थ 
किये है. अतः हम उनसे किसी परिणाम पर नही पहुँच सकते। 
इसलिये आवश्यक हे कि हम इसकी अन्तः परीक्षा करे । जब 
हम इसकी अन्‍्तः परीक्षा करते है तो हमे स्पष्ट विदित हो जाता है 
कि यहां वर्तमान इश्वरका सकेत भी नहीं है। क्योकि निम्न लिखित 
मन्त्र इस कल्पनाका उच्चस्वरसे विरोध कर रहे है | यथा--- 

इस सूक्तके प्रथम मन्त्रमे ही आया है कि-- 

अतिष्ठद्‌ दर्शांगुलम्‌' 

है अथोत्‌ यह पुरुष दशॉगुल ऊपर ठहरा है। इसका अर्थ करते 
हुये, महीधर व उब॒ट आदि सभी प्राचीन भाष्यकारोने लिखा है कि 

“दश च तानि अंगुलानि, इन्द्रियाणि, तथा च केचिद्‌ 
दर्शागुल प्रमाणं हृदयस्थानम् । अपरेतु नासिकाग्र॑ दर्शा- 
गुलमिति |” 


अथात्‌ दश अंगुलिका अर्थ यहां दस इन्द्रियां है, उन इन्द्रियो 
से परे आत्मा है । 


[ टूट । 
तथा अन्य ऋषियोका मत है कि--दशागुल हृदय स्थान है, 
उसमे अथवा उससे परे यह आत्मा है । 
एवं कई ऋषियोका मत है कि दशागुलसे शअभिम्राय यहा 
नासिका अग्नरभागसे है | बहाँ ध्यान करनेसे यह आत्मा प्राप्त होता 
है। अतः स्पष्ट है कि यहाँ जीवात्माका कथन है । 
तथा च--उपनिपदूमे है कि-- 
पुरमेकादश ह्वारमज्ा स्यायक्र चेतम०| कठ० उ० २१ 
अर्थात--यह शरीररूपी पुर ( नगर ) ग्यारह द्रबाजों वाला 
है। इस पुरका स्वामी (आत्मा) दस दरवाजोकों लांघ कर 
रहता है| अभिप्राय यह है कि उपनिपद्कार ऋपिने उपरोक्त 
मन्त्रके ही सावको व्यक्त किया हे | इसी प्रकार अथव॑बेदम भी-- 
९९ )) 
अषप्टा चक्रा नत्र हारा 
से इस आत्माक्रे नगरका वर्णन किया है । 


सायणानत्राय॑ 

सब वेद भाष्यक्रार सायणाचार्यने अथवंबेदसे आये हुए इस 

सूक्तके आत्मपरक अर्थ भी किये है । 

आप लिखते है. कि-- 

“अन्रदर्शांगुल शब्देन हृदयाकाशम्‌ उच्यते, तदू' अत्य- 
तिष्ठत्‌ । पूर्व हृदयाकाशे परिच्छन्न स्वरूपः सन्‌ स्वालुष्ठित 
क्रतु सापर्थ्यात्‌ परिच्छिन्नाकारतां परित्यज्य सर्वाति शायि 

७ 
स्वरूपो5भवद्‌ इत्यथः । 


(५ श्एढ€ढ ) 


-अर्थ--“यह पुरुप-पहले हृदयाकाशमे स्थित परिचिछन्न रूप 
वाला था, पुनः अपने अनुछित यज्ञ द्वारा सबोति शायिरूप वाला 
होगया ।” 

असिप्राय यह है कि यह आत्मा अपने तप आदिसे मुक्त हो 
गया, उसी मुक्त आत्मा परमात्माका यह पुरुष नाससे वर्णन हे । 
यह तो हुआ परमेश्वर परक अर्थ तथा जीवात्मा परक अर्थ भी 
इसके किये है। जिसका उल्लेख हम अगले मन्त्रोके अभिप्रायोमे 
लिखेंगे । 

पुरुष शब्दका उपरोक्त अर्थ ही उपनिपदोमे किया है। जैसा 
कि हम पहले लिख चुके है। 

अतः स्पष्ट है.कि यहाँ परमेश्वर, पुरुष, आदिका अथ्थ 
मुक्तात्मा है। 

' तथा च यह वर्णन संसारी आत्माका भी मानता जाता है । ये 
'दोनो ही अर्थ हमे अमिष्ट है। तथा च जो विद्वान इसका अर्थ 
काल्यनिक ईश्वर परक अर्थ करतेहे वे सत्र प्राचीन मयादाके विरुद्ध 
होनेसे त्याज्य है | यह तो हुआ प्रथम सन्त्रका अ्थ--अब इसका 
दूसरा मन्त्र लीजिये। 

सन्त्र २--मे लिखा है कि-- 


“यदन्नेनाति रोहति' 
यह पुरुष अन्नसे बढ़ता है । 
अत; स्पष्ट है कि यह अन्नसे बढ़ने वाला ईश्वर नहीं हो 
सकता | अतः स्वा० दयानन्दजी इसका अर्थ करते हैं कि-- 
“(यत्‌ अन्नेन ) प्थिव्यादिना ( अति रोहति ) अत्यन्त 
0 
चधते । 


( शुरू ० ) 


भावारथमे लिखा हे कि--“जो प्रथिवी आदिके सम्बन्धसे 
अत्यन्त बढ़ता है ।” 

संस्कृतमे तो अन्नसे अत्यन्त बढ़ता है, यह पुरुषके साथ 
सम्बन्धित था किन्तु भाषाकारोने आरोहति क्रियाका कतो जगत 
को बना दिया। जो कुछ भी हो यह बात पं० सातवलेकरजीको 
खटकी अतः उन्होने इसका अर्थ किया है कि--“यत्‌ जो अमर 
पन ( अन्नेन ) अन्नके द्वारा (प्राप्त होने वाले सुखसे ) ( अति- 
रोहति ) बहुत ही ऊपर ऊँचा है ।” 

तथा च यहाँ ( प्राप्त होने बाले सुखसे ) इस पढका अध्या- 
हार भी किया गया है। तथा च सूक्तके भाष्यमे एवं आगे सूक्तके 
आशयमे, शकरमतके (अद्ठेत) की पुष्टि की गई है| (वेद-परिचय) 
भाग, २ । 

प० जयदेवजी विद्यालंकारने सामवेद भाष्यमे लिखा है कि-- 

“बही अमरजीब इस ससारका स्वामी हे जो अन्नद्वारा 
कर्म फल भोगऊे द्वारा (अतिरोहति) मूलकारणसे कार्यकों उत्पन्न 
करता है | अथात्‌ स सारको उत्पन्न करता है ।” आपने 'आरो- 
हति! का अर्थ उत्पन्न करता है करके पहलेकी सम्पूर्ण भूलोको 
सुधारनेका प्रयत्न किया है । 


तथा सामवेद भाष्यमे, पं० तुलसीरामजीने लिखा है फ्रि-- 


४ यृत्‌ ) ( अन्नेन ) ग्राणिनां भोग्येन (अति रोहति) 
जीवति तस्य ( उत ) शमृत ( चस्य ) मोक्षर्थ ( ईशानः ) 
अधिष्ठातापि स एवं ।” 


भापामे लिखा है कि--“जो कुछ अन्नसे उपजता है उसका 
कौर मोक्षका अधिए्ठाता परमात्मा ही है |” 


( शई१ ) 
स स्कृतसे था-- 
प्राशिनां मोग्येन जीवति' 


अथोत्--प्राणियोके भोग्यसे जीता है । 

उसीको भाषासे लिखा है * जो कुछ अन्नसे उत्पन्न होता है ।” 
यह भेद क्‍यों किया गया हे यह उनकी द्विगत आत्मा ही 
जानती होगी | 


सायणचार्य-- 


“अन्नेन ग्राणिनां मोग्येन निर्मित्तेनाति रोहति स्वकीयां 
फारणावस्थापति क्रम्य परिवश्यमानां जगदवस्थां प्राप्नीति” 

अथात--प्राशियोके भोग्यके निमित्तसे स्वकीय कारण 
अवस्थाको स्यागकर यह पुरुष स्थूल जगदूवस्थाको प्राप्त होता है। 
प्राशियोक्के क्मफलके देनेके लिये उसले काय अबस्था ग्रहण की 
है परन्तु इसकी यह अपनी निज अवस्था नहा है । 

महीघर--ने सायण्ाचायकी नकल्ल मात्र की हे । 

उबट०--आपने लिगा है कि-- 

“यत्‌ अन्नेन अम्ृतेन, अति रोहति अति रोध॑ करोति” 

अथातू--आपने अन्न का अर्थ अमृत किया है. तथा अति 
रोहतिका अर्थ अत्तिरोध किया है । 

असमिप्राय यह है कि जितने भाष्य उतने ही अर्थ। परन्तु 


ढुःखसे लिखना पड़ता है कि ये सब भाष्यकार केवल अन्धेरेमे 
पत्थर फेक रहे हैं। 


( #€२-) 
वास्तविक अर्थ 


तपसा चीयते ब्रह्म ततो अन्नमभि जायते। श्न्नात्पाणो- 
[] शा 
मनः संत्यं लोकाः कमसु चासृतम ॥ झु० ११८ 


अथातू--यह आत्मा तपसे कुछ फूलसा जाता है । पुनः 
उससे अन्न उत्पन्न होताहै,ओर अन्नसे प्राण, मन, सत्यलोक, और 
कर्म आदि उत्पन्न होते है। तथा कर्मसे अम्ृतनासक कर्मफल 
( देवयोनि ) ग्राप्त होता है । 


यही इस पुरुषका अन्नसे बढ़ना है। यहाँ अन्नका अभिप्राय 
कारण प्राणसे है जिसको भाव प्राण कहते है । उससे--._ * 

अन्यप्राण, मन, सत्यलोक, आइढ़ि सूक्ष्म ओर स्थूल इन्द्रियों 
तथा स्थूल प्राण उत्पन्न हाते है। तथा च-- 


स वा एप महानज आत्मान्नादो वसु दानो विन्ददे बसु 
य एवं वेद | बृू० 3० ७ | ४७ ।२४ 


अथोत्‌ू--यह महान आत्मा, अन्न भक्षी, ओर कर्मफल देने 
वाला है। जो ऐसा जानता है उसे सम्पूर्ण कर्मका फल प्राप्त 
होता है । 

मूलमे 'वसु दान! शब्द है जिसका अर्थ धन दाता होता है 
परन्तु श्री शंकराचार्य एवं श्री रामानुजाचार्य आदिने इसके अथ 
कमफल दाता किय है, अतः हमे कुछ आपत्ति नहीं है। ओर जो 
भाष्यकारोने यहाँ कर्मफलदाता अर्थ करके ईश्वर परक अथ किया 
है वह सर्वथा भ्रममात्र है | क्योकि वेदिक वांगमयसे कही भी कर्म 
फलके लिये ईश्वरकी आवश्यक्ता नहीं मानी गई है । तथा उपरोक्त 
श्रतिस भी इस आत्माकों अन्नाद अथोत्‌ अन्न खानेबाला कहा 


( रहे ) 


यहाँ सभी भाष्यकारोने यही अथ किया है। अर्तः यह 'अन्नादू- 
जीव, ईश्वर नही है । वास्तव तो यहाँ वसु शब्दके अर्थ अष्टकर्स 
ही सुसगत है । कर्मोक्रा फल आत्मा स्वयं किस कार देता है 
इसका वर्णन हम उसी प्रकारणमे करेगे । तथा च वेदान्तसूत्रोसे 
जो ईश्वर फल्न प्रदाता निकाला जाता है यह भी ठीक नहीं है । 
इसका भी विस्तारपूर्वक विचेचन वही होगा । 


अन्न द्‌ वे अजायन्ते '*' अन्नाद्‌ भूतानि जायन्ते। 
् (६ 

जातान्यन्नेन वर्धन्ते | '' 

स वा एप पुरुषषिध एवं । तंस्य पुरुषविधतामन्वर्य 

हि रा प 
पुरुषाबध। | तें० 35० २१२ ॥ १ 

अथोत्‌--अन्नसे प्रजा उत्पन्न होती हे, फिर वह अन्नसे ही 
जीती है । अन्नसे ही प्राणि उत्पन्न होते है, तथा अन्नसे ही बढ़ते 
हैं।इस अन्नरससय पिण्डसे उसके भीतर रहने बाला दूसरा 
शरीर प्राशमय है। उसके द्वारा यह ( अज्नमय कोश ) परिपूर्ण 
है| अजन्नमय कोशकी पुरुषपाकारताके अनुसार ही यह प्राणशमय 
कोश भी पुरुषाकार है। आदि। इस प्राशमयकोशसे अजन्नमय 
कोशकी रचनाका नाम ही पुरुषकी स्रष्टि रचना कहलाती है । 
यह्‌ सम्पूर्ण कार्य अन्नसे ही होते है. अतः इसीको 'अन्नेन अति 
रोहति! श्रुतमे अज्नसे बढ़ता है, यह्‌ कहा है। 

मन्त्र तीसरा-- 


“एतावानस्प पहिया 


इस मन्त्रमे कहा है कि इस पुरुषके चार पाद है, इसके एक 
पादमे सस्पूर्ण संसार है, तथा तीन पाद्‌ द्युलोकमे अमर है । यहाँ 
भी इसी आतत्माकी चार अवस्थाओका वर्णन है जैसा कि हम 


( २6४ ) 
3 की व्याख्याम लिख चुके हैं। अथोत्त वहिष्प्रथ, अन्त-अज्ञ, 
ओर प्रज्ञानघन, ये तीन मात्राये 3» की तथा चतुर्थ मात्रा इनसे 
ऊपर जिसको तुरीय अवस्था कहते है, वह आत्माकी शुद्धावस्था 
है। इस आत्माकी प्रथम अवस्थासे ही सब स सार है । 
इसीको वहिरात्मावससारी कहते है । इसकी अन्य अवस्थाओं 
से ससारका नाश हो जाता है । 
अथोत्‌--यह स सारसे विरक्त होजाता है | _यही मन्त्र छा० 
उ० ३१०६ से भी आया है। वहाँ श्री शकराचार्य लिखतेहे कि--- 
“पुरुष: सब पूर्णात्‌ पुरिशयनाश |” 
अथात्‌--सबको पूर्ण करनसे ब पुर (शरीर) मे शयन करने 
से यह पुरुष है । तथा च यजुर्वेद्भाष्यमे उबट' लिखते हैँ कि-- 
“त्रयोशा। अस्य पुरुषस्य अमृतम ऋग्यजु) सामलक्ष- 
णम्‌ आदित्य लक्षण वा दिवि ब्योतते इति ।” 
अथोत्‌--इस पुरुषके तीन अश (ऋग्वेद यजुर्वेंद सामबेद, 
लक्षण वाले, अथवा सूर्यरूप) च्युलोकमे है । इसी प्रकार अन्य 
भाष्यकारोने भी अनेक कल्पनाये की हैं । परन्तु छान्दोग्य उप- 
निषदूने इसे रपष्ट कर दिया है । यथा-- 
यद्‌ वे तत्पुरुपे शरीरमिदं वाव तदू यदिदमस्पिन्न अन्तः 
पुरुष हृदयमस्मिन्‍्हीे प्राणाः प्रतिष्ठिता एतदेव नाति 
शीयन्ते || ४ ॥ 
सेपा चतुष्पदापड्विधा गायत्री तदेतद्चाम्यनूक्म्‌ ॥५॥ 
तावानस्य ऐड कतो ज्यायांथ्व पूरुषः । पादोश्स्य 


विश्वाभूतानि ही दिवि ॥ ६ ॥ 


( ६९८५ ) 


अर्थ--जो भी इस पुरुषमे शर'र है वह यही है जो इस अन्तः 
पुरुषमे हृदय है, क्योकि इसीमे प्राण प्रतिष्ठित हैं. ओर इसीका 
अतिक्रमण नही करते | यह गायत्री चार चरणों वाली ओर छः 
प्रकारकी है यह मन्‍्त्रो द्वारा कहा गया है। यह सब ( उक्त ) 
महिसा इस पुरुषकी ( आत्माकी ) है। ( अध्य विश्वा भूतानि ) 
यह सब इन्द्रिये और प्राण आदि इसके एक अशमे है और तीन 
भाग इसके स्वआत्मामे लान हैं। यह जीवन मुक्त पुरुषका वणन 
हुआ। यहाँ मन्त्र ४ के अर्थमे स्वामी शकराचायजीने स्वय 
लिखा है कि-- 


“भूत शब्द वाच्याः प्राणाः 
अथोत्‌--यहाँ भूत शब्द वाच्य प्राण हैं । 
तथा च गीतामे है कि-- 
“कशेयन्तः शरीरस्थ भृतग्राममचेतसः ॥/ १७।६ 


यहाँ भूतग्रामका अथे इन्द्रिय समूह ही किया गया है | अतः 
मन्त्रसे भूतानिका अथे इन्द्रियाण ही हे। इस प्रकार यह मन्त्र 
भी आत्मा वाचक ही है। अब इस आत्मासे विराट पुरुष (मन्त- 
देव) की उत्पत्ति बताई गई है । 


विराट 
तस्पाद्‌ विराट जायत विराजो अधि पूरुषः ॥ ४॥ 


हे अथोत्‌--उस आत्माके एक पादसे बिराट पुरुष उत्पन्न हुआ। 
ओर उस बिराटके ऊपर एक अधिए्ठाता पुरुष हुआ। अथवबेद 
भाष्यमे सायशाचार्य लिखते हैं कि-- 


( *€६ ) 


“अध्यात्मपत्ते अग्रे सुटयादी विराद विविध॑राजन्ति 
चस्तूनि यस्मिन्निति स विराट मनः संज्ञकः प्रजापति: सहस्र 
चाहु पुरुपः इति प्रकृतात महापुरुपाद अजायत | 

अर्थात-- अध्यात्मपक्तमे इसका यह अर्थ है कि उस सहस्न- 
चाहुः (सहस्त्रा क्ष>)) पुरुपसे विशाटनामक मनरूपी प्रजापति उत्पन्न 
हुआ ।” आगे आप लिखते है कि-- 

श्रयते हि “मे मान सीन आत्मा जनानाग्र मानसीनः 
मनसानिष्पन्न इत्यथे । 

अथात--बह मनुष्योकी मनसे निष्पन्न होने वाली आत्मा है 

तथा महीधर लिखते हैं. कि-- 


“मर्व॑वेदान्त वेश! परमात्मा स्वगायया पिराड देहस 
न्रह्मास्डरूप सुष्टा तत्र जीवरुपेण ग्रविश्य ब्ह्माण्डा मिमानी 
देवतात्मा जीवो5भवद्‌ इत्यथ:। एक्चाथवणीत्तरतापनीय- 
स्पष्टपक्रप्‌ | सचा एप भूतानि इन्द्रियाणि विराजं देवता! 
कोशांब् घष्टात्र प्रविष्टः इव विहरति ।” 

अथात्‌--' सर्व वेदास्त अन्थोसे ल्लातव्य त्रद्म अपनी मायासे 
ब्रह्मूरइरूप विराट टेह रचकर उससे जीवरूपसे प्रव्रिष्ट होकर 
जद्यास्ड अभिमानी देव जीव बन गया। यह भुतरूपी इन्द्रियोकी 
तथा अन्नमय प्राणुसव आदि काशोकी रचकर उसमे अविष्ट हुआ 
सा विचरता है।” 

शुद्ध तक्मफो जीव क्यो बनना पडा उसका उत्तर वो श्र 
तक किसीने नही दिया । 


( *6७ ) 


अतः हम भी यहाँ विस्तारभयसे इन प्रश्नोको नहीं उठाते । 
परन्तु इतना तो यहाँ स्पष्ट है. कि यह जीवात्माका कथन है । फिर 
वह कैसे क्‍यों, और कब जीव बन गया यह यहाँका प्रकरण 
नही है । 

इससे आगे चलकर इस विराट पुरुषसे सम्पूर्ण सृष्टि उत्पन्न 
कराई गई है। उसके विषयमे आर्यसमाजके सुयोग्य विद्वान 
च॒तुर्वेद भाष्यकार पं० जयदेबजी विद्यालंकार लिखते है कि-- 


“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख आदि अवयवोसे गर्भसे 
बालकके समान ज्राह्मण आदि वर्णोकि उत्पन्न होनेका मत असंभव 
होनेसे अप्रमाणित है। यह केवतल समाजरूप प्रजापति पुरुष 
जिसकी हजारों आँखो और पेरो आदिका प्रथम सन्त्रमे वर्णन 
किया है उसके ही समाजमय अंगोका वर्णन किया गया है |” 

( अथवंभाष्य ) 
यहाँ पं०जी ने ईश्वरकी कल्पनाका प्रत्यक्ष खंडन कर दिया है। 


सप्तास्यासन्‌ परिधयक्धिः सप्त समिध ऋृताः । 

देवा यद्‌ यज्ञ तन्वाना अवधनन्पुरुषंपशुम्‌ ॥ १५४ || 

इस मन्त्रका भाष्य करते हुये स्वामीजी लिखते है कि-- 
हे “हे सनुष्यो | जिस मानुष यज्ञको विस्तृत करते हुये विद्वान 
लोग ( पशुम्‌ ) जानने योग्य परमात्माको हृदयमे बॉधघते है |? 

इनके पश्चात्‌ इनके शिष्योने भी इसी अर्थका अनुसरण 
किया। पं० सातवलेकरजी लिखते है 'कि--पुरुषं ( पशुम ) 


परमास्मारूपी स्ेद्रष्टाको अपने मानस यज्ञमे बॉध दिया अथात्‌ 
अपने सनसे ध्यानसे स्थिर किया ।”? 


( श्ष८ ) 


स्वामीजीने इस इेश्बरको बन्धवा दिया इसके लिये संसार 
आपका कृतज्ञ है। क्योकि यह बहुत वे कायू होगया था। 


'उबट! के मतसमे इन्द्र आदि देवोने जब पुरुपमेध यज्ञमे 
23 प ् 
मनुष्य रूप पशुकों बॉधा, यह अथ हे । 


( सप्तास्यासन्‌ ) का अभिप्राय सात समुद्रोसे अधिप्ठित यह्‌ 
भारतवर्प है | क्योकि ये यज्ञ भारतमे ही होत थे । अभिप्राय यह 
है कि यह सूक्त उस मनुष्यकी स्तुति परक है जिसका अभी बल्ि- 
दान होना है । तथा च वेदिक 'इतिहासाथे निश॒य” में प० 
शिवशंकरजी लिखते है कि-- 


“सप्तपदसे नयन हय, कर्णंद्वय, घराणद्वय, और सप्रमी जिह्ना 
का प्रहण है। इस जीवको चारों तरफसे घेरकर इस शरीरमे 
रखने हारे यही सातो इन्द्रियगण हैं। ओर इन सातोके उत्तम 
मध्यम अधघमके भेदसे २९ प्रकारके बिपय है ये ही मानो 


समिधाये है ।” 


यहाँ जीवात्माका वर्णन स्पष्ट है । उपरोक्त विवेचनसे यह 
सु 
सिद्ध है कि न तो यहाँ परमेश्वरका कथन है ओर न सृष्टि उत्पत्ति 


का ही जिकर हे । 
(५ 
निरुक्त 
इस पुरुष सूक्तका अन्तिम १६ वो मन्त्र निरुक्तमे आया है। 


“यज्नेन यज्ञममयजन्तदेवाः । धर्म्माणि प्रथमान्यासन।॥ 


( २९८६ ) 


निरुक़त--अपग्निना, अग्निम अयजन्त देवा।। अभि 
पशुरासीत्‌ तमालभन्त तेनायजन्व इति च ब्राह्मणम्‌। तानि 
धर्म्माशि प्रथमान्यासन्‌ । तेहनाक॑ महिमान! समसेवन्त यत्र 
पूर्व साध्याः सस्ति देवाःसाथनाःचुस्थानोदेवगणाः, इति 
नेरुकाः पूव देव युगमिति आख्यानम्‌ ।” निरुक्र०अ० १२ 
है अथोत्‌--पूर्व समयमे देवताओने अग्रिसे अग्निका यज्ञ 
किया । ब्राह्णम भा लग्वा है कि--- 

पहिले अग्नि ही पशु था उसीसे दबाने यज्ञ किया। ये पूर्बे- 
समयके घम्म थे। वथा ब्राह्मण॒ग्रन्थीमे अनेक स्थलोमे आया 
है कि-- 

( अग्नि हिं देवानां पशु) ) ऐ० १ | १४ 

पशुरेष यदम्! | शत० ६ | ४७ । १। २ 

इत्यादि, यहाँ यारकराचार्यका सकेत पुरुष सूक्तमे कथित 
विराटपुरुषको अग्निफा वर्णन बता रहा है। क्योकि सनन्‍्त्र १५ से 


जो पुरुपरूपी पशुको बॉबनेका उल्लेखहे उसीको यहाँ अप्नि बताया 
गया है । 


हसने अम देवताके तथा सूर्य देवताके वर्णनमे अनेक 
प्रमणोसे यह सिद्ध किया हे कि प्रजापति आदि नाम अग्नि 
आदिके ही है । अतः यास्कके सतसे यहां पुरुषके रूपकसे 
अग्निका ही वशुन है | 

तथा यजुबंदके इसी प्रकरण में निम्न मन्त्र आया है | 

प्रजापतिश्चरतिगर्भ5न्तर जायमानो बहुधा विजायते।?१६| 


( ३०० ) 


अथोत्‌--यह प्रज।पति, ( जीवात्मा ) अजन्मा होता हुआ 
भी अनेक प्रकारकी योनियोमे जन्म लेता रहता है | 

तेतरीय आरण्यकमे इसी श्रुतिकों स्पष्ट करने के लिये 
लिखा है कि--- 

2. लक ५ ५. २-४ >ब्य-० है । 

शुक्रण॒ ज्योतीपि समनुमप्रविष्ट: प्रजापतिश्र*ति गर्भ अन्तः 
पु 
त्‌० आ० १०|११ 
अथात--यह आत्मा ( ज्योतीषि ) दिव्य प्राणोके साथ, शुक्र 
[० पे 5 ३ हे 
( वीये ) द्वारा गर्भमे प्रविष्ट होकर जन्म घारण करता है। अतः 
अब इस विपयमे सन्देहके लिये कोई स्थान नहीं रहा कि यह 
वणुन जीवात्माका ही वर्णन है । 
तथा च प्रश्नोपनिपद्म लिखा है कि-- 
बिक 3] हू 
प्रजापतिथरसि गर्भ त्वमेव प्रति जायसे | तुम्य॑ प्राण 
जे व न किये ; ५ का 
ग्रजास्त्विपा वलि हरन्ति यः ग्राणंः ग्रति तिष्ठसि । २।७ 
अथोत--हे प्राण तू ही प्रजापति है, तू ही गर्भभे सचार 
करता है, तू ही जन्म ग्रहण करता है । ये सब प्रजाये ( इन्द्रियों ) 
0८० 2७ अं कप # आ >> & कप कक 
तेरेको ही वत्ति समपंण करती हैँ । क्योकि तू समत्ष्त इन्द्रियोके 
साथ शरीरमे स्थित हे । अर्थात्त प्राण ही इन्द्रियरूपी प्रजाका 
स्वामी है | इसका भाष्य करते हुए श्री शकराचार्य लिखते हैं कि- 
कं.) [] [न / 

“पर्भ चरसि, पितुर्मातुथ्॒ प्रतिरूपः सम्प्रति जायसे ।” 
अर्थात्‌--यह प्रजापति माता पिताके अनुरूप जन्म लेता है । 
अतः उपनिपद्कारने भी यह सिद्ध कर दिया है कि--इस 

(5 न्य ५ हर 
प्रकरणमे प्रजाका अथ इन्द्रियों हैं, ओर प्रजापतिका अर्थ प्राण है। 
यहाँ स्पष्टरूपसे जीवात्माका वर्णन है क्योकि वही कर्मवश 


# 5 कर 


नाना योनियोमे जन्मता रहता है । 


है ० ६४४ 
अतः यहा ईश्वर अर्थ करना अपने ही सिद्धान्तका घात 
८ ९, ध् / ५ / 
करना है| क्योकि ईश्वरको जन्म लेने वाला इश्वरवादी भी नहीं 
मानते | इसीलिये श्रीमान्‌ ए० सत्यब्रतजी सामाश्रमीजीने ऐतरेया 
लोचनमे लिखा है कि-- 
( | हक +] [कप 
“ग्रजापतिथर तिगर्भअन्त+, इति श्रुते! जीवो5पि प्रजा- 
पति रिति गम्यते ।” 
अथोत्‌-- प्रजापतिश्वरतिगर्भे' इस श्रुतिसे यह जाना जाता हे. 
कि जीव भी प्रजापति है | परु० २५७ 
तथा प्रश्नोपनिषदक्कों टोकामे लिखा है. क्रि-- 
“यः प्रजापतरिविंराट सो5पि ल्वमेवेत्यन्चयः ।२।७। 
अथोत्‌--जो प्रजापति विराट है वह भी प्राण ही है। अतः 
स्पष्ट है कि उपनिषदकारने उपरोक्त-वेद सन्त्रका ही खुलासा 
किया है. ओर उसी पुरुपको प्राण बताया है । 


पुरुष 
वृहदारण्यकोपनिषद्से विश्व उज़ पुरुपषकी व्याख्या करते हुए 
लिखा है कि-- 
स्‌ यट्यूवोडस्पात्सवस्मात्सवेन्याप्मन औपततस्मात्‌ पुरुषः 
१।४।१ 


इसका भाष्य करते हुए श्री शंकराचायंजी लिखते है कि-- 

सच प्रजापति रति क्रान्त जन्पनि सत्य कर्म ज्ञान 
भावानुष्टान। साधकावस्थायां यद यस्पात्कप्ज्ञान भावना5- 
नु्टाने प्रजापतित्व॑ प्रतिप्रत्यूनां पूरे: प्रथमः सन्‌ । 


५. ह2४. 


5 ल्‍्< छः हि 
छस्मात्ननजा पातल आतपत्छ समृदापत्‌ गतस्माद आदां 
ओपदू दहतव । क्रिमू आज्ञा तान लक्ञग स्म्रान्पाष्मन 
नापतित प्रति वन्वकारण भृतान। यस्मादेद तस्मात्पुरुष: 
पूर्व पापदिति परुपः । 
गयवान--प्रनापतित 'टपन पृष् जन्मम सावक अवस्था 
सरप--ग ( चारित्र ) लान ओर सम्यत दरान द्वर्य प्रजापति 
ने थी भ यनासे, प्रजापतित्य के बन्धचन भूत अलानादिं सम्प्ग 
पापोयों बग्व कर दिया था। उसील्यि इसका पुरुष कहते हैं। 
अवीन-प्रश्नम ऊपन दग्घ जिया इसलिय पुरुष उहलाया | 
जिस प्रकार बेदिक पुर्प सूक्तम पुर्पसे सब जग रचा गया 
४ यहाँ भो उस परर्व्स जिसने प्रजापति पदक प्राप्त क्या 
पी प्रकार सम्पर्ण छटष्ठटिफी रचनाकी गठ हैं | इस! पुरुपक बता. 
प्रजापति हिस्ण्यगर्भ ब्रह्मा, विश्वख्रज विश्वक्रा आदर नाम 
बताये गये हैं | श्रत या सिद्ध में कि पुरपष खूक्त आदिम तथा 
अन्य स्थानों जहों उपर क्त नामोस जगतकताका वेशन है चेंह 
यही अन्तरान्मा पुरुष थे । जिसका जैन दशनम अहन्त कला, 
जीवन मुक्त आदि कहा गया ४ । उसने अवाव प्रथम प्रजापतिनें 
जीवो का सम्पर्ण ससारकी बह्तुओंका ज्ञान कराया था इसलिय 
उसका विश्वक्ृन . विश्यखज . आदि नामोौस भा सस्त्रोधत करत 
हैं और वास्तव न तो सष्टि उत्पन्न हुडु ओर न किसान उततन्न 
की यह तो अनादि निवन हैं । 


कप श्व 6 

बश्वकमा 
ये हवा विश्वा शुवनानि जुहव पिदतिन्यसीदत्‌ पतान॥ 
से आशिपाद्रविणमिच्छपान/्रथमच्छेघरा झा विवेश।१। 


( रे०३े ) 


कि स्थिदासीदधिष्ठानमारम्भ्णं कतमत्‌ स्थित्‌ कथासीतू। 

यतो भूपिं जनयन्‌ विश्वकर्मा वि द्यामोणोन्मिहिना 
विश्वचच्ता। || २॥ 

विश्वतश्वह्लुरुत विश्वतोम्म्मो विश्वतो वाहुरुत विश्व 
तस्पात्‌ स॑ वाहुभ्यां धमति सं पतत्रेद्वावाभूमी जनयनू देव 
एक। || ३ || 

किं स्थिददन क उ स वृक्ष आस यतो द्यावापथिवी निश्ट- 
तक्तु। | मनीपिणो मनसा प्रच्छतेदुत्तय दध्यतिष्ठदृक॒बनानि 
धारयन ॥ ४ ॥ 

ते धामानि परमाणि यावपा या मध्यपा विश्व कर्न्लु- 
तेषा शिक्षा सखिभ्यो हविषिस्वधाव। स्वयं यजस्व॒तलन्‍्व॑ 
बृधान! ॥ ४ ॥ 

विश्व कर्मन्‌ हविपा वा बृधानः स्वयं यजस्थ प्रथिवी 
मुतध्याम्‌ । सुद्यं लन्‍ये अभितों जनास इहास्माक॑ मधवा 
सरिस््तु ॥ ६ ॥ 

चाचस्पतिं विश्व कर्मशि मृतये मनोजुब॑ वाजे अद्या 
हुवेप । स नो विश्वानि हवनानि जोपहिश्वशम्पूरउसे 
साधुकर्मा ॥ ७॥ 


१--हमारे पिता ओर होता विश्वकर्मा प्रथम सारे ससारका 

८५ ७ जे कार हे थ 
हवन करके स्वय भी अम्निमे बठ गये। श्रोत्रादिके द्वारा स्वर्ग-घन 
» की कामना करते हुए वे प्रथम सारे जगतसे अप्निका आच्छादन 


( ३०४ ) 


करके पश्चात्‌ समीपके भूततोके साथ स्वय भी हुत होगये वा अग्नि 
में पेंठ गये । 

.... *-स॒ष्टि कालमे विश्वकमौका क्‍या आश्रय था ? कहॉसे और 
केसे उन्होने रष्टि कायका प्रारम्भ किया ? विश्वदर्शंक देव विश्व- 
कमोने किस स्थान पर रह कर प्रथिबीको बनाकर आकाशकों 
बनाया ? 

३--विश्वकर्मो की आंखें मुँह बॉहे और चरण सभी ओर 
से है। अपनी भुजाओ ओर पदोसे प्रेरणा करते वह दिव्य पुरुष 
दावा भूमिको उत्पन्न करते है| वह एक है। 

४--वह कोन वन और उसमे कोनसा वृक्ष हे, जिससे सृष्टि ' 
कतोओतने द्यावा प्रथिबीको बनाया ? विद्वानों अपने मनसे पूछ 
देखो कि किस पदार्थके ऊपर खड़े होकर इश्वर सारे विश्वको 
धारण करते हैं। 

(---यज्ञभाग-ग्राही विश्वकर्मो यज्ञ कालमे हमे उत्तम, मध्यम 
ओर साधारण शरीरोको बतागे। अचन्नयुक्त तुम स्वय यज्ञ करके 
अपने शरीर पुष्ठट करते हो । 

६--विश्वकर्मों तुम द्यावा प्थिवीसे स्वय यज्ञ करके अपनेकों 
पुष्ठ किया करते हो वा यज्नीय हविसे प्रबुद्ध होकर तुम द्यावा 
प्रथिवीका पूजन करो । हमारे यज्ञ विरोधी मूछ्ित हो । इस यज्ञमे 
धनी विश्वकर्मा स्वर्गादिके फल-दाता हो । 

७--इस यज्ञमे, आज उन विश्वकर्माकों रक्ताके लिये हम 
चुलाते हैं । बह हमारे सारे हवनोका सेवन करे । वह हमारे रक्षण 
के लिये सुखोत्पादक और साधु कर्म वाले हैं । 

ऋण्वेद स० १० के सू० ८१, व ८२, विश्वकरमाके सूक्त हें। 
तथा यजुर्बेद अ० १७ के मन्त्र १७ से ३५ तक १६ मन्त्र विश्व- 
कर्मा के हैं। 


( ३०४ 9 
निरुक्त 


निरक्तकारके मतसे विश्वकर्मो मध्यमध्थानीय देवता है । वहा 
लिखा है कि-- 

विश्वकर्मा, ताक्यः, मन्युः, दधिक्रा, सविता, त्वष्टा, वातः, 
अग्निः, आदि मध्यम स्थानीय देवता है. । 

निरुक्त--विश्वकर्मा, सर्वस्य कर्ता | अग्रेष बेश्वकर्मणो 
विश्वानि मे कर्माए कृतानि आप्तन इति विश्वकर्मा हि 
सो5 भवत ॥ तस्य एपा भवति । 

तपिद गर्भ प्रथम दध्त आप!।| ऋ० १०८२६ 

अथोत्‌--विश्वकमों आदि ये मध्यम स्थानीय देवता है। यह 
सर्वका को है इसलिये इसको विश्वकर्मा कहते है। यह सबका 
कत्तो केसे है इस पर भाष्यकार कहते है कि-“प्रथिवी जलन तेज- 
वायु इन चार पदार्थेसि शरीरका निमोण होता है। ओर उसीके 
द्वारा सब क्रियाये होती है, जिसके कारण यह कत्तों कहा जाता 
है | अभिप्राय यह है कि--प्रथिबी ओर जल ये दो धातु पहले 
मिलते है ओर इन दोनों मिली हुई धातुओको अग्नि तत्व पकाता 
चर े है ननन्‍्तर वि ७ 
है, जिससे इनकी हृढ़ता होती है इसके अनन्तर विश्वकमो देवता 
अपने वायुरूप शरीरसे उस शरीरमे प्रवेश करके इस सब अद्भुत 
जगतको करता है जो आत्मविचारसे रहित पुरुषोकों अचिन्त्य 
या दुर्जेय है। अथोन्‌ सध्यम लोकका देवता वायु है ओर उसीके 
अनुप्रवेशसे सब अन्य तत्व चलते है या क्रिया करते है, अतः 
डसीके आधीन सब जगत बनता है, इसीलिये मध्यम लोकका 
देवता वायु ही विश्वका करने वाला होनेसे विश्वकर्मों हे। मन्त्रमे 
भी यही कह! हे । 


( ३०६ ) 


रु पर थ्र्‌ | ) 
तमिदगभ प्रथम॑ दध्न आप 

अर्थातू--जलोने उसीकों आश्रय करके प्रथम गर्भ धारण 
किया |” #& 

यहा पर निरुक्तकारने अपनी पुष्टिमे अन्य प्रमाण भी दिये हैं 
जिनसे विश्वकर्मांका मध्यम स्थानीय ठेव (इन्द्र व वायु ) होना 
सिद्ध होता है| तथा च यास्‍स्काचार्यने विश्वक्मों देवता वाले मन्त्रो 
का अध्यात्म अर्थ भी किया है| यथा-- 

“अथाध्यात्मम्‌ --विश्वकर्मा विभूतमना व्याप्ता धाता 

कप ५ शो 
च विधाता च प्रमश्र सन्दशयिता इन्द्रियाणामेपास इश्टानि 
वा कानन्‍्तानि वा गतानि वा मतानि वा नतानि वा अन्‍न्नेन 
सह गोदन्ते यत्र इपानि सप्त ऋषीणानि इन्द्रियाणि एम्पः 
पर आत्मा तानि एतस्पिन एक॑ भवन्ति इति आत्म गति 
पाचष्ठे [ 

विश्वकर्मा विमनाआहिहाया धाता विधाता परमोत 
सनक । तेषा मिप्टानिप्तमिपरामदन्ति यत्रासप्त ऋषीनू पर 
एकमाहु। ॥ १०।८२।२ 

निरुक्तकारने इस मन्त्रकी व्याख्यामे उपरोक्त कथन किया है। 

अथोत्‌--विश्वकमो, ( बिसना ) विभूतमना है ।( विशाल 
हृदय वाला है ) तथा स्व प्रकारसे महान है इसलिये यह धाता, 
बिधाता तथा इन्द्रियोका द्र॒ष्टा, जो कि अन्नसे मोढको प्राप्त होती 
है । इन्द्रियोसे परे आत्मा है, उसीमे ये सब ऋषि ( इन्द्रियों ) 
एकीसावको प्राप्त होती है ।” 
27040 62५3० ४४ पान निटि किला मिलिलकिक के 

& नोट--निरक्त पर दुर्गाचाय का भाष्य देखे । 


५ हुए ) 


निरुक्तकारने इन सुक्तोके दो ही प्रकारके अथ किये है, अतः 
स्पष्ट है कि उस समय तक इन मन्‍्त्रोके अथ संष्टिकतो ईश्वर 
परक नहीं थे। इसी प्रकार 'हिस्ण्यगर्भे! को भी थास्काचाय्यने 

मध्यम स्थानीय ( वायु ) देवता हो माना है | जिस|प्रकार यहाँ है 

( तमिद्‌ गर् प्रथम दृष्त आप; ) उसी प्रकार वहाँ भी (आपोद 
यद्‌ वृहतीर्विश्वमायन्‌ गर्भ दधाना जनयन्तीरकपिम्‌ ) मन्त्र > 

उपरोक्त कथनके अनुसार यहाँ भी यह सब कार्य वायु द्वारा 
ही होते है । 

अस्तु अध्यात्म प्रकरणमे भी निरुक्तकारने स्पष्टरूपसे पिश्व- 
फमोका अर्थ जीवात्मा ही किया है । क्योकि यही जीबात्सा 'विश्व! 
अथोत्‌ सबइन्द्रियाकी रचना करता रहता है | अतः यह सिद्ध हेकि- 

यह सूक्त भी वर्तमान इश्वरका झोतक नहीं है । 

ज्येष्ठ ब्रह्म व स्कभदेव 

कुछ विद्वानोका कहना है. कि--ब्रहद्म आदि शब्दोसे जीव 
आदिका ग्रहण होता है, परन्तु वेदोमे ज्य्ठ श्र्म व स्कभ आदि 
शब्दोसे तो केवल ईश्वरका ही वर्णन किया गयाहे । हम प्रजापति, 
पुरुष, हिरण्यगर्से व न्रह्म आदि शब्दोका तो विचार कर चुक्रे, इन 

शब्दोसे वेढिक साहित्यमे इश्वरका कथन नहीं क्रिया गया। अब 

हम इन ज्येए्ठ ब्रह्म, व स्कमसुक्तो पर भी हृष्टिपात करते हैं 
धअथरवन्रेदके को १० सूक्त ७ और ८ स्कम सूक्त है इसी स्कमका 
नाम यहाँ ज्यप्ठ ब्रह्म भी आया है | 

इस दाना सूक्तोका विनियोग आदि नहीं मिज्षता, तथा न इस 
स्कमका किसी अन्य संहितासे कथन हे तथा नहीं ब्राह्मण प्रन्थोमे 
इसका डल्लख प्रतीत होता हे अतः यह सूक्त नवीनतर हे 
यह सिश्वित है। पें७ राजारामजीने अपने अथर्वेद भाष्यमे 


( रे०्छ ) 


लिखा है कि-- सूक्त, ७-८ दोनो परस्पर सम्बन्ध हे। दोनोमे 
स्कभका वर्णन है । स्क॑ंभ, खभा, सहारा (सारे विश्वका ) 
परत्रद्य ब्रह्मका भी आदिभूत, इसीसे इसको ज्येष्ठ ब्रह्म कहा 
हे। सारा विश्व इसमे स्थित है, यह सारे विश्वमे आविष्ट है 
विराट भी इसीमे टिका हुआ है, इसीमे सारे देवता स्थित है 
यही सबके जीवनका मूलखस्रोत है इत्यादि रूपसे स्कभका वर्णन है । 
ये दोनो सूक्त उपनिपदोमे कही, अध्यात्मविद्याका मूल है. यहाँके 
यक्ष ( आश्चयमयी सत्ताका विस्तार केनोपनिषद्मे हे।” 

इस कथनसे यह तो सिद्ध होगया कि-अ्ह्मा विराट पुरुष, 
हिरिए्यगर्भ आदि देवता कोई भी ईश्वरपद वाच्य नहीं है क्योकि 
उन्त सबका नि्मोण कतो ये स्कभदेव है। अतः अब इन सूक्तोमे 
जो स्कभ देवका कथन है क्या , वह वतंसान इश्वर अर्थक। वाघक 
है। यही विचारणीय है | जब हम इन सूक्तो पर दृष्टिपात करते 
है तो हमे स्पष्ट ज्ञात हाजाता है कि यह स्कभ भो परमेश्वर नही 
अपितु जीवात्मा ही है | 


हम इन सूक्तोमे से कुछ मन्त्र उपस्थित करते है। 


यः श्रमात्‌ तपसो जातो लोकान्त्सर्वान्त्समानशे | 
+ # 3 ु की 

सोम॑ यश्चक्र केवल तर्स्में ज्येष्ठाय त्रह्मण नमः ॥ 
ह आअ० १०।७।३६ 
अर्थ--अ्रम और तपसे उत्पन्न होकर जिसने सम्पूर्ण लोकोको 
प्राप्त किया है ( सम्पूर्ण इन्द्रिय आदिको प्राप्त किया है ) तथा 
जिसने सेम ( सेमरस ) को केवल ( अपने लिये ) बनाया है, 
उस ज्येए्ठ ब्रह्यको हमारा नमः हो | इस सन्‍्ज्रमे स्पष्टरूपसे ज्य 
ब्रह्म उस ज्ञानीकों कहा गया है जिसने महान परिश्रमसे तथा 


( हर३०६ ) 


कठोर तपसे इन ल्ोकोकों ( शरीर आदि को ) अथवा इनके ज्ञान 
को प्राप्त किया है । यह जीवात्माके सिवा अन्य कुछ भी नहीं है । 
यदि इसको ईश्वर माना जाय तो क्‍या थे लोक उसको प्राप्त न थे 
जो इस गरोबक़ों इनकी प्राप्तिफे ज्ियि इतना परिश्रम और घोर 
तप करना पडढा। तथा ज्ञात होता है कि इस इश्वरकों सोम रस 
बडा प्रिय था तभी ता उसने इसको केवल अपने लिय बनाया था, 
परन्तु वेदिक ऋषि त्तथा इन्द्र आदि देबता भी इस से।म पर मुग्ध 
हुये विना न रह सक्रे, उन्होंने इस निराकार इंश्वरकों तो सेम 
देना बन्द कर दिया और अपने आप इसका रसास्वाद लेने लगे 
नही नहीं इसीमे तल्लीन होगे । 

शायद इसी लिये ईश्वरने यह सेम उत्पन्न करना बन्द कर 
दिया। तथा च, कां० ११५।२३ से इस ज्येष्ट ब्रह्मकी उत्पत्तिका 
कथन किया है । 


( तस्पाज्जातं ब्राह्मण अंक्म ज्येष्ठस ) 

इसका अर्थ प० राजारामजीने ही किया है कि-- (उससे 
चाह्मणोका ज्येछ्ठ ब्रह्म उत्पन्न हुआ )” 

अतः यह उत्पन्न होने वाला व्यक्ति इश्वर नहीं होसकता । 

यह तो हुई सूक्त ७ को अवस्था अब आप थोडी सी उ्य- 
उसथा सूक्त ८ की देख ले । उसमे लिखा है कि-- 

त्व॑ं स्री त्व॑ पुपानप्ति त्व॑ कुमार उत वा कुपारी । 

त्व॑ जीणों दए्डेन वचसि तले जातो भर्वास विश्वतो- 
झुखः ५ १०|०|२७ 

तिय ग्विलश्रमत्त ऊध्य बुध्नस्तस्पिन यशो निहित विश्व- 
रूपम्‌ | तदासत्‌ ऋपयः सप्त साफ ये अरय गोपा महतो 
पभूव। ॥॥ | ८ | & 


(६ ६११० ) 


उपरोक्त दोनो मन्त्रोको श्रायः सभी भाष्यकारोने तथा अन्य 
बिद्वानोने भी जीवात्मा परक ही माना है | 

अथ--( हं ज्येष्ठ ब्रह्म ) तू ञत््रीहे तू पुरुष हैं, तू कुमार व 
कम री है, तू बुढ,पेमे डडेसे चलता है, तू उत्पन्न होकर सब ओर 
मुख वाला हाता है। अर्थात्‌ सब ओर कामनाओ वाला 
हाता है ॥ »७॥ 

तिरछ बिल वाला और ऊपरकी ओर पटे वाला एक चमस 
( सिर ) है सम सब प्रकारका यश ( इन्द्रय जन्य ज्ञान ) हैं 
उस चमस (सर ) मे सात ऋषि ( चह्चु आई इन्‍्द्रयों ) रहते 
हैं जो इस ( 'अस्य महतः गोपाः ) ज्येप्ठ त्रक्मके रक्षक है। यहाँ 
स्प2रूपसे सूक्तकार ऋषिने इस ज्यप् ब्रह्मको जीवात्मा ही बताया 
है । अतः अन्य देबताओकी तरह ही यहाँ भी ईश्वरका वर्णन नहीं 
है। सप्त ऋषियाका अर्थ प» राजारामजी आदि तथा सायण 
अआ।दिने भी चन्तु आ।ढ इन्द्रिया ही किया है । तथा इसका विशेष 
विचा< हम प्राणोके वर्शनमे कर चुके हैं. वाचक बन्द ॒बही देखे । 
इन मूल सूक्तोके अलावा डपनिषदोंमे भी आत्माका ही कथन 
है इस कल्पित इश्वरक्री तो उस समय तक खष्टि ही नहीं हुई थी। 

उपरोक्त सूक्त ८ का तियंग्विलश्मस' ,यदह्द मन्त्र, ई०ड- 
० |२।३ में भी आया है, वहाँ स्वय महर्षि याज्ञवल्क्यने इसका 
निम्न भाष्य किया है| यथा-- 

ए 

- तदेष श्लोक़ो भवतिं | अर्वागू विल्श्रमस उध्य बुध्न- 
स्तस्मिन्यशों निहित॑ विश्वरूपस्‌ । तस्यासप्तकपयः सप्त 
तीरे वागट्मी ब्राह्मण संविदानेति |” * आशा वे .यशो 
विश्वरूपम्‌ प्राणानेतदाह तस्या_सप्त ऋषय सप्त तीर इति | 


पग्राणा वा ऋषय। | 


( ३१९ ) 


यहाँ श्री शंकराचार्यंजी लिखते है कि-- 

प्राशा) परिस्पन्दात्मका), त एवं च ऋषय: । 

अथीत्‌-उपरोक्त सनन्‍्त्रमे आये हुये 'यश' और सप्त ऋषय£/ 
शब्दोका अर्थ परिसपन्दात्मक प्राण हैं। 'तथा च चमस का अथे 
स्त्रयं श्रतिमे ही. सिर'किया गया है | इससे अगली श्रुतिमि इसको 
ओर भी स्पष्ट कर दिया गया हे। उसमे इन सप्त ऋषियोके नाम 
भी बता दिये है। वहाँ दो कान दो आँख, दो नासिकाये ओर 
एक रसना. इनको सप्त ऋषि कहा गया हे । अतः स्पष्टरूपसे 
यहाँ जीबात्माका वर्णन है यह सिद्ध हुआ | तथा आर्य समाजके 
महान वंद्कि विद्वान प० शिवशंकरजी काज्यतीथने अपनी पुम्तक 
वैदिक इतिहासाथ निर्णयके प्र० १७१ पर उपरोक्त मन्त्रके अर्थ 
जीवात्मा परक ही किये है। वहाँ आप लिखते है कि-- 

£ यहाँ पर उध्यी पद शिरोगत सप्त प्राणोका ही ग्रहण कर 
वाता है. १ 

तथा निरुक्त अ० १२ से उपरोक्त सन्‍्त्रके अधिदेविक अर्थ 
तथा अध्यात्म परक अर्थ किये हैं| बहाँ अधिदेविकसे सूर्य ढेवता 
अर्थ किया, तथा अध्यात्ममे जीवात्मा अथ्थ किया है। वहाँ 
इसी शरीरके प्राणोको ऋषि तथा 'यश' का अर्थ ज्ञान किया है । 


अतः यह स्कभ सूर्य अथवा आत्मा वाचक है। इसमे कल्पित 
इंश्वरकेा कोई स्थान नहीं है । 


केनोपनिषद ओर ब्रह्म 
कैनो पनिपद्मे-- 


“क्ेनेपितं पतति प्रपित॑ मन! । केन ग्राणः प्रथम ग्रंति 
युक्त ॥ १।९ 


( २१० ) 
इत्यादि श्रुतियोसे प्रारंभसे आत्माका उपदेश है। 
तथा तीसरी श्रुतिमे कहा है कि-- 
| 45 | 4 

न तत्र चन्तुगंच्छति न वागू गच्छति न मनो न विदमो 
न विजानिम। ॥ ३ ॥ 

अथोत्‌--उस ब्रह्म तक न चन्नु जा सकता है न वाणी और 
न मनकी ही पहुंच है। आचार्य कहते हैं कि--बद चुद्धि गम्य 
होनेसे हम उसको नहीं जानते तथा नहीं कुछ कह सकते है) जो 
कुछ अनुमान या शब्द प्रमाण द्वारा जाना गया है उसीकों कह 
जाता हे | यहा शका उत्पन्न हुई कि-आत्मा किस प्रकार ब्रह्म हो 
सकता है क्योकि आत्मा तो कमोदिसि लिप्त संसारी जीवको 
कहते हैं। यह्‌ कम से अथवा उपामनासे स्वर्गकी अथवा ग्जापति 

८ अरे 

इन्द्र आदि देवत्वकी कासना वाला है। अतः उपास्य ओर उपा- 


० 


सना करने वाला एक नहीं होसकता । इस लिये ब्रह्म आत्मासे 
भिन्न है । 

श्री शकराचायने इस शंकाको निम्न शब्दोमे लिखा है । 

नकमू  बात्मा ब्रह्म | आत्मा हि नामाधिकृतः कर्मेणयु- 
पासने च संशरी कर्मोप्रासनं वा साधनमलुष्ठाय देवान्स्व्ग 
वा प्राप्तुमिच्छति ). तत्‌ तरमादन्य उपास्यो विष्णुरीश्वर 
इन्द्र! प्राणों वा ब्रह्म भेवितुमहंति न त्वात्मा लोक पअत्यय- 
विरोधात्‌ । यथान्ये तार्किक्रा ईश्वरादन्य आत्मा इत्या- 
चक्षते ।” मेव॑ शंकिष्ठाः । 

इस शकाका स्त्रय उपनिपद्‌ने उत्तर दिया है। (उत्तर) ऐसी 
शंका मत करो, क्योकि श्रुति कहती है कि-- 


( ३९१३ ) 

यद्‌ वाया नभ्युदित येन वागम्युद्यते | तदेव ब्रह्म स्व 
विंड्धि नेदं यद्दिमुपासते || १ । ४ 

यन्मनसा न मलुते येनाहुमनोमवस । ॥ *' ४ 

यज्चछ्षुपा न पश्यति येन चक्नुंसि पश्यति ॥ ॥'**६ 

यच्छोत्रेण न थुणोत्रि येन थ्रोन्रमिद श्रृंतम्‌ | ॥'* ७ 

यत्पाणेन न प्राणिति येन प्राश! प्रणीयते || 'द 

अर्थ--जिसका वाणी व्शन नहीं कर सकती किन्तु जिसके 


द्वारा वाणी अपना कार्य करती है, उसीको त्रह्म जानो, जिन 
देवादिकी उपासना की जाती है वह ब्रह्म नही है । 


सन जिसका मनन नहीं कर सकता, जिसके द्वारा मन मनन 
करता है' 

आंखे जिसको नहीं देख सकती जिससे आँखे देखती है 
उसीको 


द॥ 


४... 


जिसका कान नहा छुन सकते जसका। कृपास कान सनते हे 
उसाका * 


जो प्राणके आश्रय नहीं हे अपितु प्राण जिसके आश्रय है 
डसी को 


तथा च अन्य श्रुतियोमे भी इसी आत्माको ब्रह्म कहाहे | यथा 
योवाचमन्तरोयमयति । ब० ३७१७ 

न हि वक्‍तु वकक्‍तेंतिग्रलोपो विश्यते० बृ० ४।३।२६ 
तस्यभासा स्वेधिदं विभाति | छझु० ड० २२१० 
आभेप्राय यह है कि केन उपनिषद्‌ तथा अन्य सब श्रुतियोमे 


( ३९१४ ) 
भी इसी जीवात्माको ब्रह्म कहा है श्रुतिमे 'एव यह अब धारणार्थ 
अव्यय है, जिससे अन्यदेव विष्णु, शिव, प्रजापति, आदि 
देवोको ब्रह्म माननेका निषेघ किया गया है। अतः यह सिद्ध है 
कि स्वात्मासे भिन्न त्रह्म कोई अन्य जातीय पदार्थ नही है । यही 
अभिप्राय अथवंबेदके उपरोक्त सूक्तोका है । 
उपनिषदोंकी श्रुतियों स्पष्टछपेण उच्चस्वरसे घाषणा करती दैंकि- 
अन्योउसावन्यीषहस्पीति न सवेद | बृ० १४१० 
यथा पशुरेच स देवानाम्‌ | बृ० १७१० 
गेष्न्यथातो विदृरन्‍्य राजा नस्ते क्षब्यलोका भवन्ति। 
छा०७१२४॥२९ 
मृत्योः स सृत्युपामझ्ोति | क० 3० २११० 
अर्थात्‌ू-- जो यह जानता है कि परमात्मा अन्य है और में 
अन्य हूँ चह उस ब्रह्मके यथार्थ स्त्ररूपका नहीं जानता । अपितु 
वह पशुके समान देवताओका पशु ही है | 
जो अपनेसे इश्वरको भिन्न जानते हैं. वे अन्य राजा वाले 
कर कप ० 0 ४ 
(दास ) हैं अतः वे ज्ञीण लोक बाले होते हैं अथोत्‌ निरन्तर 
जन्मते मरते रहते है। तथा च जो अज्नानी परमात्माकों अपनेसे 
मिन्न सममता है बह मत्युसे झुत्युकों प्राप्त होता रहता है । 
| 
विष्णुदेव 
बेदिक साहित्यमे विष्युदेवका'भी मुख्य स्थान है। त्राह्मण 
प्रन्थोसे विशेषतया यज्ञकों द्वी विष्णु कहा गया है। 
विष्णुयज्ञ! । गो० 3० ११९ त० ३॥३।७६ 
विष्णुवियज्ञ! | ऐ० ११४ श० १शशदठाप , 
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यज्ञों वें विष्णु | को० ४।२। तां० 8।६।१० 


इत्यादि शतशः प्रमाण दिये ज्ञा सकते हैं जिनसे यज्ञका 
नाम विष्णु आया है | 


यजुरवेंदम भो यज्के लिय्र विष्णु शब्दका प्रयोग हुआ हैं । 
है |$| गे 5 
सूय और विष्णु 


अग्नियां अहः सामो रात्रि रथयदन्तरेण (अक्यो राजेश 
योषन्तराल। कालः) तद्विष्णु) | श० ३॥४।४।१४ 

अथात्‌ दिनका नाम अग्नि ओर रात्रिका नाम सोम है. तथा 
दिन व राज्िके मध्य ( सन्भ्या ) समयका नाम विष है। अमि- 
प्राय यह है कि सायकालके सूर्यका नाम विष्णु है । 


हि. _अन्‍्चानक, 
नरक्त 
निरक्तकारन सूर्यका नास विषणतु बताया हैं । 


निघण्टुस सबिता भग सूर्य प्रपा विष्णु, थाम सूयक 
बताये हैं । 


इसका निर्वचन करते हुय निरुक्तकार लिखते है कि-- 
'सतिता' व्याख्यात;, तस्प कालो यदा थो। अपहत 
तमस्फाकीर् रश्मिसवत्ति | 
“अधीरामः पवित्र!” इति पशु समाम्नाये चिल्ञायते। 


फेस्पात्‌ स पान्यात , इति अधघस्तात्‌ तदलायां तमो मवरति 
एतस्पात सामास्याव । 


( ११५ ) 


“कफबाकु/सावित्र।/ इति पशुसपाम्रायेविज्ञायते कस्पात्‌ 
सामान्यात्‌ | इति कालालुवादं परीत्य क्कवाकों! पूवे 
शब्दानुकरणं वचो उत्तरम्‌ ॥ 

(१ 
भगः- भगः व्याल्यातः तस्वकालः ग्रागू उत्सपणात्‌ । 
पूपा-अथ यदू्‌ रश्मिपोपं पृष्याति तत्‌ 'पूषा' भवति | 
विष्णु-अथ यद्‌ विषितों भत्रति तदू विष्णु: । 

विशते्वा । व्यश्नोहेवा | तस्य एपा भमवति । 

इढ॑ विष्णुयिचक्रपे त्रेधा निदधे पदस | यजु दे, ४)१५ 

अर्थ--मविताकी व्याख्या हो चुकी उसका समय उपाकाल 
है तथा च श्रुतिमे अधा भाग काला तथा ऊर्ध्य भाग श्वेत पशुको 
सविताका पशु कहा है, इस समानतासे भी सविताका समय 
निश्चित होता है। तथा च 'मुर्गे! को भी श्रुतिसे सविताका कहा है 
इससे भी सबिताका काल जाना जाता है अथोत जिस समय 
( प्रात.काल ) मुर्गा वालता है वही कल सबिता का है अथात 
उस समयफे सू्यंफों सविता कहते हैं । 

भग:--इसका काल उत्सर्पण. ऊपर आकाश देशमे चढनेसे 
पहले है। अर्थात--मध्य/न्हसे पहलके स्यकोमगकहते है तथा 
उसके पश्चात्‌ उसकी सूर्य सन्ना है । 

पूषा--जब सूर्य तेजसे पूर्ण होकर रश्सियोको धारण करता 
है उम समय वह पूपा' कहलाता है | 

विष्णु--उसकेपश्वात्‌_ उसीसूर्यकानास विष्णु होता हैं। 
अथोत्‌ सायंकालके सूर्यका नाम विष्णु है। जो बात ब्राह्मण॒कार 


( 5९७ ) 


(हक 


ऋपिने कही थी उसीकी पुष्टि लिरत्तकारने की है। निरूक्तकारने 
] 


ने 
विष्णु शब्दका तीन धातुओसे सिद्धि की है 

(१) बिप्‌ , (२) विश प्रवेशने से (३) वि पूर्वक अश धातु 
से । तीनो प्रकारके अर्थाकों सूर्य परक घटित किया है। साथ ही 
अपनो पुष्टिमे इद विष्णु विचक्रते” यह प्रसिद्ध मन्त्र दिया है । 


इस मन्त्रका अर्थ करते हुए और बाभः” ऋषि कहते है कि- 
» ॥# व ल् ल्‍ थे हु 
“ममागेहण, विष्णुपदे गयशिरसि इति ओणेबामः । 


समारोहण >उद्दययगिरिमे उदय होता हुआ बविप्णुदेव एक पद 
धरवा है, सध्यान्द कालसे विष्णुडेव आकराशमे दूसरा पर रखते 
हैं, ओर सायकालमे गय शिए ( अस्प.गरि>अस्ताचल ) पर 
तीसरा पर रखत है । 


उपरोक्त प्रमाणोंसे सूयका नाम ही विष्णु है इसमे किसी 
प्रकारका सनन्‍्देह नही रह जाता हे। तथा च प० शिवशकरजी 
काव्यतीर्थने  त्रिदेब निएुय” नासक् पुस्तकम पुगण आदिके 
शतशः प्रमाणोसे यह सिद्ध किया है कि श्रीराम कृष्ण आदि 
विष्णुके अवतारोका जितना भी वर्णन है वह सब सूसका ही 
बणुन है । 

हमने विश्तारभयसे उन सबका यहां उल्लेख नहीं किया है । 
जो पाठक विस्तारसेइसका अध्ययन करना चाहे वे वहाँ देग्व 
सकते है । 

पं० सातवलेकरजीने सहाभारतकी समालोचना' भाग २ से 
बिष्युको उपेन्द्र म.ना है तथा उसका एतिहासिक बर्णन ऊिया 
है, पाठकोकी जानकारीके लिये उसको हम यहाँ उद्घ॒त करते है । 


' जिस प्रकार हरणक जाति वाला मनुष्य अपनी जातिकी दृष्टि 


( 3श९्ट ) 


से ही देखता है और सपूर्ण हिदु समाजकी दृष्टिसि कोई नहीं 
देखता, उसी प्रकार वेबोकी गण सस्थामे भी वही दीप था। इस 
कारण देवोके गणोमें परस्पर विद्वेप, कगड़ फिसाद आहि थे ओर 
का पक कह क भी जाते थे । और असुर लोगोका विजय 
इन देवोके आपसके फिसलादके कारण हा जाता था। अमुरोस 
परास्त होने पर देव आपसे सघठन करत थे और अपना बल 
बंढात थ आर अखुरा पर विजय प्राप्त करत थ इसके वणन 
ब्राह्मण ग्रन्थों और पुराणोमे भी बहुत है | 
(१) ते चतुथा व्यद्राचन , अन्योन्यस्य श्रिया आतिष्ठ॒पाना 
अग्निवस॒तिः सोगो रुद्रे), वरुण यादित्यें! उद्गो मरुद्धि।, 
ब्ृहस्पतिविश्वेदेये: | 
(२) तान्विद्रतानसुरक्षसान्यनुव्येयु: ॥ १ ॥ 
(३) ते विद! पापीयांसों वें भवामोज्सुररक्षसानि वें नोडनु- 
व्यवागु! ह्विपदृभ्यों वें रध्यापः । 
(७) हंत संजानामहा, एकस्य श्रिये तिष्ठापहा इति |' 
श० ब्रा० ३॥४९२ 
(४) ते होचुः । हन्तेदं तथा करवामहे, यथा न हृदमाग्रदि- 
वमेवाजयमसदि ते ॥ 
(६) ते इंद्रस्थ भ्रिया अतिष्ठन्त तस्मादाहुरिन्द्रः सर्वा देवता, 
इन्द्रश्रेष्टा देवा! | श० ब्रा" ३॥४।२।१--४ 
(१) उनके चार पत्न बन गये वे एक दसरेकी शोभासे 
असन्तुष्ट हुए, अभि चसुओसे साम कद्रोसे बरूण शआदित्योस 
इन्द्र ममतोसे ओर बृहस्पति विश्वेदवोंसे । 


(<) बे परस्परोका छ्रेप कर रहे हैं. यह देखकर असुर और 
राक्षस उन पर हमल। करने लगे । के ५ 

(०) तव उन दवबाक समममत बात आगई कि हस सूख वन 
गय्रे और असर राक्षम हम पर हमला करते हैं और हम न 
सधर ता शब्रुओसे हम पीस जॉयग | 

(४) तथ उन्होंने निश्चय किया कि हम रा घठन करगे, आर 
पगस्परकी शाभा बढ़ानेके काममे लगेगे। 

(५) वे कहने लगे कि हम बसा करे कि जिससे यह (संघठन) 
कभी न टूटे अथोत हमेशा रहने वाला हो । 

(५) बे इन्द्रकी श्री के लिये खड़े हागय. इसी लिये कहते है 
कि इन्द्र ही! सब देवता है ।” हे 

ब्राह्मण ग्रन्थों इस प्रकारकी कई कथाये है ओर यही ध्वनि 
पुराणों ओर इतिहासे।मि आई है. इससे सिद्ध हे कि देबोके गणों 
से आपसमे कगडे बहुत थे इस कारण उनमे राष्ट्रीय कमजोरी भी 
बहुत थी । अतः वे समय समय पर आपमसे स घठन करते थे 
ओर अपना सांघिक बल बढात थे और अपने शत्रुओका 
मुकाबला करत थे। गणम'स्थाके कारण गणोके अंदर यद्यपि 
सांघिक बल था तथापि गणोका परस्पर आपसमभे झरंगडा और 
फिमाद होनेके कारगा सब वेवजातिसे जैसा चाहिये बेसा सांघिक 
चल न था । तथापि शत्रु उत्पन्न होने पर वे आपसभे सममझोता 
कर लेने थ ओर अपनी सघटना करके शत्रकों भगा देते थे । 


इन्द्र और उपन्द्र 


जिस प्रकार अध्यक्ष और उपाध्यक्ष होते हैं, मन्त्री और 
उपभन्ध्री होते हैं, उसी प्रकार इन्द्र और उपेन्द्र भी होते थ, इसका 
घशांत पाठक निम्न कोकमसे देय सकते हैं--- 


हु 


( ३५० ) 


विष्णुनागयणः कृष्णो रेकुए्ठो विष्टरश्रवा। || १८ ॥ 
उपेन्द्र इन्द्रावरजश्रक्रपाणिश्रतुर्भुजः | २० ॥ 
अपरकोप १ । १ 


वष्सु नारायण कृष्ण वकुएठ, विष्टरश्नवाः उपन्द्र, इन्द्रा- 
बरज चक्रपाणि चतुथु ज।” ये सब नाम विप्णुके है और इनके 
नामोमे उपेन्द्र इन्द्रावरज” ये नाम इनका उप,व्यक्ष होना सिद्धू 
कर रहे है । इन्द्र स्पय देवोके अध्यक्ष और उपन्द्र दवोके उपा- 
ध्यक्ष थ । उपेन्द्र इन्द्रकी अपक्षा छाटा था यह सिद्ध करनेकी 
आवश्यकता नही है. क्योकि यह बात उक्त शब्दोसे ही सिद्ध हो 
रही है । तथापि इन्द्र+अवर-ज"” यह उसका नास ही सिद्ध 
कर रहा है कि यह विषतु इन्द्रसे छोटा है ओर इन्द्रके पीछे 
बनाया जाता है । “इन्द्रावरज” शब्द इन्द्रसे छोटे उपाध्यक्षका ही 
भाव बताता है । आजकल विष्णुका मान इन्द्रसे भी अधिक 
समझा जाता है परन्तु वास्तवमे अन्‍्यक्षके सन्‍्मुख जितना मान 
उपाध्यक्षका होना स'भव है, उतना ही मान इन्द्रके सामने उपेन्द् 
का होना स भव है। परन्तु यहाँ यह वात स्पष्ट होती है कि देवो 
के राजा मुख्य इन्द्र सम्र,ट भारतवर्षमे बहुत कम आते थे, भारत- 
वर्षम आना ओर यहॉका कार्यप्रबन्ध देखना यह काय उपेन्द्र 
का होता था । यह वात विष्णुके कई नाम देखनेसे स्पष्ट होती है। 


नारायण 


नारायण शब्दका अथ इस विषय पर बडा प्रकाश डाल रहा 
है | इसका अर्थ यह है--(नारे) नरोके मनुष्योके स घोमे जिसका 
( अयन ) गमन होता है, उसका नाम नारायण है। मनुष्योक्े 
स धोमे जानेका कार्य उपेन्द्रके आधीन था । जिस प्रकार इस 


( ३२९९ ) 


समंयके भारतीय सम्राट हिन्दुत्थानमे बहुत कम आते हैं, परन्तु 
उप्तका यहाँका कार्य भारत सचीब अथवा बड़े लाट साहेब करते 
हैं. ठीक उस प्रकार देव सम्राट भगवान्‌ इन्द्र खवयं यहां कम 
आया करते थे, परन्तु यहांका सब कार्य उपेन्द्र अथात्‌ विष्णुदेव 
के सुपुर्दे था, ओर इसी कारण उसका नाम “नारायण” ( नर 
समूहोमे गमन करने वाला ) था। इस नामका यह अथ बिलकुल 
स्पष्ट है ओर उस समयकी राजकीय अवस्था स्पष्ट बता रहा हे । 


नराणां समूहो नारं॑ तदयनं यस्य | 
अमरटीका (मट्टीजी०) १११८ 

नरा अयन यस्य | अपरटीका १११८ 

आपो नारा इति प्रोक्ा आपो वे नरसनवः । 

ता यदस्यायन॑ पूर्व तेन नारायणः स्थृतः | मनु० १|१० 

(९) नरोके समूहमे जाने बाला, (२) मनुष्योमे जानेका स्थान 
है जिसका, वह नारायण कहलाता है, (३)**'नाराका अथो है. 
नरोके पुत्र, उनमे जिसका गमन है उसको नारायण कहते है 

इन सब अर्थाका तात्पय यही है कि जो उपेन्द्र मनुष्योके 
समूहोमे आता जाता रहता है, उसको नारायण कहते हैं। इससे 
सिद्ध होता है कि देवोके अध्यक्ष इन्द्र तो मानवोके देशमे आते 
जाते नही थे अथवा कम |आते जाते होगे। परन्तु यहाँ आने 
जाने का कारये उपाध्यक्ष अर्थात्‌ उपेन्द्रका ही था । 
उपेन्द्र इन्द्रावरज (छोटा इन्द्र, इन्द्रसे छोटा अधिकारी ), 
नारायण, विष्णु आदि नाम एक ही व्यक्तिके है । पुराणोमे 
हमेशा नारायण भूमिक्रे निवासियोके दुःख हरण करता है 
ऐसी कथायें बहुतसी आती है, इस कथा भागका तात्पय यही 
हे कि पूर्वोक्त देव राज्यके उपाध्यक्ष यहाँ आते थे ओर भारतवर्पके 


( श्रर ) 


निव्रासियोंकी रक्षा असुरराक्षसादिकोका पराभव करके करते थे। 
इसलिये इन्द्रकी अपेक्षा नारायण उपन्द्र पर प्रेम भारतनिवासियों 
का अधिक था । क्योकि इन्हीका साक्षात्‌ संबंध भारतीयोसे सदा 
होता था और भारतीय जनता अपने दुःख इनके पास जाकर हीं 
सुन्ताती थी, भगवान्‌ सम्राट इन्द्रके पास साधारगा जनताकी पहुंच 

नहीं थी । इसी लिये अन्य देवोकी अपेक्षा उपेन्द्र नारायण पर 
भारतीय जनताकी भक्ति अधिक थी। ब्रह्मलोक किवा त्रह्मढेशके 
ब्रह्मदेव भूतलोक किवा भूतानके इश महादेव, ये भी नारायण 
उपेन्द्रकी ही शरण लेते थे ओर उनकी प्रार्थना करते थे कि आप 
कृपा करके भूमि निवासियीकी रक्षा करे ।? क्योकि सब जानते थे 
कि थे ही सबसे अधिक सामथ्यवान हैं ओर आयोब्ंसे सदा 
आने जानेके कारण वहॉकी अवस्थाका उनको ही पू" पता है । 
भूमि, हिमगिरीकी चढाई ओर ऊपरला त्रिवि्टप प्रदेश इन तीनो 
प्रदेशों विक्रम अथात्‌ पराक्रम ये करते थे इसी लिये इनका “त्रि- 
विक्रम” नाम था। पूर्वोक्ति तीनो स्थानोंकों “त्रिपथ” किया तीन 
मार्ग कहा जाता था। भारतका भूपथ, हिमालयका गिरिपथ ओर 
त्रिविष्टपका द्युपथ ये तीन पथ अर्थात्‌ तीन मार्ग थे. इन पथोसे 
गुजरनेके कारण ही गगा नदीका नाम “ त्रि-पथ-गा” अर्थात्त्‌ 
पूर्तोक्त तीनो मार्गेसे गुजरने वाली नदी है। इन तीनों प्रदेशोमे 
विक्रम करने वाले पूर्वोक्त उपेन्द्र ही थे। इस कार्यके लिये देवोके 
मुख्य इन्द्रको फुरसत नहीं थी। अब हमे देखना चाहिये,क 
उपन्द्र विध्णु किस युक्तिसे यह कार्य करते थे-- 


| किक, है 
विष्वक्सन 
उक्त बात पूर्णतासे घ्यानमे आनेके लिये “विष्वक्सेन” 
यह बिष्णुका अथवा उपेन्द्रका नाम वडा सहाय्यकारी है। इस 


( हर ैश्३े ) 


शब्दका अर्थ यह है कि “जिसकी सेनायें चारों ओर थोडी थोडी 
विभक्त हुई हैं ।? चारो दिशाओमे जिंतने देश है उनमे जिसकी 
सेनाएँ खडी है | अंथोत यह उपन्द्र अपने स्थानमे रंहता हुआ 
अपनी विविध सेनाओ द्वारा संपूर्ण देशका संरक्षण करता था। 
जिम प्रकार इस समय अंग्रेजोंकी सेनाएँ भारतवर्पमे कई स्थानोमें 
रखी जाती है ओर उसके द्वारा सब देशकी रक्ताका प्रबन्ध करने 
को योजना की गई हे उसी प्रकार देचोके उपाध्यक्ष उपेन्द्र महाराज 
अपनी विविध स्थ।|नोमे रखी हुई सेनाओ द्वारा भारतव॒पंकी 
जनताकी रक्ता करते थे। उपेन्द्रको अथात्‌ बिष्णुक्रों मानत्रोका 
रक्तक माना है इसका कारण यही प्रतीत होता है | ब्रह्मदेव विषातु 
ओर महादेव ये तीन देव त्रिशेवोके अदर हैं. उनमेसे विष्णु ही 
उपेन्द्र है और सबकी रक्षा करने वाले है। ब्रह्मदेबरका राष्ट्र ब्रह्म- 
देश हो है क्योकि इसकी पूर्व दिशा। मानी गई है। सहादेवका 
स्थान केल्ास पर्वत सुप्रसिद्ध है ओर इस उपेन्द्र विष्णुका स्थान 
किसी हिसालयकी पहाडीसे होना संभव है, जिसका डस समयक्ता 
नाम वकुएठलोक सुप्र[सद्ध है। इस स्थानसे रहता हुआ उसेन्द्र 
जैमा अपना विक्रम सारत भूमि पर करता था उमीप्रकार तिव्ब॒त 
से भो जाकर करता था। जिस प्रकार मुख्य राजाकी अपेक्षा 
उसका मुख्य साचिष विशेष राजकारण पटु होता है अथवा होना 
चाहये, उमो प्रकार उपन्द्र विष्णु देवोके इन्द्र सम्रादकी अपेक्षा 
पुएणामे अधिक राजनीतिज्ञ बताया हे। कप्रसे कम भारत- 
चासियोके हित सबंधका देखकर हम कह सकते है कि भारत- 
वासियोके लिय्रे उपेन्द्र ही अधिक सहायवा करते थे ओर हरएक 
प्रकारसे लाभकारी हाते थे। इसी लिग्रे हरएक कठिन प्रसगमे 
भारतवासी विष्गुक्ी हो शरण लेते थे । 


“४३३ 


( र२१२७ ) 
उपेन्द्र के अन्य नाम 


हे विणतु--.( उपेन्द्र के नाम अनेक है जो महाभारतमे 
प्रसिद्ध है उनसे निम्न लिखित नाम इस प्रसंगमे विचार करने 
योग्य हैं-- 

१--( मेदिनीपतिः ) प्रथ्वीका राजा, (ज्षितीशः ) भूमिका 
मालिक, ये शब्द “भूपति” अर्थ बता रहे हैं । 

२--( लोकाध्यक्ष: ) लोकोका अध्यक्ष, ( लोकस्वामी ) लोको 
का स्वामी, ( लोकनाथ ) लोगोका नाथ, (लोकबंधु ) जनताका 
भाई ये शब्द इसके साथ जनताका सम्बन्ध बता रहे है | 

३-- सुराध्यक्ष: ) सुरोका अध्यक्ष, ( त्रिदशाध्यक्षः ) देवोका 
प्रधान ये शब्द इसके अध्यक्ष किंवा उपाध्यक्ष होनेकी सूचना कर 
रहे है । - 

४--६ धमोध्यक्ष: ) धर्मकी रक्ता करने वाला, धर्म विषयक 
सव प्रबन्ध करने वाला ये शब्द इसका धामिक क्षेत्र बता रहे हैं । 

५--( इन्द्रकमों ) इन्द्रके काये करने वाला यह शब्द उपेन्द्रके 
कम इन्द्रके समान है यह आशय व्यक्त कर रहा है । 

६--( अग्रणी ) मुखिया, (ग्रामणी ) ग्रामका नेता थे शब्द 
इसका ग्रामोका अधिकारी होना सिद्ध कर रहे है। 

७--( महाबलः ) बड़े सौन्‍्यसे युक्त, (सु-पेणः ) उत्तम 
सेनासे युक्त ये शब्द इसके स॑ न्‍्यके वलके द्योतक है। 

बिशेप से न्यसे युक्त होनेके कारण ही यह ( जेता ) विजयी, 
(समितिजय:) युद्वमें विजयी और ( अपराजितः ) कभी पराभूत 
न होने वाला है । 

&€--( महोत्साहः ) बड़े उत्साहसे युक्त, ( सुरानदः ) देवोको 


(रच 


आनन्द्र दने वाला ( शास्तरा ) उत्तम राजशासन करने वाला, ये 
नाम भी पू्र नामोके साथ ही पढ़ने योग्य है | 


१०--( बीरहा ) शत्रु फ़े बड़े वीरोका नाश करने वाला! 
(नेक्रमायः ) अनेक कार्य कुशलताक्े साथ करने वाला ये शच्द 
उसका कार्य कांशल बता रहे हैं । 


इस प्रकार उपन्द्रके नाम जो महाभारतके अनुशासनपय 
में प्रसिद्न हैं देखनेसे उसके कार्यका पता लगता है। इससे भी 
अधिक इनके बहुतसे नाम है जो इनके अन्यान्य गुणोका वर्णास् 


कर रह्र हद उन सबका यहा उद्ध्चत करनेकी कोई आावश्यकत 
नहा & 


पपेन्द्रके काय 


उपन्द्र विष्णुक्रे नामोमे “दत्यारि, मप्रुरिपु बलिध्यंसी, कसा 

राति, कटभमजित्‌ ,? इत्यादि नाम उसके कार्यक्रे दर्शक हैं | ढत्यं 

फा पराभव इन्होंने किया था, सधु, वलि कस केंटम आदि दुष्ट 

होने नाश किया था। इस नामोके अतिरिक्त इनके बहुतस 

नाम असिद्ध हैं कि जो इनके कार्यके द्योतक हैं। उन सबका यह 

विचार करनेकी आवश्यक्रवा नहीं। यदि पाठक उन नामोक 
विचार करेंगे तो उनका उक्त बातका पता लग समझता है 


इन्द्रऊे नामोंका विचार करनेसे इसी प्रकार डनके कार्य 
पता लग सकता है । ब्रत्रादि राक्षसोका वध करना तथा देवो आओ 
आयाको रक्षा करना इनका प्रधान कार्य था और यही इतिहासे 
पर पुराणोम विविध कथा प्रसगोसे व्यक्त किया हे इसलिये इर 
विपयपे अधिक लिखसेकी आवश्यकता नहीं हे। 


७ 


६.३२ 


के 
महादव 

.. १० शिवशकरजी काठ्प्रतीथने 'त्रिरेव निर्णय! से रूद्र ( सहा« 
देच ) की अम्लिका रूपान्तर मिद्ध किया है । 

अथाने--वेदीस रूद्र आदि तासोसे अंभ्रेफ़ा ही आलकारिक 
चर्णन है | 

कई विद्वनोके समेत है कि शिव लेंगेकरी जो जलेरी हे वह यज्ञ 
कुण्डका ही विक्नत्तरूप हे, तथा 'लिग! अमग्न शिखाका रूप न्‍्तर है । 

वेदसे भी इस मतकी पुष्टि होती है । 

( लवपगने रुद्र: / ऋ० २१६४ 

3 
त्म्म रुद्राय नयोस्त्वग्तये | अ० काँ० ७|८७|१ 
इन मन्त्रोमे स्पट्टररूपमे अमप्निका झंद्र कहा सेया हे | 


निरुक्त और रुंद्र 

निरुक्तमे रुद्रको मध्य स्थानोय देवता माना है | यथा-- 
वायुः, वरुण, रुद्र!, इन्द्रः, पजन्य, बृहस्पति), बअंक्रराम्पति:, 

ये सात मध्यम स्थानीय देवता है | इनमे वायु मुख्य है । 

यदरुंदत तद्‌ रुद्रस्य रुद्रवम्‌। (काठफश्र॒ति) 

यदरोदीत्‌ तद्रुढ़ स्य रुद्रस्वम । (यह हारिदू बिक श्रुतिहे) 

अर्थात्‌ू--जो रोया से। रुद्रका रुद्रपना है। 

इन श्रुतियोके अनुसार इतिहास भी हे, कि वह झरद्र अपने 


पिता प्रजापतिकों वाणोसे विधते हुये देखकर शोकसे रोया था. 
इसीसे इसका नाम रुद्र प्रसिट्ट हुआ । 


) 


( हऐरे७ ) 


रुद्र! रोति-इंति सतः रोरूयमाणों द्रवति, इति वा | 
रोदयतेया ॥ 

अथात--जो रोता है वह रुद्र है। अथवा बार बार या 
अतिशय राकर चलता है इससे रुद्र हे। अथवा राद्यति प्राणयो 
को रुल।ता है इसस रुद्र है। १०।९।४ 

अमभिप्राय यह हेकि (१) जो रोया, (>) जो रोता हैं. (२) जो 
रोता हुआ चलता है (४) जो रुलाता है। वह रुद्र है निरुक्तकार 
के मतसे यह मध्यस स्थानीय “वायु! देवता है। क्य्राकि वायु 
शब्द करता हुआ चलता है.। आगे निरुक्तकारने-- 

“अग्नि रपि रुद्र उच्यते 

कह कर अम्निका नाम भी रुद्र सिद्ध किया है, तथा अपने 
इस सतकी पुष्टिमे अथबववेदका मन्त्र भी लिख दिया है। अतः 
निरक्तकारके मतमे रुद्र! अप्नि अथवा बायुका नाम हे इश्वरका 
नहीं जे 

ह्ाह। है 
_. आह्यण ग्रन्थ ओर रुद्र 

अशभिवरुद्र! । शु० ४३।१।१० 

रुद्रो अग्नि: | तां० १२ ।४। २४ 

एप रुद्र।, यदग्मि | 6० १।१। ४। ८ 

प्राणा वे रुद्राः प्राणाहीद॑ सब रोदयन्ति | 


जें० उ० ४७ | २। ६ 

कतमे रुद्रा इति दशेमे पुरेपे प्राणा आत्मेकादशस्ते 

यदस्मान्मत्याच्छरीरादुस्क्रामन्त्यथ रोदयन्ति तथद्रोदर्यान्त 
तस्माद्‌ रुद्रा | इति श० ११।६।३।७ 


५ एते८ ) 


चर 
' एपा (उदीची) व रुद्रस्य दिकू | त० १ |७।८। ६ 
रुद्रस्य वाहू (आद्रानक्षत्रमिति सायणः) ते० १।४।११ 
प० भगवदत्तजीने बेदिक कोषमे लिखा है कि-- 
बे (0 के ्क् 
“तान्येतान्यट्टो (रुद्र! सब! पशुपति, उग्र), अशनि, भवः 
महान्देवः, ईशानः, अग्निरूपाण, क्ुुमारोनवमः) (कुंपार।- 
स्फन्दः रुद्र पुत्रीउप्रि पुत्र; अमरकोशे) 
हाभारते वनपर्वाण, २२४ । १४-१६” 
€ ३० हक € 
रुद्रः--अग्नि वें म देवस्तस्येतानि नामानि, शर्ब इति 
यथा ग्राच्या आचचछते भव इति यथा वाहिकाः पशनां 
पति; रुद्रोउईमिरिति। श० १॥७।३।८ : 
अथात्‌-- अभिकरा नाम रुद्र है, तथा प्राणोका नाम रुद्र है 
क्योंकि ये निकलते समय रुलाते है । रुद्र, शर्व, पशुपति, उम्र, 
अशनि, भवः, महादेव, ईशानः, आदि सब अम्निके रूप है । 
कुमार - स्कन्द को जा कि शिवजीके पुत्र है उनको अम्निका 
पुत्र लिखकर दोनोकी एकता प्रदर्शित की है। रुद्रकी उत्तर दिशा 
है, तथा आद्रों नक्षत्र रुद्रके हाथ हैं 
इसी अमश्निका पूर्व दिशा वाले 'शव कहते हैं, ओर किसी 
प्रान्त वाले 'भव! और कोई इसको 'रुद्रर तो अनेक इसी अम्मिको 
'पशुपति' आदि नामसे पुकारते हैं ।” 
सारांश यह है कि ऋग्वेद, अथवयेद, निरुक्त, सम्पूर्ण ब्राह्मण 
ग्रन्थ, तथा महाभारत और अमरकोश आदि सम्पूर्ण बेंदिक 
साहित्यमे, अम्न, वायु, प्राण, व प्राण सहित ससारी आत्माका 
नाम ही रुद्र हे किन्तु वर्तमान इंश्वरकी कल्पनाका सकेतमात्र भी 
नही है | तथा च-- 


( रेरक ) 


ऋग्वेदके समयमें यह रुद्रे अभिका पिशेष॑ण सान्न था। पुनः 
यह अप्निका परिवर्तित रूपमे प्रकट हुआ, और यजुवेंदके समयमे 
बैदिक कवियोने, अग्नि, वायु, प्राण, आत्मा,' तथा उत्तर दिशाका 
राजा आदिके गुणोको आरोपित करके इस रुद्रकों एक नये देवता 
का रूप प्रदान,कर दिया । “आप 

पुनः पुराणकारोने इसका और भी भयानक रूप दे दिया। 


_ यही अजापति, विष्णु, आदि वेदिक देवोंकी अवस्था है । 


कटा 
ऐतिहासिक राजा रुद्र 
जैसा कि--ऊपर लिखा जा चुका है, त्राह्मण प्न्धोमे रुद्रकी 
उत्तर दिशा बताई गई है । 
इमसे प्रतीत होता है कि यह उत्तर दिशाका एक राजा था। 
वे लोग, चोरी डाका, आदिका ही कार्य करते थे सभवतः इसी 
लिये वेदोमे इसको चार डाकुओं आदिका अधिपति कहा है. । 


नमो वंचते परिवंचते स्तायूनां पतये नमः । 


७ 

यजुबद० १६ । २२ 
यजुर्वेदका यह पूरा अध्याय ही रुद्रकी स्तुतिमे लिखा गया 
, इसीलिये इस अध्यायका नाम ही रुद्राध्याय हे । इसमें स्पष्ट- 
रूपसे रुद्र ( महादेव ) को चोर, व डाकु आदियोका अधिपति 
बताया है। प॑> सातवलेकरजीने 'महाभारतकी .समालोचना” से 
इसके ऐतिहासिक रूप पर अच्छा प्रकाश डाला है. अत; हम 

उसको अक्षरशः यहाँ उद्धृत करते हैं । आप लिखते हैं कि-- 


भूतनाथ 


“महादेवके नामोसे भूतनाथ, मूतेश, भूतपति आदि नाम 


५ २३० ) 


सुप्रसिद्ध हैं। “भूत नामक जातिका एक राजा” इतना ही भाव 
ये शब्द बता रहे है । भूतनामक जातिका राष्ट्र भूतान किवा भूत- 
स्थान है । यह जाति इस समयमे भी अपने भूतानमे विद्यमान है 
इसलिये इसके विषयमे अधिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं । 
इस भूतजातिके राजा महादेव नामसे प्रसिद्ध थे। यद्यपि आज- 
कल्नका भूतान छोटा सा प्रदेश है तथापि प्राचीन कालसे और इस 
समयमे भी ये भूतिया लोग तिव्बतके दक्षिण भागमें रहते थे 
ओर रहते हैं | इसी कारण उनके राजा महादेवने अपनी राज- 
गद्दी मानस तालके समीप वाले केलास पर्बत पर अथवा केलास 
के पास बनाई थी । यहाँ रहते हुए भूतनाथ महादेव सम्राट अपना 
शासन पूर्व दिशामें भूतनाथ पर तथा पश्चिम दिशामे पिशाच 
जाति पर करते थे। 


“गिरीश” इसका नाम स्पष्टतासे बता रहा है कि यह पहाड़ी 
पर रहने वाला राजा था । गिरी अथोत पह।ड़ीका राजा गिरीश 
कहलाता है। इसकी धर्मपत्ती भी पावंती नामसे असिद्ध है। 
“पावेती” शब्द्‌ यही भाव बताता है कि यह पहाडी स्त्रीथी। 
पहाडी राजाका विवाह पहाडी स्रीसे होना ही स्वाभाविक है । 

इस महादेवका काल निश्चित करना चाहिये। इसका काल 
निर्णय हम इनके तामोंसे और इनके व्यवहारसे कर सकते है--- 


कत्तिवासाः ' 


यह शब्द इस कार्यके लिये बडा उपयोगी है । इसका अर्थ 
यह है-''कत्ति: चर्म वास; यस्य |” जिसका कपडा चर्म ही है. 
अर्थात्‌ कपड़ेका कार्य चमडेसे करने वाला अथवा चमड़ेको 
कपडेके समान पहनने वाला यह महादेव था । यह कृत्ति शब्द 
यद्यपि सामान्यता चमड़ेका वाचक है तथापि हाथीके या हिरनके 


( २१३१ ) 


फरचे चपड़ेका वाचक मुख्यतया है | उक्त पशुकों मारकर उसका 
चमडा उतारकर उपी कच्चे चमड़ेका पहनना उस शब्दसे व्यक्त 
होता है । पाठक ही विचार कर सकते हैं कि यह भूतानी राजाकी 
रहने सहनेकी पद्धति सभ्यताके किस स्थान पर होना संभव है। 
हमारा तो यह विचार है कि कपासके या ऊन के कपड़े बुनने 
ओर पहननेकी प्रथा शुरू होनेके पर्व युगका यह वर्णन है, क्योकि 
जा मनुष्य एक बार ऊनी या सूती कपड़े पहननेकी सभ्यतामें आ 
गये, वे कच्चा चमडा पहननेके पूर्व युगमे जा ही नहीं सकते, 
सनुष्य कितनी भी उदासीनतामे रगा क्यो न हो, वह कच्चा चमड़ा 
पहन ही नहीं सकता, यदि एक बार वह कपड़ोकी सम्यतासे आ 
गया हो। महादवके घर्णुनसे उस चमडेसे रक्तकी बूं दे चारो ओर 
टपकनेका वर्शान स्पष्ट बता रहा है कि वह बिल्कुल कच्चा चमड़ा 
ही पहनता था। कई दिनोके पश्चात्‌ वही चमड़ा सूख जाया भी 
संभच है, परन्तु यह शब्द उस समयक्की सभ्यताकी दशाका वणुन 
स्पष्ठतासे कर रहा है, इसमे फिसीको काई शंका हं। ही नहीं 
सकता । भूतानकी उस ससयकी ही यह सभ्यता सानना उचित 
है, क्योकि अन्य लोगोसे राजाकी अवस्था कुछ अच्छी ही होना 
सदा ही सभवनीय है ओर जिनका राजा;हा कन्च। चमड़ा पहनता 
है उन लोगोकी सभ्यताकी अवस्थ। उससे अच्छी म ननेका काई 
फारण नही है | अस्तु | अब इस शब्दक साथ ही कप:रू-भृत 
शब्द देखना चाहिय-- 


कपालभ्ृत्त्‌ 


* कपालभृत्‌ , कपाली, कपालघारी” आदि शब्द समानार्थक 
ही है। कपाल अर्थात्‌ खोपड़ी हाथमे घारण करने वाला । हाथमे 
चतनके स्थानमे खापड़ीका उपयोग करने चाल । यह रिबाज भी 


( रै३१२ ) 


पूर्वोक्त अवध्थाकी ही सूचना करता है। जो कच्चा चमडा पहनने 
वाला है वह्दी खोपड़ीके वर्तन उपयोगमे ला सकता है। दूसरा 
नहों लायेगा । मिट्टी, तॉबे, पीतलके बतंनोका संबंध ऊनी या 
सूती कपडोके साथ ही है । जिस सभ्यतामे कपडोका स्थ।न चमडे 
ने लिया है उसीसे बतेनोका स्थान खोपडी ले सकती है । 

इसीके साथ रुण्डमाला धारी” यह शब्द भी देखने योग्य : 
है, खोपडियो अथवा हड्डियोकी माला पहनने वाला, हड्ियोके - 
डुकड़े ही आभूषणोक्रे स्थानम बरतने वाला । यह शब्द भी 
पूर्वोक्त सभ्यताके युगका सूचक है । खो र 

इसके साथ खड्वागपाणि” शब्द देखने योग्य है । इसका 
अर्थ है--' खटियाका भाग हाथमे धारण करने वाला' अर्थात 
शब्रके रूपमे खटियाकी लकड़ी बत॑ने वाला। इस शब्दके साथः 
बलरामज्ञी का वाचक * मुसली, हली, - हलायुध! आदि शब्द भी' 
विचार करने योग्य है । चावल साफ करनेका मूसल मूमि हलन 
का हल इनके शख्त्र बतंने वाला बलगम था। अर्थात्‌ साधारण 
घरके कायमे आने वाले पदार्थ मूमल हल॑ या च.रपई आदि 
उन्हीकों शब्नक्ते स्थान पर व्तंने वाला। हलका उपयोग शम्रके 
समानु-करनके लिये तथा चारपाइका उपयाग शखके समान करने 
के लिये प्रचण्ड शक्ति,चाहिय इससे सर्ेह नहीं है, परन्तु यहाँ 
हम देख रहे हें कि जा सभ्यता विविध साधनोके बतंनेके कारण 
सममभी जाती है उस सभ्यताकी अपेक्षा इनकी सभ्यदा किस दर्जे 
पर थी । विचार करने पर पता लग सकता है कि वे महापुरुष 
उस सब्नताके समयके हैं कि, 'जिस समय लोग वद्लोके स्थान पर 
धर्म, वर्तनोके स्थान पर ,खोपडियाँ बत॑ते और शब्ोके स्थान पर 
चारपाईकी लकडियोँ भी उपयोगमे लाते थे । 

यद्यपि महावेवके शखाखत्रोमे हम देखते हैँ कि इनके पास 


री 


( रे१३ ) 


“परशु, त्रिशुल, धनुष्यवाण, तथा अन्य शञ्अ” थे “पाशुपताख्र” 
नामक बडा तेजस्वी अख्र महादेवक्रे पास था, तथापि साथ साथ 
हम पूर्बोक्त शब्दोकों भी भूल नही सकते | पांडबोका अजुन वीर 
महादेवके पास शम्ताख्र सीखनेके लिये जाता है और उनसे शस्त्र 
प्राप्त करके अपने आपको अधिक बलवान अनुभवत्र करता है।. 
ये बाते भी हमे इस समय विचार कोर्टीमे लानी चाहियें। परशु, 
त्रिशूल बाण ये शश्ल अच्छा फोलाद बनाने वालौका युग बता रहे. 
हैं। और पूर्वोक्त ' कृत्तिवासाः” आदि शब्द बड़ुत पूर्वकालेकी 
ओर हमे ले जा रहे है । इसलिये हम अतुमानके लिय दोनो युगों 
के मध्यका काल इस सभ्यताके लिय्रे मान सकत है । 


भूमि पर एक ही समय विभिन्न अवस्थाओकी सभ्यताये 
विभिन्न दशोमे रहती है । देग्बिय इस समय युरोपमें विमानों और 
मोटरोकी सभ्यता है भारतमे बेलगाडीकी सभ्यता है और तिब्बत 
में पेदल चलनेकी सभ्यता है । परन्वु भारतवर्पमें युरोपीयनोके 
कारण विमान और मो 'रे आती है ओर कई धनी भारतीय लाग 
भी मोटरोकी- सवारी 'उपभोगते है । तथापि यह माना नहीं 
जायगा कि इस समय भारतकी सभ्यता मोटरोकी हे क्योकि 
यहाँ भ रतियोको बुद्धिमतासे माटरे ता क्या परन्तु मोटरका एक 
भी भाग बनता नहीं है। इसी प्रकार आफ्रिद/ लोग युरोंपकी 
उत्तम बदूके बतंते है. परन्तु वे स्त्रयथः उन बदूकोकों बना नहीं 
सकते । पठान लोग स्त्रय करीब कच्चे चमड़े की सभ्यतासे थोड़े 
ऊपर रहते हुए भी विमानोके युगकी बदूके बत सकते है । इसका 
कारण यही है कि अन्य देशके बने हुए पदार्थ दूसर देशमे लाये 
जाते है और वहां उसका उपयोग किया जाता है, इसी प्रकार 
भूतिया लोग बहुत प्राचीन कालमे कछ्चे चमड़े बत॑नेकी अवस्था 
मे रहते हुए भी बाहरके देशसे बने हुए फोलाद आदि लाकर कुछ 


प्रयोग विशपस अपने शस्राअ बनाते होगे | परशु, त्रिशुल, बाण 
आर पाशुपतासत्रके उपयागक्े कारण उनकी स+्यताका दजी बहत 
ऊँचा मानना कठिन है | क्योंकि इनके साथ साथ कच्चे चमडोका- 
फपडीके समान उपयोग, खापडीका बतनोके समान उपयोग 
हडियोका आभ्रपणोके समान उपयोग करनेकी प्रथा भी उनका 
विशिष्ट दजा निश्चित करती है । भूत और पिशाच जातिके लोग 
उस समयक्र असभ्य श्रवस्थाके लाग थे. यह बात महाभ'रतादि 
प्रन्‍्थ पढनेस उसी समय ध्यानम आजाती-है. परन्तु भसहावेवादि 
घीर महापुरुप उनसे विशेष उच्च अवस्था पर मानना योग्य है 
क्योंकि इनकी मान्यता अन्य रीतिस भी उस समय सबका मान्य 
हुई थी । 
क्रतृध्य॑ंसी 
महादेवका विचार करनेके समय उसका यज्ञविध्वसक गुण 
भी देखना चाहिये। “क्रतु-ध्वशी” शब्दका अथ यक्षका नाश 
फरने वाला है| महादेव यज्ञका नाशक प्रशिद्व है । दक्षप्रजापतिक 
यक्षका नाश उसने किया था । दक्षअ्रजापति उसका सवधी भी 
था । यज्ञका विध्चस करनेके हेतु इस महादेवके विपयसे थेडी 
शका उत्पन्न होती हे ओर वह शंका दृढ़ होती. है कि जिस समय 
हम देखते हैं कि मद्।देव सद। अघुरों और राक्षताकी सहायता 
करता है | घाणास॒रादिकोको महादेवकी सहायता हुई थी ओर 
उसी फारण देवबो और आर्योको बडे कष्ट हुए थ। बाण[सुर जैसे 
घासियों राक्षसे। को महांदेवसे सहायता मिलती थी ओर इस 
कारण वह अरबल होकर देवो और झआर्योकों सताते थे। महादेवका 
यज्ञ विध्चस करनेका स्वभाव ओर असुरोको देवों ओर आर्येके 
विरुद्ध प्रबल बनानेकी राजनीति स्पष्ट सिद्ध कर रही है कि ये 
प्रारंभ मे नतो ठेबोके पक्षपाती थे ओर न आयकि सहायक थे । 


( रै३४ ) 


परन्तु बहुत समय तक अपने ढद्नसे चलने वाले स्वतन्त्र और 
देवो या आययेके कल्याणके त्रिषयमे पूर्ण उदासीन ही रहे थे। 
परन्तु उपेन्द्र विष्णुके प्रयत्तससे अनेक बार असफलता प्राप्त होने 
के कारण महादेवने अपने आपको देवोके पक्षमे रखना याग्य 
े कर ५ यॉको ० 

सममभा ओर तत्पश्चात्‌ उनसे देवी ओर आयोको कोई कष्ट नहीं 
हुए। अर्थात्‌ ये पूष आयुमे राक्षसांके सहायक थे परन्तु पश्चातकी 
धुद्धावस्थामे देवों और आयकि हितकारी बन गये । 


- यज्ञभागके -लिये युद्ध ह 


इससे पूर्व बताया ही है कि महादेव; क्रतुध्यंशी, यज्ञहन्‌ , 
यज्ञघाती” आदि नामोसे प्रसिद्ध है। दक्त प्रजापतिका यज्ञ इन्होने 
नष्ट भ्रष्ट किया था । इसका कथाये रामायण महाभारत आदि 
० पक प्रशिद्ध है ओर प्रायः पुराणोमे भी है । इसका बृत्तांत 
यह है-.- 


' दक्तप्रजापतिने यज्ञ किया था, उन्होने सपृर्ण देवोकों निम॑- 
न्रण दिया था, परन्तु महादेवकों निमन्त्रण देना भी उसने उचित 
न सममा । इस पर झगड़ा हुआ ओर भणड़ा बढ़त बढ़ते युद्धमे 
परिणत हुआ | महादेवने अपने भूतगणोको ,अपने सेनापतिके 
साथ यज्नके स्थान पर भेजा ओर उन्होने वहा जाकर यज्ञमडप 
आर सपूर्ण यज्ञका नाश किग्ना-- 

केचिद्मंजुः प्राग्वंशं पत्नीशाज्लां तंथापरे | 

सद आगम्रीध्रशार्ला च तहिहारं महानसम्‌ ॥ १४ ॥ 

५ ५ 

रुरुजुयज्ञपात्रारि तथेकेड्प्ननिनाशयन्‌ । 

कुणडेष्वमृत्र पन्केचिद्विभिदुःदिमेखला। ।॥ १५ ॥ 


९! 
3१ 


( >२ ] 


हि हा हा | 
अचाधन्त मुनीनन्य एके पत्नीरतजपन | 
कक] 
अपरे जगृहुदवान्पत्यापन्नान्पत्तायितान ॥ १६ ॥ 
श्री भागवत ४ । ४ 
£ कई्योने यज्ञशालाके बांस तोडडिय पत्नीशालाका भेदन 
किया, सभास्थान आम्रीध्रशाला ओर पाऊशालाका नाश कबईयों 
ने किया कईयोने यज्ञपात्र तोड, दूसभरोने अग्नियोक्रा बुकाया, 
यज्ञकुडोम कईयोने मूत्र किया. बेदी मेखला कईयोने तोड़ डिय्रे, 
ऋषि मुनियोकों कई पेने धसकाया पत्नोयों--खियोंका अपमान 
भी कईयोने किया अन्योने देवोको पक कर खूब ठोक दिया | 
इस बलवेमे देवाकों भी खूब चोंटे लगा कई देबोके णत ट्ट 
गये कईयोंकों बडी जखमें होगई, कईयोंक़ आख फट गये इसका 
वर्णन भी देखिये-- 
ँ] के [ 
जीवनाइजपानो<य॑ प्रप्यताइक्षिणी भगः | 
८७, | श्म (५ 
भृगोः श्पश्रृणि रोहन्तु पृष्णो दल्ताश्र पूरवचत्‌ ॥ ४१ ॥ 
देवानां भम्नगात्राणामृत्यिजां चायुधाश्ममिः | 
भवतानुग्ृहीतानामाशु मन्योस्त्वनातुरघ ।। ५२ || 
श्री० भागवत ४ । ६ 
८ यजमान जीबे, भगके आँख ठीक हो. भ्रगुकी मूछियों ठीक 
५ तर ००० न व्थरोसे 2 अर मकर बे 
हो ए्रषाके दांत पहले जैसे हों, पत्थरोसे फटे ढेबोके गात्र और 
ऋत्विजोके अग ठीक हो ।” इस वर्णनसे पता लगता है कि यज- 
मान दक्त प्रजापति बहुत घायल हुआ था, यहां तक कि उसके 
जीवित रहनेमे भी शंका उत्पन्न हुई थो, भग देवताके आख टूट 
कर के किक पु कक व... 
गये थे, प्पाके दोत हृट गए थे, भ्रगुकी दाढ़ी मूछे कार्टी गई थो 
ओर अन्यान्य देवोके शरीरोपर अन्यान्य स्थानोमे बड़े भांरी भारी 


( ३३१७ ) 
जंखम बने थें | इस भेंगडें से महादेव को जो यज्ञ भाग प्राप्त हुआ 
उसके भी वन यहां देखिये-- 
ह नि पर 
एप ते रुद्र भागोउस्तु यदुच्छिष्टोड्ध्चरस्य वे । 
यज्ञस्ते रुद्र भागेन कल्पतामच यज्ञहन्‌ || ५० ॥ 
श्री० भागवत । ६४ । 

“है यज्ञघांत करने वाले रुद्र महादेव ! यज्ञ का उच्छिष्ट अन्न- 
भाग आपका होगा । इससे यज्ञ बढे।” | 

अथोत यज्ञका उच्छि्ट अन्नभांग महादेव ओर उनके भूतगणो 
० बेर 
को देने का निः्धय करने से महादेव और भूतगणो ने आगे कभी 
यज्ञका घातपात नहीं किया उच्छिष्ट अन्नभाग का तात्पर्य झूठा, 
अन्न ऐसां ही समभने को कोई कारण नहीं है, उसका इतना ही 
तात्पर्य दीखता है कि अन्यान्य देवो का अन्नभाग देने के पश्चात्‌ जो 
अज्नभाग अवशिष्ट रहेगा वह रुद्र को दे देना । इतने अन्नभाग पर 
भूतगशणों की संतुष्टी हुई। युद्ध करके अन्न का भाग किवा अन्नका 
अग्म भांग भी नहीं लिया, परन्तु यज्ञके उच्छिष्ट भागपर ही संतुष्ट 
हो गये । हु 

दक्षादि आर्य लोग देवो का सत्कार करते थे और उनको अन्न 
भाग देते थे । परंतु भूत लोगोको या उनके भूतनाथ महादेवकों न 
कोई यज्ञ से निमंत्रण देता था ओर न अन्नभाग देते थे। यज्ञ के 
समंय देवजाती के लोग यज्ञमंडप मे आकर प्रधान स्थान मे बेठते 
थे और ताजा अन्न का भाग भक्षण करते थे । आय लोग भी उस 
प्रकार यज्ञमें समिलित होते थे और शेष बचा अन्न भूमिसे गाडते 
या जल मे बहा देते थे । परंतु भूत लोगो को यज्ञमंडप मे आने 
की और अज्ञ भाग प्राप्त करने की आज्ञा न थी'। आजकल भी 
जिसे प्रकार हिंजोके यज्ञादि कर्म करने के स्थानमे अंत्यज, ढेड़ 


( रेइें८ ) 


चमार, अथवा स्लेच्छ, यवन आहढि अन्य धर्मीय लोग नहीं आ 
सकते हैं, उस प्रकार पूर्व समय की यह बात होगी | इसलिऐ भूत 
लोग यज्ञमंडपके आस पास अन्नकी इच्छासे धूपमे तडपते और 
बरसातमे भीगते हुए भ्रमण करते रहते होंगे । परंतु घंमडी आर्य 
शक्तिके अभिमानी देव इन भूतोकी भूखसे पीडित अवस्थाका कुछ 
भी ध्यान नहीं करते थे | पाठक देख सकते हैं. और विचार कर 
सकते हैं. कि भूखे लोग इतना अपमान और कष्ट कितने दिन तक 
वरदाश्त कर सकते हैं? अतमे इन भूत लोगोने यज्ञसडप पर पत्थर 
फेके ओर एकदम अदर घुस कर यज्ञकी चड़ी खराबी की |” 


ईश्वर विषयक 


(३ ८5 ल्‍ हे 
आये समाजके महान बेदिक विद्वान श्रीमान्‌ पं” सातवलेकर 
जी का मत। 


पआ्याप “ईश्वरका साक्षात्कार! पुस्तकके प्रथम भागमे लिखते हैँकि 

“ये सभी (वैदिक) ऋषि “ईश्वर विश्वरूप है? ऐसा ही कह रहे 
है। पाठक यहाँ यह बात स्पष्ट रीतिसे सममें कि, ईश्वर विश्वमे 
व्यापक है? ऐसा इनका भाव यहाँ नही है । ग्रत्युत जो विश्वरूप 
दीख रहा है, या अनुभवमे आ रहा है, वही प्रत्यक्ष ईश्वरका 
स्वरूप है। ऐसा ही इनका कथन है | आज ईश्वरकों अच्श्य माना 

हे कप हर पक ५८७ आओ 

जाता है, पर विश्वरूप दृश्य होनेसे बेदिक ईश्वर भी दृश्य ही हे। 
यही उपनिषद्‌ और गीताके “विश्वप” वर्णुनसे स्पष्ट होता है । 
आजकल की प्रचलित कल्पनासे यह सर्वथा विभिन्न है, इसमें 
सन्देह नही है ।” वर्तमान सानतायें, 


(१) ईश्वर बहुत दूर है, (५) ईश्वर हरणक बस्तुमे है, (३) ईश्वर 
अन्दर है और वाहर भी है, (४) रश्वर सबमे है. और सब ईश्वर 


६ रेरे€ ) 


भें है, (५) इश्वर ही सब कुछ है। इनमें अन्तिम धारणा बेदिक 
हे ।” प्र० ६ के | 

एक ईश्वरकी सार्व भोम सत्ता सानने पर, तथा इश्वरकों स्वे- 
'छ्यापक मानने पर दूसरी रप्टिकी सत्ता मानना कठिन है। क्योकि 
एक ही स्थानमे दो वस्तुओका रहना असंभव है। जहाँ सृष्टि है 
हों ईश्वर नहीं और जहाँ ईश्वर होगा, वहां रष्टि नही ऐसा मानने 
की ओर प्रवृत्ति होती है। सच भूतोमे ईश्वर हे ऐसा माननेसे 
इसका अथ सब भूत खोखले हैं | अतः वहां खोखले पनमे ईश्वर 
रह! है ऐसा होता हे। 

इसी तरह ईश्वर्मे सब भूत है, ऐसा कहते ही इश्वरमे ऐसा 
स्थान है, जहां सब भूत रह सकते हैं, ऐसा ही मानने पड़ेगा । 

दो या तीन पदार्थ इंश्वग्के अतिरिक्त हैं और उन्तके साथ 
इंश्वर भी सर्व व्यापक है, इस कथनका तर्क इृष्टिसे कुछ भी मूल्य 
नही है । तथापि यें,लोग तथा हेतसिद्धान्तकों मानने वाले सब 
सम्प्रदाय ऐसा ही सानते आय हैं। 

थे ईश्वर, प्रकृति और जीवकी अनादि मानते हैं. और बेसा 
भानते हुये इश्वरकों स्बव्यापक भी मानते हैं |” प्रु० 6८ 

यहाँ आर्य समाजके मूल सिद्धान्तकों ही तक ओर वेद विरुद्ध 
सिद्ध किया गया है। 


चोर आदि सब ईश्बर हें 
आगे आप लिखते हैं कि-- 


* घातक, चार, डाकू, लुटेरे, ठगने वाले, घोखेबाज, फरेवी, 
भक्कार, कपठी, छुल करने वाला, नियमोका उल्लंघन करने वाला, 


& इसमे तृतीय ओर चतुर्थ सिद्धान्त आये समाजका है, जिसको 
स्पष्ररूपसे अवेदिक बताया गया है | 


( ३४० ) 


-रात्रिके समय दुष्ट इच्छासे भ्रमण करने वाला निःसन्देह ये दुष्ट 
भाव वाले मानवोके वाचक ( शब्द ) हैं। परन्तु ये भी: रुद्रके ही 
रूप हैं। जिस तरह ज्ञानदाता ब्राह्मण, सबके पालन करते वाले 
क्षत्रिय, सबके पोषण॒कंता बश्य, ओर सबकी . सहायतार्थ -क्म 
करने वाले शूद्र, रुद्रके रूप हैं, उसी प्रकार चोरी करके लोगोंको 
लूटने वाले रुद्रके ही रूप है पाठक्रोकों यह माननेके - लिये बड़ा 
कठिन कार्य है। चोर _ भी परमात्माका अश है ।. क्‍या यह सत्य 

नही है | प्र० १६३ 

. चार वर्णोके मानबरोका जीव जैता परमात्माक्का अश. है, 
वसा ही चोर, डाकू, लुटेरोका जीव भी परमात्माका-अश है 

वेदका कथन है कि--जिस तरह चार वरणोमे विद्यमान जनता 
संसेव्य है, इसी तरह चार, डाकू आदि भी बेसे ही ससेव्य हैं।” 

३+ + | ५ हे का 4 
जन्म आदि कर्मसे नहीं हे 

“आजकल जो बताया जाता है क्रि--पूर्व कर्मकरे पापके भोग 
भोगनेके लिये जीव शरीर धारण करता है. अर्थात्‌ जन्म पाप 
मलक है, यह वेढका सिद्धान्त नही है । यह जैन, बॉद्धोकी कल्पना 
वैदिक धर्म्मियोके अन्दर घुस गई है|” प्र० ७८ 

इस प्रकार आपने यह सिद्ध कर दिया कि--“श्वर विषयक 
बतमान सम्पूर्ण सान्यताये अवेदिक है। 

इसक लिये हम आपको शतश.- घन्यवाद ही ढेंगे। किन्तु 
यदि आप थाडा और विचार करते तो आपका अपनी यह नवीन 
कल्पना भी अवेदिक ओर तक होीन प्रतीत होती | 


मुक्ति नहीं 


आप लिखते है क्रि--/ समूच। विश्व एक हो सत्ता हे (एक 


( ३४१ ) 


सत्‌) यहा विभिन्न सत्ताके लिए स्थान नही | सब मिलकर एक ही 
सत्तामे परिण॒त होनेसे मुक्ति सबकी मिलकर एक होगी ।” प्रु०४५४ 
इस प्रकार आपने कर्म सिद्धान्त तथा मुक्ति, आओर- मुक्ति के 
साधन, तप आदिके लिए सन्‍्यास धारण आदि सबको. वद्किधर्स 
पर जनियो की अमिट छाप,बताया है | परत इस प्रश्न.का इनके 
पास कोई उत्तर नही है कि यह ईश्वर बिना कारण चोर, डाकू 
लुटेरा, व्यभिचारी, घातक आदि्बननेके लिए क्यो! प्रवृत्त होता है४8 
तथा आपके सब्क्यवाद के मानने पर पाप और पुण्य आदि 
की व्यस्था का-आधार क्या है. ? 
क्योकि-आपके सतसे जन्म कर्म मुलक तो है नहीं! अपितु 
आपके मतानुसार तो इश्वर बिना प्रयोजन,ओर बिना किसी कारण 
के स्त्रय ही प्रत्येक समय गधा, घोड़ा. कुत्ता बिल्ली पशु पत्नी 
व मनुष्य आदि का रूप धारण करता रहता है । इस प्रकार 
अनेक शकाये है. जिनका विवेचन हम आगे वेदान्त दर्शन प्रकरण 
मे करेंगे | यहां तो यही कहना है कि आपकी यह मान्यता 
भी अवेदिक है। क्योकि आपने जिन वेदिक मंत्रोके आधारसे 
अपने सतकी स्थापना की हे, हमने उन सब मन्त्रोके यथा अथोे 
लिख कर सप्रमाण यह सिद्द, कर दिया हेकि सब कथन जीवात्मा 
की अवस्थाओका है। अथात्‌ किसी जगह तो निश्चय नयसे 
शुद्धात्मा (परसात्मा) का वर्शन है ओर कही अन्तरात्मा (आत्म- 
ज्ञानी महात्मा) का कथन है, तो कही वहिरात्मा, अथात्‌ संसारी 
आत्मा ( ससार में लिप्तका वर्णन है । 


यह वर्णन रुद्रका है, जिसको आपने स्व (महामारतकी समालोचना 
में) भूत जाति (भूटान) का तथा पिशाच जातिका राजा सिद्ध किया है 
अतः यह चोरों व' डाका डालने वाली जातियोंका अविपति 4 यह सिद्ध 
है । इसको ईश्वर कहना ईश्वरका मजाऊ उडाना है । 


( १६४०२ ) 
प्राण महिमा 


इसी विपयको विशेष स्पष्ट करनेऊे लिए हस नेडिक साहित्यमे 
जो प्राणॉंकी महिमाफा बर्गान हैं, उसको लिग्बत हैं। इस 
धणुनसे पाठकाका वेदिक अध्यात्म विद्याका भी रहस्य समममे 
आजाएगा., तथा वदोम जा स॒प्ठि रचना के मन्त्र प्रनीत होने हें 
उनका भेद भी प्रकट हा जायगा | 


प्राणाका माहतत्मय; 

( बेढिक वांगसयमे )--सूयफे जितने शअ्रश्व, वृषभ, हंस 
कादि आरापित नाम आत हैँ जीवात्मा को भी उन नामो से 
पुकारते है । सू्र्यके सप्त प्रकार किरण हैं। जीवात्माऊे भी दों 
चच्चु, दो कर्ण दो नासिकायें, एक बाणी थे सप्त फिरण सम हैं । 
सूख्यके साथ भी कहाँ प्राण और सन, कहीं प्राण, सत्र और 
घाणी, कहीं प्राण सन वाणी 'और विज्ञान, कहीं चज्ञु श्रोत्र 
मन वाणी कहीं प्रेन्द्रिय पर्ठ सन इत्यादि समानता है । जैसे 
सूद्पके शुलोफ 'पन्तरिक्ष ओर प्रथव्री तीम लोक हैं। तद्ठत्‌ 
जावात्माफे पेरसे फटि पयन्त एक प्रथिवी लाक, सध्यशरीर दूसरा 
अन्तरिन्नलोक, तीसरा यूलाक । अथवा एक स्थूल शरोर दूसरा 
इन्द्रिय तीसरा मन ये तीन लोक हैं. भव यह हे कि जीवात्मा 
ओर सूर्यको अनेक अ्रकारसे परम्पर उपमित करते हैं । यह 
जीवात्मविशिष्ट जो नयन, कर्ण नासिका, रसना आदिक गण है। 
श्रे यहाँ प्रागा नामसे उक्त हैं | 


ल्र (९ 
प्राण ही सुपण (पत्ती) हैः 
यत्रा सूपर्णा अम्रतस्थ भागम्‌ | 
अनिपेष॑ विदथाइमिस्परन्ति ॥ 


( ३४३१ ) 


इनो विश्वस्य भुवनस्थ गोपाः | 

स माधीरः पाकमत्राविवेश ॥ नि० ।३। १२॥ 

यहां यारफाचार्य्य सूथ्य ओर जीवात्मा दोनोका वर्णन करते 
हैं सूथ्य पक्षमे सुप्ण किरण । आत्मपक्षमे सुपर्ण -इन्द्रिय । 
जीवात्म विशिष्ट प्राण ही पक्षी है। 

पुरथ्॒ क्रे द्विपदः पुरथक्र चतुष्पद! 

पुर; स पत्ती भूत्वा पुर; पुरुप आविशत्‌ ।बू०२।११८ 

इस प्राण सहित जीवात्माके ट्विषपद चतुष्पद सब ही पुर 
(प्राम) है अतः यह पुरुष कहाता है। पक्षी ही के सत्र प्रविष्ट है। 

च्रह्मा देवानां पदवी। कवीना सृपिविंप्राणं पहिद्दी सगा- 

$. [कर 0 $ 

णाम्‌ । श्येनी ग्रधाणां स्वधितिवनानां सोमः पवित्रमस्‍्येति 
रेभन ॥ नि० परि० २| १३ ॥| 

इस ऋचामे त्ह्मा, पद्वी. ऋषि महिष, श्येन, स्वधिति और 
सेाम ये सब जीवात्माके ,नाम ओर देव, कवि, विप्र. मृग, गृध्र, 
वन ये सब इन्द्रियोके नाम हैं । ऐसा यास्काचार्य कहते है। 

हँसः शुचिपद्‌ वसुरन्तरिक्षसद होतावेदिपद्तिथिदु रोण- 
सत्‌ । तृपदू वरसचतसद व्योमसद्ब्जा गोजा ऋतजा अद्विजा 
ऋतम्‌ । निरुक्त । 

यहाँ हंस आदि प्राण सहित जीवात्माके नास कहे गथे है । 


प्राण ही सप्त ऋषि हैं 
सप्त ऋषयः प्रतिहिताः शरीरे । 
सप्त रत्तन्ति सदू मग्रमादस ॥ 


( ३४४- ) 


सप्तापःः स्वपतों लोकप्रीय! | 


तत्र जागृतोी अस्वम्जों सत्रसदों च देवों॥ नि०दें ० ६।३७ 

यहाँ भी दोनो पत्षो। में घसते हैं । सूर्य रूप शरीर मे सात 
किरण ही सप्त ऋषि हैं। थे ही किरण प्रमाद रहित हो सम्बत्सर 
की रक्षा करत है। सय के अस्त होने पर भी ये ही सात (आप:)- 
सर्वत्र व्यापक होते हैं । लूय॑ और वायु दोनों जगत रहते हैं। 
इत्यादि सूर्य पक्त से (पड+इन्द्रियाणि +विद्या+सप्रमी ) छः 
इन्द्रिय और सप्रमी विद्या य सातो ऋषि हैं| ये ही शरीर की 
रक्ता करते हैं. सोजाने पर य सातो आत्म रूप लोक में रहते हैं 
झ्ाज्ञ और तेजस आत्मा सदा जगते रहत है ग्राज्ष - जीवात्मा | 
तेजस - प्राण यहाँ यास्क्र छः इन्द्रिय कहते हैं। पद्न ज्ञानेन्द्रिय, 
पछ्ठ मन | 

तिख्यंग विलश्रमप 'ऊध्वेचुध्नो | 

यस्मिन्‌ यशो निहित विश्व रूपय॥ 

अन्नासत ऋपयः सप्त साकम्‌ । 

ये अस्य गोपा महतो वभूवु) ॥ नि० दें० ६ |३७॥ 

यहाँ भी यास्क दोनो पक्ष रखते हैं। आत्म पक्षमे सप्त ऋषि 
पदसे सप्त इन्द्रिय लेते हैं। दो नयन, दो घ्राण, दो नासिकाये 
आर एक जिहा प्रायः ये ही सात अमिम्नेत है। 

इसकी व्याख्या शतपथ ब्राह्मणमे भी है परन्तु यहाँ पाठ 
इसप्रकारहै। | . -. &€&. . 
अर्वागू विलश्मस ऊध्वेबुध्नः । 
तस्मिनू यशों निहित विश्वरूपम्‌ ॥ 
तस्या सप्त ऋंषयः सप्त तीरे । 
चागष्टमी ब्रह्मणा संविदाना ॥ 


( २४५ ) 


इस शरीरमे जो शिर है बही चमस ( पात्रवत्‌ ) है (अवॉग- 
विल ) इसका सुखरूप बिल (छिंद्र) नीचे है । मूल ऊपर है। इस 
शिरोरूप चमस पाज्नमे प्राणुरूप सस्पूर्ण यश स्थापित है | इसके 
तट पर प्राण रूप सात ऋषि है । ओर अष्टमी वाणी- वेद ( त्रह्म- , 
आत्मा ) से सम्बाद करती हुईं विद्यमान है। आगे इन सातोके 
नास भी कहते हैं| दोनों कर्ण >|ैगोतस, भरद्वाज | दोनो चक्नु -- 
विश्वामित्र, जमद्मि । दोनो नासिकाएँ>-वसिष्ठ, कश्यप । 
वाणी <- अत्रि ।- 


नव 
प्राण ही ऋषि हैं 
अतणव शअाह्यण ग्रन्थोमे 
43 कप +) ं 45 हल १) 
प्राखा व ऋषय; शत० ६॥।१ ग्राणा वे ऋषय३ 
इस प्रकारका पाठ बहुत आता है । 
'आणा उ वा ऋषयः ॥८।४॥ ग्राणा वे वालखिल्या;||८॥ 
इत्यादि शतपथादि ब्राह्मणोमे देखिये । पर 
' शत पथवा० के अष्टम काण्डके आंरस्भमे ही लिखा है। 
“प्राणो मोवायनः । प्राणो वे चसिष्ठछऋषिः । ६। मनो 
्ल बा ९ 
वें भरद्राजः । चल्ल॒वैंजमंदि ऋषि! । वागू वे विश्वकर्माऋषिः 
इत्यादि अनेक प्रमाणसे सिद्ध होता है कि वेदोमे जो वसिष्ठ 


हल आंए है वे प्राणोके , अथवा प्राण विशिष्ठ जीवात्माके 
नाम है । | 


प्राण ही सप्त शीर्षण्य प्राए हैं. : 
सप्त व शी्षन्‌ प्राणाः | ऐतरेय ॥ ३॥ ३ ॥ ः 


६ ३४६ 9) 


“सप्ताशीपंणयाः आशा: 
ऐसा पाठ त्राह्मणोम चहुंत आता है दो चह्ु दो कर्ण, 
कप ० + ९४ ३85 >> ० 
दो नासिकार्ण ओर एक चाग ये ही सप्त शीर्पस्य आख हैं । 


ण्‌ु हि 0 #- रु कं] 
प्राण ही भूभु वादि सप्त लोक हैं 

प्राणायास के समयमे 

“औ भू! ओ सवः जों सव। आओ महः ऑ जन ऑ 
तप ओं सत्यमस्‌ँ 

यह मन्त्र पढते हैं । 

प्राण + आयास - प्राणेंके अवरोध करनेका नाम प्राणायाम 
है भू आश्ि प्राणोके नाम है। 

१४--चतुदंश लोकोका जो वर्णन है वह ग्राणोका ही वर्णन 
है। ये ही सात प्राण-दों च्ु, दो कर्ण, हो लासिकाएँ और बाग्‌ 

> िप ७ 5 ५ कप कप ० /० पी 
ऊपर के लोक हैं, + और दो हाथ दो पेर एक मूत्रेन्द्रिय मलेन्द्रिय 
ओर एक उद्र ये सात नीचेके सात लोक । अतल, बितल, सुतल्त, 
महातल, रसातल ओर पाताल नामसे पुकार जाते हैं । 
33 76 के 
प्राण ही ४६ वायु हैं... 

महा।भारतादिकों से गाथा है कि कश्यपकी स्त्री दितिको जब 
गर्भ-रहा तब."इन्द्र यह ज्ञान कर कि इससे उत्त्पन्न वालक मेरा 
घातक होगा” दि्तिक उद्रमें प्रविष्ट हा गर्भेत्थ ' बालककों प्रथम ७ 
सात खण्ड कर पुनः एक एककों सात २ खण्ड कर बाहर निकल 
आया | दिति ने इसके साहुसको देख़ अपने ४८ पुत्रो को इन्द्र के 
साथ कर दिया तब ही से वे मरुत वा मारुत्‌ कहते हैं ओर इन्द्र 
के सदा साथ रहते है। भाव यह है किः-- दिति नाम व्यष्टि शरीर 


€ २४७ ) 


फा और अदिति नाम समष्टि शरीरका है। ( दो अवखण्ड ने ) 
जो सीमा वद्ध, विनश्वर शरीर है वह दिति तद्धिज अदिति। इन्द्र 
नाम जीवात्मा का है_। इन्द्रिय शब्द का अर्थ इन्द्र लिझ्न हे 
अशथात्‌ इन्द्रका चिन्ह करण हारा इन्द्र (जीवात्मा ) का बोध 
होता है अतः इस नेत्रादिक समूहको इन्द्रिय कहते हैं। इस 
से विस्पष्ठ सिद्ध है कि इन्द्र नाम जीवात्मा का सी है । मनुष्य से 
लेकर कीट पर्यन्त का जो शरीर वह दिति, क्‍यों कि यह सीसावद्ध 
खण्डनीय और विनश्वर है । इस सम्पूर्ण त्रह्मास्डका जो अखरड, 
असीम, अविनश्वर शरीर हे घह अदिति है। इस अदिति के पुत्र 
जीवके सदगुण-आदि देव है। अतः ये भी अविनश्वर है । ओर 
दितिके पुत्र राक्षस है । वे विनश्वर है। काम, क्रोष, लोभ आदि 
जो शरीरके धर्म हैं वे ही यहां राक्षस हैं। इन होनोसे सदा सम्रास 
रहता है | परन्तु प्राण ( नयन, कर्ण नासिका इत्यादि ) भी तो 
भीतिक हैं अतः ये भी दितिके पुत्र है फिर प्राणो ओर जीवात्मा 
में बडा विरोध रहना चाहिय्रे। परन्तु रहता नहीं । यद्यपि ये 
भोतिक ओर बिनश्वर हैं. तथापि थे सदा जीवात्मा इन्द्रके साथी 
हैं। भौतिक होनेके कारण ही थे ही इन्द्रिय कभी ९ असुररूप 
घारण कर जीवात्मासे घोर संग्राम करते है, इसी भावके दिख- 
लानेफे लिये इस आख्यायिका की सृष्टि हुई है। इस शरीरमें 
भुख्य एक ही प्राण है। जीवात्माके योगस यही एक प्राण सात 
होते है दो तयन, दो कर्ण, दो नासिकाएँ ओर एक जिहा, पुनः 
एन सातोकी अनन्त विपय बासनाएँ है । इसीको ७+ ७ सातको 
सातसे गुशाकर ४४ दिखलाया है । विनश्वर हानेके कारण 
मरुत्‌  मरण शील कहाता हे ओर ये सदा इन्द्रके साथ रहते 
हैं। इन्द्र बिना इसका अस्तित्व नहीं रह सकता। अतः बेदोमे 
भी इन्द्रकों सम्त्वान्‌ कहा है । 


शक ,) अमल 


है। न्‍ रेट८ ) 
प्राण ही सप्त होता हैं 


येस्यो होत्रां प्रथमा मायेजे | मतुः समिद्धाग्निमनसा सप्त 
होतुमिः ॥ १० | १३। ७॥ 

मनु >जीवात्वा | ( समिद्वाप्नि ) जिसने छृदयरूप अम्निक्ो 
प्रदीध्त किया है वह ( मनु: ) जोबात्मा ( मनसा+सम्रहोदभिः ) 
मन ओर सप्रेन्द्रिय रूप सप्त दोताओके साथ ( प्रथमाम्‌ ) उत्तम 
( होन्राम + आयेजे ) यज्ञ सम्पादन करता है । 

होत्रान्हूयन्ते हत्रींपि यत्र सा होता यज्ञः | साम०॥ 

येन यज्ञस्तायते सप्त होता | यजुः । 

जिस यज्नमे चन्चु आदि मप्त हाता है । वेदों ओर - शतपथादि 
त्राक्षणोके देखनेसे यह प्रतीत होता है. कि यज्ञादि विधान भी 
केवल प्रतिनिधि स्वरूप हैं। अध्यात्म यज्ञो के स्थान से विविध 
ऋ,्विकोके साथ वाद्य यज्ञ करके दिखलाय जाते हैं। कहाँ तक 
वर्णन किया जाय । समप्रसिन्धु, सप्तलोक, सप्तराशि. सप्ताचि. 
सप्ताप्नि, सप्रहोत्र आदि पदढोसे भी का ही ग्रहण है। 
चुहृदारण्यकोपनिपद्म याजवल्क्य कहते हैं 

?-बाम्वैं यज्वस्थ होता । (-चक्चुवैयज्ञस्थाउध्वयु : | 

बह प्र 
३-आखणो वे यज्ञस्य उद्गाता | 5 >मनो वे यज्ञस्यथ अह्मा। 

यहा पर देखते हैं वाग , चक्तु, (आणू, ओर सन ये ही चार 
होता है अ्रध्वयु उदगाता और नह दे है । 

पुनः वाह्य यज्ञ तीन प्रकारकी 5छचाएँ तीन समयमे पढी जांवी 
हैं वे पुरोमुवाक्या १ याज्या ६ और शस्या कहाती है । - 


्श हे (5 
याज्षयल्क्य कहते हैं, | 


( रे४< ) 


“प्राण एवं पुरोब्चुवाकया, अपानोयाज्या, व्यान। शस्या 


प्राण ही पुरोडनुवाक्या है, (अपान याज्या है ओर ठंयान- 
शस्या है । ऐतरेय ब्राह्मण ६, १४ मे कहा है । 
पग्राणो वे होता | प्राण/ सव॑ ऋत्विज) । ६ । ३ में 
बाग्वे सु ब्रह्मण्या २ | २८ में पनो थे यज्ञस्थ मेत्रा वरुणः 
२। २७ में, ग्राणा वे ऋषयों देव्यासः। १। ८ में 
प्राणा पानो अग्नीपोगो चक्चुपी,एवं अग्नीपोमी । 
_प्राण ही गो, धेनु और विम्र हैं। ओर आत्मा सेम है । 


सोम॑ गावो घेनबो वावशानाः । 
सोम॑ विप्रा मतित्िः प्रच्छपानाः ॥ 
सोम) सुतः पूयतेश्रज्यपानः | 
सोमे अकाप्िष्टुसः संतवन्ते | नि० परिशिष्ट २ ॥ 
सूर्य पक्षमे गो, घेनु और विप्रपदसे किरणोका, ओर आत्म- 
पक्तमे इन्द्रियोका ग्रहण है । ५ 
. इसी प्रकार हंस, समुद्र, बपा आदि दोनोके नाम कहे गए है। 
प्राण ही चन्द्रमा है। 
विधु' दद्गाणं समने बहूनां । 
युवानं सन्‍्ते पलितों जगार ॥। 
देवस्य पश्य काव्यं महित्वाउद्या पमार संह्यः समान | 
नि० परि० २। 
-( पत्यतः ) आदित्य ( समने बहूनां + दद्गाण॒प) आकाश 
से विविध नक्षत्रोंके मध्यमें दमनशीला (युवानम्‌ + सन्त + 


( ३५० ) 


“ बिधुम ) युवा चन्द्रमा को ( जगार )'निगल जाता है । (देवस्थ + 
- -महित्वा + काव्यम्‌ + पश्य ) सूर्यके महान सामथ्यकों देखो 
( अद्य + ममार ) चन्द्रमा आज मरता है। ( छः +सः न समन 
आन ) परन्तु कल ही 'पुनः जी उठत। है ( समने ) संहाररूप 
सम्राममे जो प्राण (बहूनाम + दद्राणम ) बहुतोंकों दसन करने 
हारा है ( युवानम्‌ + सन्‍्तम्‌) और जो सदा युवा 'रहता हे 
(विधुम ) उस प्राणरूप चन्द्रमाको ( पतितः ) जरावस्थाके 
कारण शुक्ल केश रूप पुरुष ( जगार ) गिरजात-है | इस ,देवकी 
महिमा देखो । यह प्राण आज मरता है कत्ल पुनः जन्म लेता है| 
सम्‌ आन >पन-प्रणने । अन्‌ ध'तुसे “आन” लिट मे बना 
है । इत्यादि कहाँ तक उदाहरण लिखे जाय । निरुक्तमे अध्यात्य 
और अधिदेवत पक्त देखिये। यद्यपि परिशिष्ट यास्क्ृत प्रतीत नहीं 
होता तथापि यास्कानुकूल है इसमे सनन्‍्देह, नहीं क्योकि द्वादशा- 
ध्यायी निरुक्तसे भी उभयपक्ष दिखलाया गया है। 


जगत ओर शरीर 


ऋपषियोने इस मानव शरीर को जगतसे उपमा दी है यथा-- 

छान्दोग्योपनिपद्के चतुथथे प्रपाठकके तृतीय खंडम कहत 
“बायु ही सबर्ग अर्थात्‌ अपने में सब्र पदार्थिका लय करने बाला 
है? | जब अमन अध्ष्त होता है तब वायु मे ही लीन होता है । सूर 
श्रस्त होता है तव वायु में ही लोन होता है इसी प्रकार चन्द्र शरीर 
जल भी वायु में लीन होते हैं। यह अधिदेवत है” । / अब 
अध्यात्म कहते हैं प्राण तो संवर्ग है| जब वह ( जीव ) सातवां 
तत्र बारी प्राण में ही लीन होती है इसी प्रकार चछ अत श्र 
भन ये भी प्राण में लीन होते हैं । ये हो दो संवर्ग है ।'ढेवों में वा 


छू 


ओर प्राणों ( इन्द्रियो ) में प्राण” यहां बाह्य जगत में जैसे बाग, 


( ३४९१ ) 


श्रप्ति, सू्े, चन्द्र ओर जलदेव है और उन से सूत्रात्मा वायु मुख्य 
है | तद्वत शरीर मे प्राण, वाणी, चक्कु श्रोत्र ओर मन थेपांच प्राण 
न्द्रिय ) है इनमें प्र।श मुख्य है 


पुनः ३-१७ में कहा है कि अध्यात्म जगतमे मनको बृहत्‌ 
जान इसके गुणोका अध्ययन करे ॥ इस मनके वाणी प्राण, चक्षु 
ओर ओत्र चार पद है ओर आकाशके अग्नि, वायु, आदित्य ओर 
दिशा-चारे पद है । 


यहां मनकी आकाशसे तुलनाकी- हे । क्योकि दोनो ही अनन्त 
हैं।बुह। ११५। ४ भें कहते है | बाग प्रथिवी लोक, मन अन्त- . 
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रिक्ष लोक, ओर प्राण ुल्लोक है । 


बृह १। ५ २९ से कहते है। इन्द्रिय गण परस्पर स्पर्धो' 
करने लगे कि वाग ने कहा कि मे ही बोल गी | चक्ुने कहा कि में 
ही देखू गा। श्रोत्रने कहा कि -मे ही सुनू गा इस प्रकार सब इन्द्रिय 
कहने लगे | परन्तु मृत्यु आकर इन सबोकों वशमे करने लगो। 
इसी कारण वाग थकती है । चछ्ु ओर श्रोत्र शान्त होजाते है 
मृत्यु इनको विवश कर प्राण की ओर चला। परन्तु प्राणको 
बिवश न कर सका । अतः प्राण सवंदा चलता-हुआ थकता 
नहीं । अत+ यह मध्यम प्राण सब श्रेष्ठ. है यह अध्यात्म है | 


पा ७ जे है प् ४ > मे ८ 

ब अधि दवत कहते है। [अग्निने कहा कि में प्रज्वलित , 
ऊँगा। सूयने कहा कि में तपूँगा। ,चन्द्रने कहा में भाषित 
होऊँगा। उन्हे भी मत्युने अपने वश कर लिया परन्तु वायुदेव 
को वशमे ना कर सका। क्योकि: सूत्रात्मा चायु सबंदा प्रलय काल 
मे भी बना रहता है। इत्यादि औपनिषद्‌ प्रयोगोमे इस शरीर 
को ब्रह्माएंडसे उपनित किया है। और प्राणकी श्रेष्टता मानी है |: 


को 


इच्ध्रिय ( प्राण ) ही पंचजन हैं 


ऋ ७ 


रा '३०ब का जी मई: लक द कै थे 
इच्यत पस्य पतला पराकाशद मताएदिः का 


(६ ह/३ ) 


असाधु दो वृत्तियों है वे ही देव ओर असुर है। इन के ही महा- 
युद्धों का नाम देवासुर संग्राम है । प्राणायाम सत्यादिके ग्रहणसे 
इनके असुरत्व भावका नाश होजाता है । इसका वर्णन बृहदाण्यक 
में वृहत्यूबंक है निष्पाप वाणी को अभि देव निष्पाप प्राण 
को वायुदेव निष्पाप चछु को आदित्यदेव निष्पाप श्रोत्र को 
दिग्देव ओर निष्पाप मनको चन्द्रदेव कहते है । 


न्द्रिय ही श्वान (कुत्ते ह) 
छान्‍दो (। १४ में फहा है कि मुख्य ग्राण श्वेत कुत्ता ओर 
वाणी, चक्तु श्रोत्र और मन ये साधारण कुत्ते है। ये अन्नके लिये 
व्याकुल्न होते है । 
इन्द्रिय ही अश्व (घोड़े) हैं 
 आत्मानं रथिन॑ विद्धि-शरीर रथमेत तु । 
चुद्धिस्तु सारिथें विड्धि-मनः प्रग्रह मेव च ॥ ३ 
इन्द्रियाणि हयानाहुविषयं स्तेषु गोचरान्‌ | क० उ० 
यह शरीर रथ है| आत्मा रथी है । बुद्धि सारथी है। मन 
* लगाम है । इन्द्रिय हय (घोड़े) हैं। इनसे विषय निवास करते है | 


मुख्य गोण प्राण ओर पञ्च शब्द 
पर से शिर तक व्यापक प्राण के मुख्य, वरिष्ठ आदि 
नाम है इनके ही प्राण अपान, समान, उदान|]|्यान आदि पांचवां 
दश भेद है और वाग,मन चक्षु, श्रोत्र ये चार गौण प्राण कहाते है। 
तान्‌ वरिष्ठ: प्राण उदाच- बाइमनश्क्षु) श्रोत्रंच ते प्रीता 
प्रणस्तुवन्ति ॥ 


(६ 47४५४ ) 


इनपाटि प्रश्माप निपषतर ल्यार शान्यल्य द्पोचिपओम देखिय | 
यहा दागी घननस्य कोर परपत्यत्ा आरोपवर संस्वाद और 
म्पुस आरिका यानि  । 


प्रागों में खालागा 


हारा धग्यापानप४ के पंचम ग्पाठफ हे आड़ गे हे उप के 
के सच बाग पसापराड निफ्ट जापर बल, कि।म में भ्रष्ट कोन 
हैं। प्रज्ञापान पा हि आपसे से जिनझे ने सानेस यह शझरार 
धापिष्ठ हो जाय छगयी वह ह। पधम बादेयी एस इरोंस्स बाहर 
सिफल गठ । परस्सु उसके लिझनत से आगीर फॉपिए नहीं हुख्ा 
फ्यो कि मफ़ ( गंगा ) यव सत्र प्राण सियोह करने लगे। इसी 
कार सल्ु, सात्र पर सन, भा कगप्त अपना £ शक्ति पी 
परीक्षा यरने हगे । आ्न्ध बाचर, आर क्ालक बय सबका निवाद 
गया। परस्तु जद्र गुस्य प्राण निएलन लगा नव ये बाग. चु 
लाने, पार गन देव सत्र सिनहर भा शरोरेजो घारण ने ऋर सऊे 
शर्रर परापिष्टठ हाने लगा । नव ये फ्राग मुग्य प्रागुर्श स्तुति कर 
गे सागने यहा है ध्राग आप यमिप्ठ व्यार में बसिष्टाह़ 
घसुने पा आप प्रतिए ह आर मे प्रतिष्ठा हैं। क्षात्रने कहा आप 
सम्प # 'ओर मे सम्पदा एं। सनने कहां आप ओआयनन है कर 
में आयनन 7। रत्यादि प्रयागर्म बाग ध्मत्र, चत्ु मोर 
प्राग यही पाँच पंच प्राण कशते 8. यह सदा भ्यान रखना 
घाडिय ) 


प्राणों की संख्या 
सप्तगदेत्िशेषितत्वाच । पेदान्तसत्र २ । ४ । ५ 


सप्त प्राणा। प्रसवन्ति | यहाँ संप्त प्राण ) 

अष्टोग्रहा अष्टाचति भ्रहाः | यहां अष्ट प्राण । 

सप्त वें शीपयाः प्राणाः द्वाववाशं | यहां नव प्राण। 

नव थे पुरुषे ग्राणा नाभिदंशमी | यहां दश प्राण | 

दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादशः | यहां एकादश प्राण | 

सर्च्षां स्पर्शानां त्वगेकायतनम्‌ । यहां द्वादश प्राण । 
- चज्ुथ द्रएव्यश्व | यहाँ त्रयोदश प्राण | 

थे सब भेद शंकराचार्य ने इसी सूत्र पर दिये है,। अन्‍्तमे 
इस सूत्रक अनुसार स्थर करते 8 कि सात हां श्रास ह । सं 

सप्रवेशोष्णयां! प्राणा!” | “गुहाशया निहिता सप्त सप्ता 

इत्यादि प्रमाणासे सप्त प्राण कहे है इस प्रकार देखेंगे ता 

प्राशाका नरूपगा विावध प्रकारस आया ह 
( बेढिक इतिहासार्थ निर्णयमें पं० शिवशंकरजी काव्यतीर्थ ) 
प्राण स्तुति 

एपोउशिस्तपत्येप खूथे एप पजन्यो मधवानेप बायुरेप 
' प्रथिवी रविदेव! सद सचासृर्त च यत्‌ ॥ ५॥ अरा एवं 
रथ नामी प्राण सर्व प्रतिष्टितम्‌ । ऋचों यज्‌'पि सामानि 
यज्ञ: ज्षत्र ब्रह्म च ॥ ६ ॥ प्रजापतिश्वगम गर्भ स्वमेव ग्रति- 
जायसे | तुम्य॑ प्राण प्रजास्त्वि पा वलि हरन्ति यः ग्राणी 
प्रतितिप्ठसि ॥ ७॥ देवानापसि चन्हितमः पित्शां प्रथा 


स्वया । ऋषीणां चरित॑ सत्यमथर्वा' गिरसामसि || ८ ॥ 
इन्द्रस्त्व॑ श्राण तेजसारुद्रो5सि परिरचिता । त्वमन्तरित्ते चरसि 
सूर्यसत्व॑ ज्योतिपां पति! | यदात्यममिवष्स्य थेमाः प्राण ते 
प्रजा; | आनन्दरुपास्तिष्टन्ति कामायास्नं मविष्यतीति ।१० 
व्रात्यस्त्व॑ प्राणेक ऋषिरता विश्वस्य सत्पतिः | वयमाद्रस्य 
दातार पिता त्व॑ मातरिथ्न! ॥ ११ || या ते तनूर्वावि 
ग्रतिप्ठिता या थरोत्रे या च चन्नुपि । या च मनसि संतता- 
शिवां तां कुरु मोस्क्रमी। ॥१२॥ प्राणस्यद वशेसव त्रिदिवे 
यत्प्रतिष्ठितम । मातेव पृत्रान रक्तस्व श्रीथ प्रज्ञां च विधेहि 
न इति ॥ १३ ॥ ( प्रश्न 3० २) 


“यह प्राश अग्नि वायु सूर्य, पर्जन्य इन्द्र .प्रथियी रयि आरि 
सब हैं । जिस प्रकार रथ-नाभी में आर जुड होते है, उसी प्रकार 
प्राणु से सब जुडा हुआ हे । ऋचा यज़ु, साम, यज्ञ क्षत्र, ओर 
ज्ञान सब ही प्राण के आधार से है। है प्राण ? तू प्रजापति हैं 
ओर गर्भ मे त ही जाता हे । सब प्रजायें तेरे लिये ही वलि अपर 
करती हैं । तू देवों का श्रेप.्ट संचालक और पितरों की स्वकाय 
धारण शक्ति है । अथवा आंगिरस ऋषियों का सत्य तपाचरण 
भी तेरा ही प्रभाव है । त्‌ इन्द्र, रुद्र, सूर्य, हे तू ही तेजसे तेजस्वी 
हो रह। है । जब न्‌ वृष्टि करता है. तब सब प्रजायें आननिदत 
होती है क्यो कि उनको बहुत अन्न इस वृष्टि से प्राप्त होता है। 
तू ही ब्रात्य एक ऋषि ओर सब विश्व का स्वामी है. हम दाता 
ओर तू हम सब का पिता है। जो तेरा शरोर वाचा चल्चु श्र 
आर मन में हे उस को कल्याण रूप करो ओर हम से दर न हों । 


( ३५७ ) 


जो कुछ त्रिल्ञोकी में है वह सब प्राण के वश में है | साता ' 
समान हमारा सरक्षण करो और शोभा तथा प्रज्ञा हमे दो |. 
प्राणो वाव ज्येष्ठथ श्रेष्थ्न ॥ (छां०४॥१।१, इ०६।१।: 
प्राण ही सब से मुख्य ओर श्रेष्ठ है।! सव अन्य देव इस 
आधार से रहते है। ( अथोत्‌ वेदों मे ज्यप्ठत्नह्म के नाम से प्रा: 
का ही वर्णन है। ) तथा--- 
(१) ग्राणे वे बल तत्आाणे प्रतिष्टिक्‍एू (३० ४॥१४।४) 
(२) आणो वा अमृतस्‌ ॥ (चु० १|६।३) 
(३) प्राणी व सत्यम्‌ ॥ (० २॥१॥२०) 
बे 
(४) आएो वे यशोवलम्‌ ॥ (बृ० १२६) 

“(१) प्राण ही बल है, वह बल्न प्राणमे रहता है। (२) प्रार 
ही अमृत है। (३) प्राण ही यश और बल है ।” इस प्रकर प्रा 
का महत्व है ।-प्राणुकी श्रेष्ठता इतनी है कि उसका बणुन श 
से नहीं हो सकता | . 

७७. किम 
प्राण कहाँसे आता है ? 

परन्तु इस प्राशशक्तिकी प्राप्ति प्राशियोकों केसे होती हे. ३ 
विपयसे निम्न मन्त्र देखने याग्य है--- 

आदित्य उदयन्‌ यत्माचीं दिशं प्रविशति तेन प्राच्या 
प्राणान्‌ रश्मिपु सनिधत्त ॥ यदल्षिणां यत्पतीची यदुदी* 
यदधो यद्ध्व यदन्तरा दिशो यत्सव ग्रकाशयति तेन सब| 
प्राणान्‌ रश्मिपु संनिधत्ते || ६ ।| स एप बश्वानरों विश 
रूप) प्राणो5ग्रिरुष्यते।। तदेतद॒चाशभ्युक्रम्‌।। ७ ।| विश्यर 


( 3५८ ) 


रिण जातवेद्स परायणं ज्योतिरेक॑ तप॑ तम । सहम्ररश्मि! 
शतधा वतमानः प्राणः ग्रजानामुरयत्येय खूब ॥ 

( प्रश्न उ० १।६-८ ) 

९) देवानां व हक्नेतमः असि प्राण इन्द्रियोक्ा' चलाने बाला 


उूयाब्कीक्री? चलाता हैं. प्राणायास द्वारा “विद्वान! उन्नति- 
प्राप्त करते है । 

(>) पितणा प्रथम स्पधाअसि ।< सम्पूर्ण पालक शक्तियोमे 

कप बे का क्षण 
सबसे श्रेष्ठ ओर ( प्रथमा ) अव्वल दर्जेकी पालकशक्ति प्राण है 

पु मा ८ 
आर वही (स्व-घा ) आत्मतत्वका वारणा करती है। 

(३, ऋषीणा सत्यं चरित असि |>सप्त ऋषियों का सत्य 
(चरित) चाल-चलन अथवा आचरण प्राण ही करता हे | दा 
ओख दो कान और एक मुख ये सप्त ऋषि हैं एसा वेद ओर 
उपनिपद!म कहा है | 

अथवागिरसा चरितं असि | (अथवा अगि-रसां ) स्थिर 
अगाके रसोफा ( चरित ) चलन अथवा भ्रमण प्राण ही करता 
बडे कि न ७० ७५ 
है| प्रणणफ क रण पोपफ रस सब अगोमें भ्रमण करता है ओर 
सबंत्र पहुच फर सत्र पुष्टि करता है । 


प्राण का प्रेरक 


केन उपनिषद्से प्राण॒के प्रेरक का विचार किया है। प्राण॒के 
अधीन सम्पूण जगन है तथापि प्राणको प्रेरणा देने वाला कोन 
है ? जिन प्रकार मनत्नीके आधीन सत्र राज्य हाता हैं, उसी प्रक्रार 
प्राणके आधान सब इन्द्रियाब्कोका राज्य हैं। परन्तु शाजाकों 
प्रेरए।से सन्त्री कार्य करता हे उस प्रकार यहाँ प्राश॒का प्रेरक कान 
है यह प्रश्नका तात्पय है | “ 


| 


( 


केन प्राणः ग्रथम+ युक्त ॥ (केन 3० १ १) 

“किससे नियुक्त होता हुआ प्राण चलता हे ?? अथोत्‌ 
प्राण की प्रेरक शक्ति कोनमसो है ? इसक उन्तरमे उपनिपद्‌ 
कहता है. ऋि-- ह 

से उ प्राणरय ग्राणश) ॥ (क्रेन 3० १२) 

“वह अ त्मा प्राणका प्राण है” अथांत्‌ प्राणका प्रेरक आत्मा 
है | इसका वर्णन ओर देखिये -- 

यत्पाणेन न प्रशिति शेन प्राण प्राणीयते | 

तदेय ब्रह्न त्य॑ ब्रिद्धि नेदं यदिद मुपासते ॥ (करेन3० १८) 

जिसका जीबन प्राणसे नहीं होता परन्तु जिससे प्राणका 
जीवन होता है वह ( ब्रह्म ) आत्मा है, ऐसा तू समक | यह नहीं 
कि, जिसकी उपासनाकी जाती है ।” अर्थात्‌ आत्माकों शक्तिसे 
प्राण अपना सब कारोबार चला रहा है, इसलिये प्राणी शक्ति 
आत्मा ही हे | इस विपयसे ईंशोपनिषद्का मन्त्र देखने योग्य है- 

योउसावसो पुरुष: सोपहमस्मि ॥ (ईश० १६) 

योञ्सावा दित्ये पुरुपः सोउप्तावहम्‌ ॥ १७ 

“जो यह (असों) असु अथोत्‌ श्राणके अन्दर रहने वाल हे 
वह में हूं ।” में आत्मा हूँ मरे चारो ओर आण विद्यमान है और 
में उप्तका प्रेरक हूं। मेरी पेसरणासे प्राण चल रहा है ओर सब 
इन्द्रियोकी शक्तियोको उत्तेजित कर रहा हूं । इस प्रकार विश्वास 
रखना चाहिये ओर अपने प्रभावका गोरव देखना चाहिये। इस 
विपयमे एत्तरेय उपनिषदका बचन देखिये । 

नासिके निरमियतां नासिकाभ्यां प्राण) ग्राणाद्रायु) ॥ 


(ऐ० उ० ११४) 


५€ ) 


(. ३5७ ) 


बायुः प्रणा भूला नामक प्राविशर्‌ (४० 3०१२४) 

'नासिका रूप इन्द्रिय स्बुल गय नामिकासे प्राण ओर प्राण 
से वायु हा गया ।' अ्रयाव अः्त्माकों प्रबल इच्छा शक्ति थी 
ऊफि में सुगवका आस्वाद लेले | इस इच्छाशक्ति से नासिका के 
स्थान में दा छेल बन गये, थ ही नाभका के दो छेद हैं । 
इस प्रकार नाक बनत प्राण हुआ ओर प्राण। से वायु बना है। 
आत्माकी इच्छा शक्ति किननी प्रवल है, इसकी कल्पना यहां स्पष्ट 
है सकती है। इस प्रकार शरीर छेद करने बाली शक्ति जा 
शरीरके अन्दर गहती है, वही आत्मा ह इसका इन्द्र! कहते है 
क्योकि यह आत्मा ( इढ-द्र ) इस शरीरमे सुराख करनेकी शक्ति 
रखता हं । इसकी प्रवल इच्छा शाक्तसे बविलज्ञण घटनायें यहाँ 
सिद्ध हा रही है इसका अनुभव अपने शरीरमे ही देखा जा 
सकता है | जा ऐसा समर्थ जीवात्मा है.। वहीं प्राणका प्रेरक है 
यह प्राण, वायुका पुत्र है, क्योकि ऊपर दिय हुए मन्त्रम कहा हूं 
फि 'वायु प्राश बनकर नासिकाम प्रविष्ट हुआ है ।' इसलिय वायु 
का यह प्राण पुत्र हैं । 

पुरुषस्य प्रयतो वाद्यनसि संपद्यते, मनः आाणे, 

प्राणस्तेजसि, तेजः परस्यां देवतायाम्‌ ॥(छा ०उ० ६|८|६) 

“पुरुषकी वाणी सनमे, मन प्राणमे, प्राण तेजमे और तेज 


पर देवतासे सलम हाता है ।” यही परंपरा है । परदेवताका 
तात्पय यहा आत्मा हं। आर विद्याकी परस सिद्धि इस प्रकारसे 


सिद्ध होती है । है 
प्राण और अन्य शक्तियाँ_ 
प्राशके आधीन अनेक शक्तियां हैं उनका प्राशके साथ संबध 
देखनेके लिये निम्न मत्र देखिये-- 


( १६१ ) 


प्राणो घावसंबग/ | स यदा स्वषिति, प्राशमेव, वाग- 

प्येति, प्राण चन्नुः ग्राणं श्रोत्र। श्राणँ मन, प्राणोश्ने वेतान्‌ 
संच के ॥ ३॥ (छां० ४३३) 

“जब यह सोता है तब बाक ; चछ्ु, श्रोत्र, मन आदि सब 
प्राणोमं ही लीन होती है, क्‍यों कि प्राण ही इनका संवारक है |” 

८५) ए 3 हे पे 

जिस अकार सूर्य उगनेके समय उसके किरण फेलते है और 
अस्त के समय फिर अन्द्र लीन होते है, इसी प्रकार प्राण रूपी 
सूर्यका जामृतिके प्रारम्भसे उदय होता है उस समय उसकी किरणे 
इन्द्रयादिकोमे फेलती हैं. ओर निद्राके समय फिर उसमे लीन होती 
है। इस प्रकार प्राणका सूर्य होना सिद्ध होता है । इसका दृश्य 
एक अश से है, यह बात भूलना नहीं चाहिये। सूर्य के समान 
प्राण भी कभी अस्त नही होता परन्तु अस्त और उदय ये शब्द्‌ 
हमारी अपेक्षा से उसमे प्रयुक्त हो रहे है। इस विपय में निम्न 
चचन ओर देखिये | -- 


पतंग 
स्‌ यथा शक्कुनिः खतज्नेण प्रवद्धों, दिशं पतित्वा, अन्य- 
चआायतनमल&ब्ध्वा, वंधन मेवोपश्रयत्‌ एम्र मेच खलु, सोम्य, 
तन्‍्मनोदिशुपतित्वा अन्यत्रायतनमलब्ध्वा, प्राशमेवोपश्रयते, 
ग्राणबंधन हि सोम्यमनाः ॥| (छां०उ०६॥८।२) 
४जिस प्रकार पतंग” डोरी से बंधा हुआ, अनेक दिशाओं 
में धूम कर दूसरे स्थान पर आधार न मिलनेके कारण अपने मूल 


स्थान पर ही आ जाता है, इसी प्रकार निश्चय से हे प्रिय शिष्य ! 
वह मच अनेक दिशाओं में घूम कर दूसरे स्थान पर आश्रय ने 


( रे३२ ) 


मिलने के कारण प्राण का ही आश्रय करता है, क्यो कि हे प्रिय 
शिप्य | मन प्राण के साथ ही चधा हैं ।? 


वस्तु, रुद्र, आदित्य 
प्राणा, वाच बसव, एते ही से वासयंत्ि ॥ १ ॥) 
प्राणा वाव रुद्रा एते हीद॑ सच रोदयंति ॥ 
प्राणा वावादित्या; एते हीद॑ सबमाददते।।३॥(छा० ३१६) 


“प्राण बसु हैं क्यो कि थ सब को बसाते हैं। प्राण रुठ्र हैं 
क्यों कि इनके चले जाने से सब्र राते हं। प्राण आदित्य हैं. क्यो 
कि ये सब को स्वीकार करते हैं । इस स्थान पर श्रयात्‌ 'ज्राण 
रुद्र हैं, क्यो कि य इस दुख को दूर करत हैं ।” ऐसा वाक्य होता 
तो प्राशका दुःख निवारक कार व्यक्त हो सकदा था । परन्तु 
उपनिपद में 


“एतेहीद॑ सब रोदयन्ति' 

अर्थात्‌ ये प्राण जब चले जाते हैं तब वे सब को रुलाते हैं, 
इतना ग्राणो पर प्राणियों का प्रेस है ऐसा लिखा है कि शतपथादि 
से भी रुद्र का रोदन धम दी वर्णन किया है, परन्तु दुःख निवारक 
धर्म भी उन्तमे उससे अधिक प्रवल्न है। इसका पाठक विचार करे 
इस प्रकार प्राशका महत्व होने से ही कहा हे-- 

प्राणों है पिता, प्राणों माता प्राणोे आता प्राण) स्वसा, 

९ 

प्राण श्राचाय!, आणो ब्राह्मएः ॥ (छा० उ० ७।१ ५१) 

“प्राण ही माता, पिता, भाई, बहन, आचाये, श्राह्मण आदि 
है |” ये शब्द भ्राण का महत्व वता रहे है। (१) माता--सान्य 


( रे६३ ) 


हित करने वाज्ञा, (२) पिता--पाता, पालक, संरक्षक, ( ३ ) 
आता--भरण पोपण करने वाला (४) स्वसा--( सु-असा ) 
उत्तम प्रकार रखने वाला (५४) आचाय--आत्मिक गुरु है क्‍यों 
कि प्राण के आयास'से आत्मा का साक्षात्कार होता है इसलिये, 
(५) ब्राह्मणः--यह त्रह्म के पास ले जाने वाला है । 


तीन लोक 
बागेवायं लोक! पनो अंतरिक्ष लोकः प्राणोड्सो लोक! 
(बृ० १५४) 


“वाणी यह प्रथ्वी लोक है, मन अंतरिक्ष लोक है ओर प्राण 
वह स्वर्गलोक है।” 


: पंच मुखी महादेव 


रे नि 
प्राणा पानों व्यानों दानों ॥ (अ० ११।८।२६) 

यहां प्राण, अपान व्यान, उदान आदि नाम आगये है । उप- 
प्राणोके नाम थेदमे दिखाई नही द्यि | किसी अन्यरूपसे होगे, तो 
पता नहीं | यदि किसी विद्वानकों इस विषयसे ज्ञान हो, तो उसको 
प्रकाशित करना चाहिये | पंच प्राण ही पंचमुखी रुद्र हैं । रुद्रके 
जितने नाम है, वे सब प्राणवाचक ही हैं। महादेव शम्भु आदि 
सब रद्गर के नाम प्राण वाचक है । महादेव के पांच मुख जो पुराणों 
में है । उनका इस प्रकार मूल विचार है । महादेव मृत्युंजय केसा 
है, इसका यहां निर्णय होता है । शतपथ में एकादश रुद्रो का 
चणुन है | 

[के पे ५ 

'  कंतमे रुद्रा इति । दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादशः ॥ 


(शुत्त० ब्रा० १४७।५) 


( रेठ४ ) 


न * कौनसे रुद्र है. ? पुरुषम ढश प्राण हैं, और ग्यारहवाँ आत्मा 
है। ये ग्यारह रुद्र है? अर्थात प्राण ही रुद्र हैं और इसलिये 
भव, शव, पशुपति आदि देवता के सब सक्त अपने अनेक अर्थों 
में प्राण बाचक एक ही अथे व्यक्त करते है| पशुपति शब्द प्राण 
वाचक मानने पर पशु शब्द का श्रर्थ इन्द्रिय ऐसा ही होगा | 
क ७ चर ५ ऋ. द् *. स्य 
इन्द्रियों का घोड़े, गंवो, पशु आदि अनक प्रकार से वर्णन जिया 
गया है. । अब प्राणी सत्ता कितनी व्यापक है उसका वर्णन निम्न 
सन्‍्त्रों में ढखिय | 
प्राण का मीग चावुक 

प्रहत्तमों विश्वरूपमस्या! समृद्रस्ण त्वोतरेत आहु)। 

यत एति मधु कशा रराणातटआणस्तदमृतं निविष्टम ॥२॥ 
पाता दित्यानां दुह्ििता वसुनां श्राणः प्रजानापसतस्य नामिः | 

है 53७ (६ 

हिरण्यवर्णा मघुकशा घृताचीमहान्गमेश्वरति मर्त्येपु ॥४॥ 

( अर० ६१ ) 

“(अस्या:)) इस प्रथिवीकी ओर समुद्रकी बडी (रेत) 
शक्ति तू है, एसा सब कहते हैं। जहांसे चमकता हुआ मीठा 
चाबुक चलता है वही श्राण और वही अम्त दे। आदित्योकी 
माता वसुओऊो दुह्विता प्रजाओंका प्राण ऑर अम्ृतकी नाभि यह 
मीठा चाबेक है । यह तेजस्वो, तेज उत्पन्न करनेवाली ओर (मर्त्ये- 

पुगर्भः ) म्त्यों के अन्दर हे करने वाली है । 

इस मन्त्र मे मधु कशा', शब्द है। “महू, का अर्थ मीठा स्वाढु 

है और कशा' का अर्थ चाबुक है चाबुए घोडा गाडी चलाने 

वाले के पास होता है । चायुक मारने से गाडी के घोंडे चलते हे । 
उक्त मन्त्रोम 'मधुकशा! अथात्‌ मीठे चाबुकका वर्णन है| यह मीठा 


( र६५ ) 


चाबुक अश्विनी देवोका है. । अश्वनीदेव प्राण रूपसे नासिका 
स्थान मे रहते हैं। प्राश-अपान, श्वास उच्छुवास, दांये ओर 
बाये नाकका श्वास, यह अख्वनी देवोका प्राशमय रूप शरीरमसे 
है। इस शरीर रूपी रथके इन्द्रिय रूप घोड़ोको चला रहा है। 


देवताओंकी अनुकूलता 


जो ब्रह्मचारी देवताओं का निरीक्षण और ग्रहण करता है, 
उस में अ'श रूप से निवास करने वाले देवता उसके साथ अनुक़ुल 
बन कर रहते है। म'त्र कहता है कि--तस्मिन्‌ देव।/ स-मनसो 
भवन्ति |? अथीत्‌ उस ब्रह्मचारी मे सब देव अनुकूत् मनके साथ 
रहते है ।” उसके शरीर मे जिन २- देवताओ के अ'श हैं, वे सब 
उस ब्रह्मचारीके सन के अनुकूल अपना मन बना कर उसके 
शरीर में निवास करते हैं । अपने शरीरमें देवताओका निवास 
निम्न प्रकार से होता है। देखिये-- 
१--अग्निर्वास्भूत्वा सु्ख॑ प्राविशत्‌ । 
२--यापुः प्राणों भूत्वा नासिके प्राविशत्‌ । 
३--आदित्यश्रज्षुभूलाजंचिणी आविशत्‌ । 
४-दिशश्रोत्रं भूला कर्णो प्राविशन | 
लक] [4 + 
४--ओपधिवनस्पतयों लोगानि भूत्वा त्वच॑ प्राविशेन्‌ । 
६--चन्द्रपा मनो भूत्वा हृदय॑ प्राविशत्‌ । 
७--मत्युरपानो भूत्वा नाभि प्रविशत्‌ । 
८--आपोरेतो भूत्वा शिश्न॑-प्राविशन्‌ ॥ (ए०७०२।४) 
१-- अछनतवक्तृत्वका इंद्रिय बन कर मुखमे प्रविष्ट हुआ 
(५) वायु प्राण बन कर नासिकासे संचार करने लगा (३) सूर्यने 


( 32५८ ) 


रिए जातवेदसं परायणं ज्योतिरेक तप॑ तम्‌ | सहसख्ररश्मि। 
शतधा वतम्ानः प्राग! ग्रजानामदयत्येप खयः [| ८ ॥ 

( प्रश्न 35८ १।६-८ ) 

2) देचाना बल्नचितम; असि प्राण “इन्द्रियाका' चलाने वाला 

जूयांदिकोकी! चलाता है, प्राणायाम द्वाग विद्वान! उन्नति- 

प्राप्त करत है । पु 

(7) पितणा प्रथम स्रधाअसि । « सस्पूर्ण पालक शक्तियोम 
सबसे श्रेष्ठ और ( प्रथमा ) अव्बल दर्जेकी पालकशक्ति प्राण है 

पे पा; # 
ऋोर वही (स्व-धा ) आत्मतत्वका बारगा करती है । 

(३) ऋषीणा सत्य चरित असि ।>सप्त ऋषियों का सत्य 
(चरित) चाल-चलन अथवा आचरण प्राण ही करता हे । दा 
आँख दा कान और एक झुख ये सप्र ऋषि हैं एसा बेढ और 
उपनिपदोम कहा है । 

अथवागिरसा चरितं असि | (अथवी अगि-रसां ) स्थिर 
अगोके रसोका ( चरित ) चलन अथवा अ्रमण प्राण ही 
हे। प्रणक के रण पाषफ़ रस सब अगोसे श्रर्ताए 
सबंत्र पठुच कर सर्चन्न पुष्टि करता है 


प्राण का प्रे 


केन उपनिषद्मे प्राणके प्रेरक का बि- 
अधीन सम्पूण जगन है तथापि प्राणको प्रेर ह 
हे ? जिन प्रकार मत्रीके आधीन सत्र राज्य हाता 4 
प्राणके आधोन सब इन्द्रियादिकोका राज्य हो। प- की 
प्रेरएससे मन्त्री कार्य करता है. उस प्रकार यहाँ ग्रांणका 5३ 
है यह'प्रश्नका तात्पय है | झ 


नस 


( 


अपने शरीरके अन्दर अ्रद्मका अनुभव करनेका यह. फल है 
पस्मात्माके साज्ञात्कारका यही मार्ग है। इसलिये अपने शरीरमे 
देवताओके अशोका ज्ञान प्राप्त करके उन देवताओका अधिएाता 
जो ऐक आत्मा है, उसका अनुभव प्रथम करना चांहिये। पूर्वीक्ति 
ऐतरेय उपनिषद्के वचनमे प्रत्थक ठेवताका भिन्न २ स्थान कहाँ 
हैे। उस २ स्थानमे उक्त देवताके अंशका स्थन सममाना 
चाहिय | बाहरकी स्॒ष्टिम अभ्नि. वायु आदि देवता विशालरूपमे 
हैं। उनके अंश प्रत्यक शरीरमे आकर रहते है, ओर इस प्रकार 
यह जीवात्माका सांम्राज्य अथोने शरीर बन जाता है ॥ 

(वेद परिचय में पं> सातवलेकर) 


सो5कामयत जाया मे स्यात्‌ (ब्ूृ० 3० १।४।१७ ) 

मन एत्रास्थात्मा बाग जाया । ( १४।१७ ) 

भन बारणी प्राण आत्माके अन्न है । 

से प्राशमसनत प्राणच्छु्श खं, वायु ज्योतिराप: 

प्रथिवीनिद्रियं मनोउन्न' मन्नादरीय तपो मन्जाः । 

क० लोकालोकेषु च नाम च | अश्न० ६ । ४ 

आत्मन एव आणो जायते यथा पुरुपेद्धायेतम्पिनेतदा- 
ततं मनो कुनेनायात्यस्पिझ्छुरीरे । प्रश्न ३ । 3 

छायेव देहे, मनो कृतेन मन! संकल्पेच्छादि निष्पन्न 


कमनिमित्तनेत्येतन्‌ । तैदेव सक्क! सह कमंणा (ब०४।४।६) 

अथानू--अ,त्माने कामनाकी कि मेरे जाया स्त्री हा जाया नाम 
बाणीका है. क्थो कि श्रुति मे आया है कि. मन. इसकी आत्मा है 
चाणी जाया है । उस आत्माने प्राणका उत्पन्न किया प्राणसे सष्ठा 
फॉ--आकाश वायु ज्याति जलन प्र"वा, इन्द्रियोका उम्पन्न किया 


कर्क ) 


( ३७२ ) 


नासदामीमो सदासीत्‌ तदानीं, मासीट्रजी न व्योमा- 
परायत्‌ | करियावरीव/ कुद्कस्य शस्मन न+यःः किपासीदू 
गइने गभीरम्‌ | १ ॥ 

अर्थ---ठस समय अ्थात संष्टिक आरम्भ कालमे न असन्‌ 
था, न संत था. न अन्तरिक्ष था न अन्नरिक्षके ऊपरका आकाश 
था। ऐसी अवस्था में किसने किस पर आवरण डाल[ ? किस 
स्थज्ष पर डाला ? ओर किसके सुखके लिये डाला ? अगाघ ओर 
गम्भीर जन भी कहाँ रहा हुआ था ? 


न मृत्युरासीदमृत न तहिन राज्या अहना श्रामीत्प्रकेत)। 
आतीदवातं स्वधयातदेक | तस्पाद्वान्यन्रपरः किंच नास |२। 

अर्थ--उस समय सत्यु शील - जगत भी नहीं था | वेसे ही 
अ्रमृत ८ नित्य पदाथ भी नहीं था। रात्रि ओर दिनका भद सम- 
भनेके लिय कोड प्रकेत --माधन नही था । स्त्रधा न माया अथवा 
प्रकृतिके साथ एक वस्तु थी. जो कि बिना वायुके ही स्व्रास ले रही 
थीं। उसके सित्रांय दूसरा उससे अन्य कुछ भी नहीं था 


तप आसीतमसा गूल्हमग्रेडप्रकेते सलिलं सबभा इद्मू । 
तुच्छुय नाम्वपिहितं यदासीत्‌ तप सस्तन्महिन।5जायतेकम्‌ | ३। 
श्र्थ-- अग्रे - सष्टिक पहले प्रलय दशामे अज्ञान रूप यह 


जगत तम -- मायासे श्राच्छाठित था । अप्रकेत- अज्ञात था । 
दुध- ओर पानी की तरह एकाकारं एक रूप था। 


आमु- बढ़ा, तुच्छ ८मायास आच्छादित था। वह एक तर 
लप की महिमास प्रकट हुआ अधान-ताना रूप धारण किये। 


कामस्तदग्रे समवतंत।धि, मनसो रेंत्तः प्रथर्म यदासीत्‌ ! 
सतावन्धु ममति निरविन्दन , हृदि प्रतीएया कबयो पनीषा ।४। 
अथात--न्रह्म के मन का ज। प्रथम रेत था, वही स्रष्रि के 
आरमस्म काल से स्॒प्रि बनाने की त्रह्म की कामना अथान शक्ति 
' थी। विद्वानों से बुद्धि अपने हृदयमे प्रतीक्षा करके इसी, असन्‌ ८ 
ब्रह्ममे सत्‌ का बिनाशी दृश्य -स॒ष्टि का प्रथम संबंध जाता, 


तिरथ्वानो बिततो रश्मिरेंप।मधः स्थिदासीदुपरिस्विदासीतू | 
रेतोधा आसन्महिमान आसन त्स्वथा अवस्तात्मयतिःपरस्तात ५ 

अर्थ--अविद्या. काम ओर कर्म को सष्टि के-हेतु रूप. बताया 
गया । इनकी, कृत सूथ की किरणकी तरह एक दम ऊची नीची 
ओर तियक जगन्‌ मे फेज गई | उत्पन्न हुए कर्मों में मुख्यतः 
रेतोधा ८ रत - बीज भूत कम को धारण करने वाले जीव थे | 
महिमान अथांत्‌ आकाश आदि महत्पदाथ थ स्वघा भोग्य 
प्रपच विस्तार ओर प्रकृति अथात, भाक्त विस्तार। इनमें भोग्य 
विस्तार अवस्तात्‌ -- उतरती श्रेणी . ओर भाक्त विस्तार पदस्तात 
ऊची श्रेणी का है । 


को अद्भगा वेद क इृह प्रवोचत्‌ , कुत आजाता कुत इयं विद्यृष्टिः 
अवेग्‌ देवा अस्य विसज नेना था, को वेद यत आवभूव,।६| 


अर्थ--इस जगत्‌ का विस्तार किस उपादान कारण से ओर 
किस निमित्त कारणसे हुआ है यह परमार्थ रूपसे (निश्चयसे)कोन 
जान सकता है या इसका वणन कोन कर सकता हैं? कोई नही 
कर सकता। क्या देवता नही कर सकते, और कह सकते ? इसके 
उत्तरमे कहते हैं. कि--देवता सृष्टिके बाद उत्पन्न हुये है इस 
लिये वे पहले की बात केसे जान सकते हैं ९ यदि देवताओको भी 


( 3७४ ) 


यह मालूम नहीं हे तो उनके वाद उत्पन्न होने वाल मनुष्यादिककी 
तो बात ही कया कठना ? अर्थात्‌ मनुष्य केसे जान सकते हैं. कि 
अमुक निश्चित कारणसे ही यह सृष्टि उत्पन्न हुई है। - 


5 0 ६ 5 5 
इयं विसुष्टियत आवशभूव, यदि वा-दधे यदि वान | 

सोउस्याध्यक्ष) परमे व्योपन्‌ ,सी अंग वेद्यदि वा न वेद ।७। 
अर्थ--गिरि. नदी, समुद्रादि रूप यह विशेष स्पष्ट जिससे 
उत्पन्न हुई हैं उसे कौन जानता, है ? अथवा इस सष्टिकों किसी ने 
धारणकी है या नही की हे यह भी कोन जान सकता है ? क्योकि 
इस सृष्टिके अध्यक्ष परमात्मा परम उच्च आकाशमे रहते है । उस 
परमात्माकां भी कान जानता है ? वह परमात्मा स्व्रय स्रष्ठटि को 

' जानता है या नहीं ? इसकी भी किसको खबर है ? 


है सृष्टि सक्त ओर तिलक - 


'उपयुक्त विवेचनसे विढित हं।गा, कि सारे मोक्ष धर्मके मूल 
भूत अध्यात्स ज्ञान की परम्परा हमारे यहा उपनिपदोसे लगा कर 
ज्ञानेश्वर, तुफाराम, राम॒ढ।स, कवीरदास सरबास, तुलसीदास 
इत्यादि आधुनिक साधु पुरुषो तक किस प्रकार अव्याहत चली 
आए रहीं है । परन्तु उपनिषदोके भी पहले यानी अत्यन्त प्राचीन 

। कालमे ही हमारे हेशम इस ज्ञानका ग्रादुभोव हुआ था, ओर तब 
से क्रम क्रमसे उप्रनिपदोके विचारोकी उन्नति होती चली गई है। 
यह बात पाठकोकों भली भाति सममका-देनेके लिये ऋग्वेदका एक 
प्रसिद्ध सूक्त भाषान्तर सहित यहां अन्त से दिया गया है, जो कि 
उपनिपदान्तर्गत ब्रह्मविद्याका आधारस्तम्भ है । सष्टिके अगम्य 
मूलतत्व ओर उससे विविध दृश्य ख़ष्टिकी उत्पत्तिके विषयमे जेसे 
विचार इस सूक्तमे प्रंद्शित किये गये हैं बेसे प्रथम स्वत्तन्त्र 


( ३७४ ) 


और मूल तत्वकी खोज करने वाले तत्व ज्ञानके मीमिक विचार 
अन्ग्र किसी भी धर्मके'मूल भ्न्थमे दिखाई नही देते । इतना ही 
नही, किन्तु ऐसे अध्यात्म विचारांसे परिपूर्ण और इंतना प्राचीन 
लेख भी अब ,तेक कही उपलब्ध नही हुआ, है ।-इस लिये "अनेक 
पश्चिमी पंडितोने घार्मिक इतिहासकी, दृष्टिःसे भी, इस सूक्त,को 
अत्यत महत्व पूर्ण जान कर आश्चर्य-चकित हीं अपनी अपनी 
भाषाओं में इसका अलुवाद यह दिखानेके लिय “किया है, कि' 
मनुष्यके मनकी प्रवृत्ति इस नाशंवान्‌ और नास-हूपात्मक रष्टिके 
परे नित्य और अचिन्त्य त्ह्म शक्तिकी ओर सहज ही केसे कुक 
जाया करती है। थह'ऋ/ःवेढके दसवे मडलका १०6वाँ सूक्त है 

ओर इसके प्रारम्भिक शब्दोंसे इसे-' नासदोय सुक्त” कहत हे | 
यही सुक्त तैत्तिरीय ब्राह्मण (< | ८ । 6) मे लिया गया है. और 
महाभारतान्तर्गत नारायंणीय या भागनत--धममे इसी सूंक्तके 
अधार पर यह बात बंतलाई गई है ' कि भगवानको इच्छास 
पहले पहल सृष्टि केसे उत्पन्न हुई (स ० भा ८ शा «८ ३४२, ८ )। 
स्वोनुक्रमशिकारके अनुसार इस सुक्तका ऋषि परमेष्ठि प्रजापति 

है और देवता परमात्मा है तथा।इसमे- त्रिप्टुप वृत्तके यानी ग्यारह 
अक्षरों के चार चरगोकी सात ऋचाये हैं । 'सत”ः और 
'असत' शब्दोके दो दो अर्थ होते हैं, अतएब खष्टिके मूलतत्वको 
'सत्‌! कहनेके विपयसे उपनिषत्फारोके जिस मतभेदका उल्लेख पहले 
हम इस प्रकरण मे'कह चुके हैं, वही मतभेद ऋग्वेद मे भी 
पाया जाता है उद्ाहरणाथ इस मूल कारण के विपथ में. कही तो 
यह कहा गया है कि ' एक सहिय्रा बहुधा वढन्त” (ऋ.,,१ १६४ 
४६) अथवा “एक सन्त वहुधा कल्पयन्ति (० १ ११४, ५ )-- 
वह एक ओर सत्त्‌ यानी सदेव स्थिर रहते-वाला-है परन्तु उसी 
को लोग अनेक नामो से पुकारते है, ओर कही २ इसके विरुद्ध 


५ रेंठ5६ ॥ 


यह भी कहा है कि/'देवाना प्रव॑ युगण्सतः सतजायत” (ऋ८१० 
७०, ७ )-देवताओं से भी पहल अमन्‌ से अधथान अव्यक्त 
से सन! अथात व्यक्तसट्टि उत्पन्न हुई ॥ इसके अतिरिक्ते किसी से 
किसी एक हृश्य तेत्व से श्ष्टि की उत्पत्ति के विषय से ऋग्वेद हीमे 
मिन भिन्न अनेक वर्णन पाये जात हैं, जेसे सृष्टि के ओग्स्म-स 
मल हिरण्यगर्भ था अम्रत और झत्यु दोनों उसकी ही छाया हैं 
ओर आगे उसी से सारा स॒ट्टि निर्मित हुई है (ऋ० १०२१-११ २ 
पहले विराट रूपी पुरुष था और उमसे यज्ञ के द्वारा सारी सृष्टि 
हुई (ऋ० १०६०) पहले पानी (आप) था. उसमे प्रजापति उत्पन्न 
हुआ(ऋ .१०।७०।६।१०।८०६ ) ऋत ओर सत्य पहले उत्पन्न हुए 
फिर रात्रि (अन्धकार) ओर उसके बाद समुद्र (पाती) सवत्सर 
इत्यादि उत्पन्न हुए ( ऋ० १८ १७०, ५ ) | ऋग्वेदमे वर्णित इन्हों 
मूल द्रव्योका आगे अन्यान्य स्थानों मे इस प्रकार उल्लेख किया 
गया है, जेसे:--(१) जलका तेत्तरीय ब्राह्मणमे 


आपो वा इृद्मग्र सलिलमामीत्‌ 
यह सब पहले पतंल। पानी था (ते० ब्रा" १। १।३।४५) 
(-) असतेकी, तत्तरीय उपनिषद्‌मे 


असद्वा इृदमग्र आसीत्‌' 
यह पहले असत था (त० २। ७) , (३) सतका छादाग्य मे 
'सदेव सोम्येदमंत्र आमीत 
यह सब पहले सत्‌ ही। था (छों०5६ । २) अथर्वा (*) 
आकाश का 


आकाशः परायणम्‌ 
(--आकांश ही सबके मूल है (छा ५ । 6) , (५) मृत्युका ) 
बृहदारण्य से हि 


( ३७७ ) 


'मैबेह किंचनाग्र आभीन्‍्सृत्युनेवेद माइतमासीत्‌' 
पहले यह कुछ भी न था, मृत्युपते सब आच्छादित था, (दरुढढ० 
१।२। १),ओर (६) तमका मच्युपनिषदमे 


तमी वा इृदभग्र आसीदेकर्मा (में० ४॥२) 

पहले यह सव अकेला तम ( तमोगुणी, अन्धकार) था,-- 
आगे उससे रज ओर सत्व हुआ । 

सारे वेदान्त शास्त्र का रहस्य यही है, कि नेत्रो को या 
सामान्यतः सब इंद्रियो को गोचर होने वाले विकारी ओर 
विनाशी नाम-रूपात्मक अनेक दृश्यों के फरे से फसे न रह कर, 
ज्ञान-दृष्टिसे यह जानना चाहिये, कि इस दृश्यके परे कोई न कोई 
एक ओर अमृत तत्व है। इस मक्खनके गोलेको ही पानेके लिए 
उक्त सूक्तके ऋषिकी बुद्धि एक दम दोड़ पड़ी है, इससे यह 
देख पड़ता है, कि उसका अन्तज्ञोन कितना तीत्र था ! मूलारम्भमे 
अथात सृष्टि के सारे पदार्थों के उत्पन्न होनेसे पहिल जो कुद्ठ 
कहा था, वह सत था या असत, मृत्यु था या अमर, आकाश 
या जल्न, प्रकाश था या अन्वकार | ऐसे अनेक प्रश्न करने वालो 
के साथ वादबिवाद न करते हुये उक्त ऋषि सबके आगे दोड कर 
यह कहता हे, कि सत्‌ और असत्‌, मत्य ओर अमर 
अन्धकार ओर प्रकाश, आ/च्छदन करने वाला औोर आच्छादित, 
सुख देने वाला ओर उसका अनुभव करने वाला, ऐसे अद्वेत 
की परस्पर-सापेक्ष भाषा दृश्य सृष्टिकी उत्पत्ति के अनन्तर 
की है, अतएव सृष्टि मे इन इन्दो के उत्पन्न होने के पूर्व अथोत्‌ 
जब “एक और दूसरा” बह भेद ही न था तव, कौन ,किसे 
आच्छद्ति करता ? इसलिये आरम्भ ही मे इस सूक्त का ऋषि 
निर्भय हो कर यह कहता है, कि मूलारन्भ के ए क ृव्य को सपे 


( रैष्ट ) 


श धन ओआफाश या जल प्रकाश यथा अन्धकार अमृत था 
गत्य .त्याद को. भी प स्पर सापेक्ष नाम देना उचत नहीं 
जे फुट था वा इस सब पठदाथे। से बलनण थ। आर अकेला 
एक चारों ओर अपनक अपरएपार शक्ति से स्फूर्तिमच था। 
उसको जोडी में या उसे आच्छादित करने वाला अन्य कुछ 
भीनथा। 


दूसरा ऋचा मे अ,नोते! क्रिया पद के अन' धातु का 
अथ हें श्वासाच्छु गास लद्ाा या स्फृर्ण होना, ओर प्राण! 
शब्द भी उसी धातु से बना है, परन्तु जो नसत्‌ हे ओर न 
अखत्‌ उप्तऊे विषय में कोन कह सकता है, कि वह सर्जीब 
प्राणिया के समान श्वासोच्छ व स लेता और श्वासोछ्ठ वास 
के लिय वहाँ बयु हो कहाँडे ? अतएपय 'अनोत' पड के साथ 
ही--अवात॑ « विना वायु को ओर स्यधया' < स््रयं अपनी 
ह। महिमा से इन दोनो पद्ञ को जोड़ कर “सर ष्ट का मूल तत्व 
जड़ नहां थ।” यह अद्ठ तावस्थ। का अथ द्व त का भाषा से बर्डां 
युक्ति से इस प्रकार कह। है, कि वह एक बिना वायु के केवल 
अपनी ही शक्ति से श्वामोच्छ वास लेता या स्फूव्मान होता 
था? ? इसमे वाह्य दृष्टि से जो विरोध ब्खिाई देता हे. वह 

होती भाषा की अपूर्णता से उत्पन्न हुआ है । 
त्ेति नेति'! एकमेवाहितीयम या 'स्वेमहम्नि ग्रतिष्ठित/ 
( छा० २॥२४।१) 


अपनी ही महिमासे अथात्‌ अन्य किसी की अपेक्षा न करते 

हुए अकेला ही रहने वाला-इत्या,ह परब्रह्मरे वर्णुन उपनिपदोमे 
य जाते है वे भी उपरोक्त अथके द्योतक है । सारी सृष्टि के 
मूलारस्भमे च/रो ओर जिस एक अनिराच्य तसके स्फुरण होनेको 


ग्रे 


( रै७६ ) 


वात इस सूक्तमे कही गई है बड़ी तत्व सष्टिफा प्रलय होने पर भी 
नि'सनहेह शेप गरहेगा। अपग्य गीतामे इस) पर छाक्का कुडु पाप 
से इस प्रकार वणुन है कि सत्र पदा्थका नाश होते पर भरी 
जिसका नाश नहीं होता” (गो , ८। २५०) ओर आगे इस सूक्तऊे 
अतुसार स्पष्ट कहा हे कि बह सन्‌ भा नहों है! (गोता «३।॥ १२ 
परन्तु प्रश्न यह है, कि जच्र सप्टेके मलारम्भ मे निगुण ब्रह्म के 
सिवा ओर कुछ भी न था, तो फिर वेदोमे जो ऐसे वन पाग्रे 
जाते है कि आरभमे पानी, अधकार या आश्रु ओर तुच्छ 
की जाडी थी” उनकी कया व्यवस्था होगी ? अतएव तीसरी ऋचा 
से कबिने कहा है कि इस प्रकारफे जितने बुत है जने कि सृष्टि 
के आरन्ममे अन्वफ़रार था या अन्धकरारसे अ चउछा।दन पाना था 
या आशभु (ब्रह्म) ओर उसको आच्छादित करने वाली माया 
(तुच्छ) ये दोनो पहले थे इत्यादि---त्रे सव उस समयके है जबकि 
अकेले एक मूल परत्रह्मफे तप--महात्म्यस उप्तका विविध रूप से 
फेज्ञाब हो गया था--ये बन मल्लारम्मके नहीं है इस ऋ चीमे 
“तप' शब्दसे मूल त्रह्मको ज्ञान सय बलकज्ञण शक्ति वित्रक्षित हे 
आर उसाका वणुन चोयी ऋच।मे क्रिया गया है (मु०(१6)देखो 


एतावान्‌ अस्य महिमाइतोज्यायाँश्व पूरुषः (ऋ ० १०।६०।३) 
इस न्यायसे सारी खट्टि ही जिसकी महिसा कहलाई, उस मूल 
दृव्यके विपयमे कहना ले पड़ेगा कि व इन सबके पर सबसे श्रेष्ठ 
ओर भिन्न हे दृश्य बललु ओर €ृष्टा भोक्त मोग्य परंतु आच्छादन 
करनेबाल, ओर अ,च्छ थे अधक्रार ओर प्रक'श मत्य और अमर 
यदि सार हताको इस प्रकार अत तर यद्य प यह नेश्यप्र क्रिया 
गया कि केवल एक निमज्ञ चिद्रप, विल् नशु प ब्रह्म 6 प्रनारभमे 
था तथापि जब यह बतलानेका सप्य आशा कि इस आनवाच्य 
नेगुण अकेले एक तत्यस आकाश जल इत्यादि हद त्मक बिनाशा 


( 3८८ ) 


सगुण नाम रूपात्मक विविध खष्टि या इस सष्टिकी मूल भूत त्रिगु- 
णात्मक प्रकृति केसी उत्पन्न हुई, तब तो हमारे प्रस्तुत ऋषिने भी 
मन काम, असन ओर सन्‌ जसी ड्रेती भाषाका ही उपयोग 
किया 2. ओर अन्‍्नमें स्पष्ट कह दिया है कि यह सानवी बुद्धिकी 
पढ़ेंचफ बाहर है । चोथी फचासे मृत अग्यका ही असत' कहा हे. 
परन्तु उसका अर्थ कुछ नहीं? यह नहीं सान सकते, क्योडि 
दूसरी ऋचा में भी रपष्ठ कहा है कि वह >”। न कि केवल इसी 
सूक्तम . किस्तु अन्यत्र भी व्यावद्धारिक भाषाकी स्त्रीकार करके 
ही करवेद और बाजसनेयी संहितासे गहन विपयोक्ता विचार 
ऐसे अ्रश्तं।के द्वारा किया गया ने (ऋ: १० | ३/। + , १० |८१ | 
2 , वा० स० ?७। ०२० देखा। जसे द्च्श्य सप्टिको यतकी उपमा 
देकर प्रश्न क्या है. कि इस यज्ञ लिय आवश्यक घृत, समिधा 
इत्यादि सामग्री प्रथम कहांसे हाई ९ ( ऋ<« १० । १३०।३ ) 
अथवा घरका इृष्टान्त देकर प्रश्न किया है. कि मूल एफ निर्गुणसे 
नेत्नोको प्रत्यक्ष दिखाई देने याली आकाश-थ्व की भव्य इमा- 
रत को बनाने के लिये लकड़ी ( मूल प्रकृति ) केसे मिली ? 
कि स्विद्वनं क उस दक्ष आस यतो द्यावा पृथिद्ी विष्टत्ुः। 
इन प्रश्नो का उत्तर उपयुक्त सूक्त की चौथी पांचवी ऋतचा में 
जो कुछ कहा गया है, उससे अधिक दिया जाना संभव नहीं है 
(बाज सं० ३३ । ७० देखों ) , और वह उत्तर यही है. कि उस 
अनिर्वाच्य अकेले एक ब्रह्म ही के सन में सुष्टि निर्माण करने 
का काम--रूपी तत्व किसी तरह उत्पन्न हुआ. और वस्त्र के 
धागोके समान या सूर्य अकाशके समान उसी की शाखाएऐं' तुरन्त 
नीचे ऊपर ओर चह ओर फली गई तथा सन्‌ का सारा फेलाव 
हो गया अथात आकाश प्र*बी की यह भव्य इमारत वन गई । 
उप निपदों मे इस सक्त के अर्थ को फिर भी इस प्रकार प्रकद 
किया है कि-- 


( शे८१ )) 


सोष्कापवर्ता | चहुस्या प्राजायेयेति' । 


( तै० २६। छां० ६॥२॥३ ) 

उस पर ब्रह्म को ही अनेक होनेकी इच्छा हुई (ऋ २४ देखो) 
और अथर्ववेद मे भी ऐसा वर्णन हे, कि इस सारी दृश्य झृष्टि के 
मूलभूत द्रव्य से ही पहले पहल 'काम! हुआ (अथबे० €।२॥१६ ) 
परन्तु इस सूक्त से विशेषता यह है कि निगुण से सगुण की, 
असत्‌ से सत्‌ की, निहवन्द से इन्द्र की अथ ग असंगसे संग को 
उत्पत्ति का प्रश्न सानवी बुद्धि के लिए अगम्प समम कर सांख्यों 
के समान केवल तकबश हो मूल प्रकृति ही को या उप्तके सदृश्य 
किसी दूसरे तत्य को स्व॒यंमू और स्ततन्न नहीं साना है, किन्तु 
इस सूक्तका ऋषि कहता है. कि 'जो वात समभमे नही ध्याती, 
परन्तु उसके लिए शुद्ध बुद्धि सें और आत्म प्रतीति से निश्चित 
किए गऐ अनिर्वाच्य ब्रह्म की यीग्यता को दृश्य खष्टि रूप माया 
की योग्यता के वरावर मत समझो, ओर न परब्रह्म के विपय से 
अपने अष्दैतभावको ही छोडो । इसके सिवाय यह सोचना चाहिए 
यद्यपि प्रकृतिकों भिन्न त्रिगुणात्मक स्पतन्त्र पदार्थ भी लिया 
जाबे, तथापि इस प्रश्न का उत्तर तो दिया ही नही जासकता, कि 
कि उसमे संष्रि को निमोाण करने के लिए प्रथमतः बुद्धि (महाव ) 
या अहंकार के से उत्पन्न हुआ । और जब कि यह दोप कभी टल 
ही नहीं सकता है तो फिर प्रकृति को स्पतन्त्र मान लेने में क्‍या 
लाभ है ? मिर्फ इतना कहो, कि यह बात समझ में नहीं आती 
कि सूल ब्रह्म से सन अथोव प्रकृति केने निर्मित हुईं। इसके 
लिये प्रकृति का स्व॒तन्त्र सान लेने की ही कुछ आवश्यकता नही 
हे । मनुष्य की बुद्धि की कोन कह, परन्तु देवताओं की दिव्य 
हृष्टि से भी सत्‌ की उत्पत्ति का रहस्प समझ में आजाना 


ऐप 


सम्भव नही. क्यों कि देवता भी दृश्य रुष्टि के आरम्भ होने 


( शेप? ) 


डर के __+ ८ 
पर उत्पन्न हुए ह उन्हें पिछला हाल क्या मालूम ९ (गीता १०० 


५ हे 
व्अर । परन्तु हिरस्यगर्भ देवताओं से भी बहुत प्राचीन और 
श्रेष्ठ है और ऋग्वेब्मे ही कहा है, कि आरस्म से वह अकेला ही-- 


 भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌” (ऋ० १०१२११) 

_ सारी सृष्टि का पति अर्थात राजा या अध्यक्ष था। फिर 
उसे यह्‌ वात क्र कर मालूम न होगी ? ओर यद्‌ उसे मालूम 
हांगी तो फिर काई पूछ सकता हे कि इस बातको दुर्वोध या 
अगम्य क्यो कहते हो ? अतएवं उस सूक्त के ऋषि ने पहिले 
तो उस प्रश्न का ओपचारिक उत्तर दिया है “हॉ ब 
इस बात को जानता होगा 2 परन्तु अपनी बुद्धि में ब्रह्म देव 
भी ज्ञान-सागर की थाह लेने वाले इस ऋषि ने आश्चर्य से 
सशक हां अन्त में तुरन्त कह दिया है, कि “अथवा' न भी 
जानता हो ! कोन कह सकता है ? क्यो कि वह भो सत्‌ की श्रेणी 
से है, इस लिये 'परम! कहलाने पर भी 'आकाश' ही मे रहने 
वाले जगत्‌ के इस अध्यक्ष को सत्‌, अमत, आकाश और जल 
के भी पूकी बातोका ज्ञान निश्चित रूपसे केसे हो सकता है १” 
परन्तु यद्यापे यह वात समझ में नहीं आती कि एक 'असत््‌! 
अथात्‌ अव्यक्त ओर निगुण द्रव्य ही के साथ विविध॑ काम-रूपा- 
त्मक सत्‌ का अर्थात्‌ मूल प्रकृति का सम्बन्ध केसे हो गया 
तथापि मूल त्रह्म के एकत्व के त्रिपय में ऋषि ने अपने अछ त-माव 
को डिगने नही दिया हे ? यह इस बातका एक उत्तम उदाहरण है, 
कि सात्विक श्रद्धा ओर निर्मल प्रतिभा के बल पर मनुष्प्र को बुद्धि 
अचिन्त्य वस्तुओं के सघन वन मे सिह के समान निभ्य होकर 
कंसे निश्चय किया करती है और वहा की अतक्य यातों का 
यथा शक्ति कैसे निश्चय किया करती है ? यह सचमुच हा 
आम्रय तथा गोरब को वात है कि ऐसा सूक्त ऋग्वेद से पाया 


है| 
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( रेध३े ) 


जाता है । हमारे वेशमे इस सूक्तके ही विपयका आगे ब्राह्मणों 
( तैत्ति , ब्रा: ० । ८।6 ) में उपनिषदोमे ओर अनन्तर वेदान्त 
शास्त्र के अन्थों में सूत््म रीति से विवेचन किया गया है। और 
पाश्चमी देशों मे भा अवाचीन काल के कान्ट इत्यादि तत्व 
ज्ञानियों ने उसी का अत्यन्त सूक्ष्म परोक्षण किया हे । परन्तु 
स्मरण रहे, कि इस सूक्त के ऋषि की पत्र वु द्रसे जिन परम 
सिद्धान्तो की स्फूर्ति हुई हे वही सिद्ध,न्त आगे श्रतिपक्षियो को 
विवर्त-बाद के समान उचित उत्तर दे कर और भी दृढ़ स्पष्ट 
तक दृष्टि से नि.सनन्‍्देह किये गये हैं--इसके आगे अभी तक 
न कोई बढ़ा है ओर न बढ़नेकी विशेष आशा ही जा सकती हे।” 
( गीता रहस्य अध्यः्स प्रकरण ) 

स्पष्ट विषय में तिलक महोदय के विचार आगे प्रगट 
करेंगे । यहाँ तो र्ष्ट विषयक परस्पर बिरोधा श्रुतियों को प्रगट 
कर दिया गया हे। 


समीक्षा--परन्तु जेसा कि हम पहले सप्रमाण लिख चुके 
है कि यादे इस सूक्तको र्॒ ४? सूक्त माना जाये तथा उपरोक्त 
अथ ही ठोक मान जाये, तब ता मकडानल्ड' के इस कथन का 
समथन हा होता हे कि * नासदीय सूक्त मे उसी प्रकार के दोष 
हे जसे भारतीय द्शन मात्र मे है। अथात विचार घारा अस्पष्ट 
ओर असवद्ध है” %-- 








&बा० सम्पूर्णानन्‍दजी ने इस तथ्य को अनुभव किया, अतः 
'सारतीय सष्यक्रम विचार! मे आप लिखत हे कि “यदि रुत” ओर 
अमत' का प्रयोग यह कोप ओर व्याकरण सम्मत होने! ओर न होने? 
के अर्थ मे हुआ ह तब तो यह कहना किन सत्‌ था और असत्‌ या 
निरथंक वाक्य हो जाता है । फिर यह श्रुत्यन्तर के विरुढ्ठ मी है |” 


( इई८ं४ ॥ 


अतःयह कहना अनुचित न होगा कि उपरोक्त प्रयत्तोसे यह 
सूक्ष ओर भी जटिल बना दिया गया है । सब से प्रथम हम 
सूक्त मे आय हुये, सतू, ओर असन्‌ शब्दों पर विचार करते 
हैं क्यो कि सभी व्याख्याकारों ने इन शब्दों के सिन्न « प्र्थ 
किय है । ऋग्वेदम एक मन्त्र है-- 


असच् सच्चपरमे व्योपन्‌ दक्तस्य जन्मन्नदिरे रुपस्थे ।१०४।७ 

अथात्‌ दक्ष करे जन्म के समय अदिति के पास परम आकाश 
में असत' ओर 'सत, य दो पदार्थ थे।” यदि नासदीय सूक्तके 
उपरोक्त अर्थ ही किय्रे जाबे तो उस सूक्तका यह प्रत्यक्ष विरोध है। 
क्यो कि नासदीय सूक्तप्रलय काल में सत ओर असत का अभाव 
बताता है ओर यह मन्त्र सत्‌ ओर असतकी विद्यमानता बताता 
है तथा अथवं बेदसे हे कि-- 

असतवि सत्‌ प्रतिष्ठित सति भूत प्रतिष्ठितम | भूत ह भव्य 
आद्िितं भव्य॑ भूते प्रतिष्ठितम्‌ | अथवं० १७११६ 

अथात्‌ “असत्‌ में सत्‌ प्रतिप्ठेत है। अर्थात्‌ कारण में कार्य 
विद्यमान है । तथ। सत्‌ में ( बतमान से ) भूत (जो बीत गया ) 
प्रतिष्ठित है । ओर भूत में भविष्य निहित है। ओर भविष्य 
भूत में टिका है. । ” यहां सत्‌ ओर असत्‌ दो पदार्थ विद्यमान्‌ 
है | अथवा यू. कद सकते है कि--यह सन्‍्त्र सत्‌ ओर असत्‌ एवं 


नल अ अडिजडिलजनर 


इस लिये आपने इस सूक्कम आये हुये, सत्‌ ग्रमत्‌, मृत्यु ओर अमृत 
आदि गब्दा के प्रचलित अथाोसे विभिन्न टी अर्थ किये है। किन्तु भिन 
दोषों वो पिथाने के लिये आपने इतनी क्रिंए झल्‍पनारयें पी है. झसे दोषों 
यो आप दर ने कर सके । तथा सप्दि कर्ता ईश्यर का तो आपने सिह 
विलास मे जिन प्रवल युक्तिया द्वार सउन किया है उनका टम उद्भुत 


हे + 


( ३८४ ) 


भूत और भविष्य को सापेक्ष मानकर स्यादबादका कथन करता 
है । तथा च यजुर्बेद अ ० १३ मन्त्र ३ मे ( सतरच योनिमसतश्च 
/ हैक. ््‌ ० 6 न 
द्वः ) सूर्य को सत्‌ ओर असत्‌ को योनि कहा है । अथोत्‌ सूर्य 
है ले कर कि 
से ही मूत व अमूत पदार्थ प्रकट होते है । अथोत्‌ स्थूल और 
सूहम पदार्थों का सूथ ही उत्पादक है। यहां भाष्यकारों ने सूर्य 
को ही कारण माना है । इस प्रकार सत्‌ और असत्‌ का अनेक 
प्रकार से कथन किया है । परन्तु यह वण॒न वास्तविक रहस्य को 
प्रकट नहीं करता । इसका रहस्य ब्राह्मण ग्रथोने प्रकट किया है।यथा- 
6 
असत्‌ू--अथ यद सत्‌ सके सा वाकू सोडपानः । 
सत्--यत्‌ सत्‌ तत्साम तन्मनरस शसाण | 
बच 
जे० ब्रा० 3० १।१३॥२ 
अथोत्‌ वाणी ओर अपान का नाम असत्‌ है, तथा सन ओर 
प्राणका नाम सत्‌ है। 
० औओ 
अम्ृतम--अम्त वे प्राण/। गो० 3० ११३ 
अमृत हि प्राणा। | शत० १०१४।२ 
अग्नतं माप: | गो० उ० १३ 
अमृत तत्व॑ वा आपः । को० १२१ 
मे किन ( कि 
अथोत्‌ जल ओर प्राण आदि अमृत है। इस प्रकार शास्त्रों 
में प्राणोको अस्त ओर इन्द्रिय आदि को मृत्यु कहा गया है । 
अतः नासदीय सूक्त से सतू ओर असत्‌ आदि शब्द स्थूल 
प्राण व इन्द्रिय बोधक हैं । & 
# नोट, वेदान्त दशन, आऋ०२।४॥। १ के भाष्य मे (असद्‌ बा 
हृद मम्म सीतू) तै०छ० | २ | ७ की इस श्रतिम आये हुये असत्‌ शब्द 
का अर्थ (औ स्वामी शकराचायजीने शकर भाष्यमे) प्राण ही किया है। 


( १८७६ ) 


जन्म से प्र इन्ही स्थूल प्राणो का निषेध है नकि सृष्टि का & 
तथा च स्त्रय प८ गंगा प्रशाद जी उपाध्याय, अद् तवाद' पुस्तक 
में मन्त्र 5 में आग्रे हुय॒ देवा: शब्द का अथ इन्द्रियाँ करत हैं। 
यथा--( अस्य विसजनेन अवबो ग देवा: ) इसके फेलने से पीछे 
दंवब अथात इन्द्रियां हुईं ।? प्र ० ३७४ 


आगे आपके प्र८ ३७६ मे देवानां पूर्व युगेडसतः सद जायत | 
मन्त्र के अथ मे भी लिखा हे कि “अर्थात इन्द्रियों के प 
युगस असतसे सत हुआ [” 


इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध हो गया कि यहां शरीर इन्द्रिय 
व प्राण अ दि की रचना का प्रकरण है ।तथाच मन्त्र ७ से 
आग हे कि--( दि प्र्तष्या कबयी मनीपा ) अथोत ' असत 
मे सत्‌ के बन्घु को बिच र शील ऋषियों ने हृदय में धारण 
किया ।” अत यदि यहाँ: लय अवम्थाका वर्णन है तो उस समय 
बिच र शल ऋषि कहाँ थे जिन्‍्हों ने असत्‌ मे सत्‌ के बन्घु को 
हृलय में ध रण किया था। यह मन्त्र स्पष्ट रूप से कहता है, 
कि यह प्रकरण प्रलय अयस्था का नहों है । अतः यही मानना 
युक्तियुक्त हैक यहा भाव प्राणोस द्रव्य अ.णोकी तथा भाव इंद्रयो 
स द्रव्य इन्द्रयो क। रचना क। कथन है | तथा च 


प्रश्तोपनिषदमे इस नासदाय सूक्तकी बड़ी सुन्दर व्य,ख्य/की 
है । यथा;-- 


(१) एपो5प्रिस्तपति, एप स्येएप पजन्यो मघवानेष वायु! । 
एप प्ृथिवी रयिदेवः सदसच्चास्ृतं च यत्‌ || प्र ०3०।२।५ 








(२--विशेषके लिये प्राण प्रकरण देखे । 


( शे८७ ) 


(२) अरा इब रथ नाभो प्राणे सब ग्रतिष्ठितम्‌ । 
ऋतचो यजूपि सामानि यज्ञः छत्रं ब्रह्म च | ६ ॥ 
(३) आत्मन एप प्राणों जायते यथ्रेप पुरुषे छायुतस्मि- 

न्नेतदातत मनोकृतेनायात्यस्मिज्छुरी रे । ३ | ३ 

(४) यथा सम्राडेवाधि कुतान विर्निक्त | एतानू ग्रामानेतान्‌ 
ग्रामानधितिष्टस्थ हत्वेव मेवेप प्राण इतरान्प्राणान्पृथ- 
गेव संनिधत्त ॥ ४ ॥ 

(५) पायूपस्थेष्पान चन्तुःथोत्र मुखनासिका+यास्‌ ग्राणः स्वयं 
प्रानिष्ठते मध्ये तु ममानः । 
एपद्यतद्ध तमनन्‍नंसमनयतितर्मा दे ताःसप्ताचिपो भर्वार त। ४! 

(६) अथऊयोध्यं उदानः पुएबेन पूणय लोक नयति पापेन 
पापप्ुभाभ्य|मेव पनुष्य लोकम्‌ ॥ ७ ॥ 

(७) यचिन्तस्तेनपग्राणमायाति प्राणम्ते जसायुक्कः सहात्मना 
यथा संकल्पितं लोक॑ नर्यात ॥ १० ॥ 

(१) भावाथ.-- अग्नि सू पजन्य इन्द्र वायु, प्रथित्री, रयि 
सत. असपत्‌ अमृत मृत्यु, सब प्राण ही हैं। अथात्‌ ये सब प्राण 
के ही लाम व रूप आदि है । वेढोमे इन सम्पूर्ण अप्नि आदि 
देवता बाचक शब्दों द्वारा प्राणशुफी ह। महिसाका वर्णन हे । यहां 

भी ध्वनित होता है कि, नासद,य सू कसे सत असत्‌ अस्त 
दिन रात, तमस आदि शब्द। द्वरा भा इस प्राण क्ना हा कथन 
क्रिया गया है । 

(२) जिम प्रफार रथफी नाभित्रे आरे लगे रहते है उमीप्रक र 
ए्वेद आदि तथा क्षत्रियत्थ व श्ह्मण॒त्व आंद सब प्राणोमे ही 


( शे८८ ) 


स्थित हैं । अर्थात्‌ , ज्ञान, विद्या और घलका यह श्ाण ही केन्द्र है 

(3) जिस प्रकार मनुष्यके शरीरसे यह छाया उत्पन्न होती है 
उसी प्रकार यह प्राण भी आत्मासे उत्पन्न होता है. अर्थात्‌ यह 
मानसिक सकल्पोसे इस शरीरमे आ जाता है | 


(४) जिस प्रकार सम्राट प्रथक्‌ प्रथक्‌ ग्राम व नगरादिसे यथा 
योग्य अधिकारियोका नियुक्त करता है, उसी प्रकार यह मुख्य 
प्रण ही अन्य प्राणो (इन्द्रियो) का प्रथक प्रथक नियुक्त करता है। 
यहा श्री शंकराचायने 'इतरान्प्राणान्‌ का अर्थ चन्चु आदि इन्द्रियां 
ही किया है | 

(५, वह प्राणकों पायु और उपस्थमे अपानको नियुक्त करता 
है, तथा नासिका, चक्ु ओर श्रोत्रमे स्वयं उपस्थित होता है । यह 
समान वायु (प्राण) ही खाये हुये अन्नकों समभावसे शर्रारमे सर्वत्र 
ले जाता है। उस प्राण रूपी अग्निसे दो नेन्न, दो कण दो नासा- 
रन्‍्प्रऔर एक रसना ये सात इन्द्रिय रूपी ज्यालाये उत्पन्न होती है। 

(६) सुषम्ना नामकी नाडी द्वारा ऊपरकी ओर गमन करने 
वाला उदान वायु (इस जीवको) पुण्य कर्मसे स्र्ग लोकमे तथा 
पप कर्मसे चरकमे और पाप ओर पुणय दोनों प्रकारके मिश्रित 
कमसे मनुष्य लोकमे ले जाता है। 

(७) इस जीवका जेसा सकल्प होता है. यह उसी प्रकारके 
प्राणोंका आखत्र करता है. वह प्राण तजसे युक्त हो उस जीवकों 
मकल्‍प किये हुये लोकमे ले जाता है । तथा च 


मुडकोपनिपदमे श्रुति है! यथा 
तपसा चीयते त्रक्म तततोन्नगभि जायते अन्नात्‌ प्राणी 
कप ५ 
प्रनः सत्य लोकाः कमसु चामृतम्‌ | १ | ८ 


(६ शेष< ) 


यह आत्मा तपसे कुछ फूल सा गया, उससे अन्न अथोत्‌ भाव 
प्राण उत्पन्न हुआ, ( अन्न हि प्राणाः ) शतपथ ३॥८।४८ उस भाव 
प्राणसे द्रव्य प्राण उत्पन्न हुआ तथा उससे मन तथा मनसे सत्य, 
अथोतत चह्कु आदि इन्द्रियां उत्पन्न हुई, (चह्चुवें सत्य त५३:३॥५।२ ) 
इत्यादि प्रमाणोसे सत्य का अर्थ चक्ु आदि है। तत्पाश्चात्‌ लोक 
अथौत्‌ स्थूल शरीर उत्पन्त हुआ ओर फिर इस शरीर से कर्म 
तथा कर्म से कर्म का फल ( अम्रत ) उत्पन्त हुआ | यहां कर्म फल 
का नाम “अम्ृतः है। यहां श्री शह्डृराचार्यजो लिखते है । 


“यावत्कर्माशि कल्पकोटि शतेरपि ने विनश्यन्ति 
तावत्फलं न विनश्यति इत्यसतम्‌ । 

अथोत्‌ जब तक ( किरोडो कल्पो तक ) कर्मा का नाश नहीं 
होता तब तक उनका फल्न भी नष्ठ नहों हो सकता इसलिये 
कर्मफल को “अमन, कहा है । 

उपरोक्त प्रमाणो से यह सिद्ध है कि वेदिक अन्धों मे सत 
असत अमृत व सृत्यु आदि प्राण बाचक शब्द हैं । तथा नासदीय' 


सूक्त मे भाव प्राणों से दृव्य प्राणों की तथा भाव इन्द्रियों से 
द्रव्य इन्द्रियो की रचना का वर्शात है | इसी प्रकार ढिरण्यगर्भ 


व पुरुष सूक्तादि की व्यवस्था है । 
दूसरा सृष्टि सूक्त 

ऋ-“्वेद्के म० (० सूक्त १६० का नाम अधमर्पण, सूक्त है । 
यह सूक्त नित्य प्रति की संध्या मे भी पठित है। अतः यह 
विशेष महत्व रखता है। इस सूक्त में तीन ही मन्त्र हैं। प्रथम हम 
उनको लिखकर उनका प्रचलित भाष्य लिखते हे पुनः उनका 
सत्यार्थ लिखेंगे । 

ऋतं च सत्यं चाभीद्धा-तपसोड्ध्यजायतः | 


ततो राज्य जायत ततः समुद्रोड्णंवः ॥ १ ॥ 


( $६५ ) 


ममद्रादगंवा दि सम्यस्मी यज्जायत | 

छह सात्राशि बिधदगिश्वस्यमियतोीसेशी ॥ २ ॥ 
सूयाचन्द्रप्मावातां यथा पृथमफल्‍्पंथन । 

दिय॑ थे प्रथ्ियों चानरित्त मथाम्वः ॥ ३ ॥ 


पयलिस  खथ “पे का (प्यवथा विश प्रद्धार के ) संप 
से हात आर ससल्ये इह्यन्न हए। उसके थाई सात चथया चह्ग- 
फॉर सत्पन्न आओ! ततहयश्यातव पता सास सम्रद्र उन्पन्न ॥7 ॥2॥ 

समग्र के बंद सम्यत्मर ये ते काल च्प्त हवा उप छान 
ने साइन ये २॥ फा उन्धभ्ामियों सवा या सवा सता गी है थथा 

हल के चिद स्पगाप सुर तर आठ गा हाय प्रलिी और 
अंनरि थे झिग) का विल्यता ने परत हे शरण चना ॥8॥7" 

प७ उगेशचस्ध वथारत्न ने इसी शक पर सर भाधभ्यपार 
पथ्वालायधथ पा भाण या शव िया है । था भी पटसीय | 
इसलिये हे उसको यहा लियोन + । 


“आई हलायूव मतय- सरय खमपष्गस्य व्यास्यान 
पाचार्ति' हतकयों जायते। यतेः सनयेदसार भरता उस्यस्त 
गधधाय मत्रा। अम्य यदे पाठटम आर प्रथवाधसततसीगम्स 
माम्ति | त्राइ्मुण निभुगादिफ थे मास्यव । हर्श एजदीय 
ब्याम्यानानुमुर्ग कपति उपाय आपग्ाप्य बदेसेग्स सारणी 
लेते मंग्रिंग व्यास्यान गाचर्गायम संगीच साहसमर । 


श्र 
शकलाग गे विपमधाए सु ते कं देय 77 मे काइलाए हदव / फए्च 
बे 


शक हरे, दा ना 

होता हि सपक _ शा | राई चद 7? सात कात हा पर गत 
ः री 

ढ़ जे 2“ 

! 4 हर, 


कं रह न 
पु पिलेधाए शा [हू 7? #स7 बक्छ 49 हल व 6 # ४ 
हा ः 


( ३७१ ) 


नत्राह्मण है और न निरुक्त है. इसलिग्रे व्याख्या करने का कोई 
सहारा नही हे | अनः व्याकरण आदि से इसका अर्थ करना 
केवल साहसमात्र हो है फिरमी जेसा समझ मे आय है लिखताहूँ 

आगे आपने वहो स॒ष्टि ओर प्रलय परक सा य्य किया है । 
प० उमेशचन्द्र विद्यारन्त का सम्मति से यहां ऋत सत्य खात्रि, 
समुद्र, सम्बत्सर सूथ, चन्द्र, दिन, अवरिक्त अदि सब पंतवाची 
शद्द है। ये सब जनपद थे तथा घाता यह प्रजापति सूथवशियों 
का्‌ पुरोहित था तथा चन्द्रवशियों का भो। इसो घाताने चन्द्रमा 
ओर सूथको पुन; राजगद्दी पर विठ।या, यही इस सूक्त के तीसरे 
मंत्रमे कहा है । 


सर्याचन्द्रमसो धाता यथा पूवमकल्पयत्‌ ॥ # 

ध्यभिप्राय यह है कि जितने विद्वान है उतने ही अर्थ है । 
परन्तु वास्तवमे सब अधेर मे ही निशाना लगा रहे है । 

हम भी इसी पहेलका सुचमानेका प्रयत्न करते है. आशा हे 
विज्न प/ठक इस पर तिचांर करेंगे । हमारी समममे यहां प्राणु- 
विद्य का कथन है | ऋत, ओर सत्‌ क रण कार्यहूप दो प्राण है। 
श्री शंकराचायने एतरयोपनिषद्‌ भाष्यमे लिख! हे कि-- 


ऋतं सत्य॑ मू्तमृर्ताख्यम््‌ प्राण/ | २।३। १८ 
अथात--ऋत ओर सत्य मूत असूत प्राण है। तथा बेदिक 
कोषम भी (सत्य बे प्राणा:) लिखा है अतः यहां ऋत ओर सत्य 


& घाता ओर विधाता, ऊपा ओर रात्रिके नाम हैं । यह हम सप्रमाण 
प्ृ०२६४ पर लिख चुके है, पाठक वटी देखनेकी कृपा करे | इस आधार 
से इस मत्र का बह अर्थ हुआ कि खात्री ने चन्द्रमा को उत्तन्न किया 
ओर ऊषा ने सूर्य को। यह अर्थ युक्ति युक्त ओर बेदिक प्रक्रिया के 
अनुकूल है । 


( देर ;। 


प्राणवाची शब्द है | इसी प्रकार समुद्र, अर्णव, अह. सात्रि 

से बत्सर भी प्राण॒ुयाचक शब्द है। अह प्राणका सास हैं. ओर 

रात्रि अपानका नाम है। समुद्र सनकोा फक्त है। ओर वाह 

(वाण) का स वत्सर कहते # । इस प्रकार यहा प्राणाका कथन 
न ता यहा प्रलयका कथन है ओर न सष्टि उत्पत्तिका-- 


अतः इन मन्त्रेफा अथ हुआ भाव ओर द्रव्य क्रिया (योग) 
से ऋत आर सत्त्य सूद्म 'भीर स्थूल प्राण उत्पन्न होते हैं। उनसे 
रात्रि, तम अल्लान उत्पन्न हाता है । उन्हीं प्राणोसे समुद्र मन 
बाक सूहुम वाणी उत्त्पन्न होती है. समुद्रात उस सूक्ष्म वाणी से 
(अणव ) स्थूत्त वाक उत्पन्न हाता हूं । ओर उससे स्थूल इकच्द्रयां 
उत्पन्न होती हैं। प्राण ओर अपानको इस (विश्वत्य) शरीरस्य। 
शर्रीरके स्वामीने धारण किया उसे घाता (आत्मा ने) सूर्य और 
चन्द्रमाको मन और वाणी आिको., (भाव प्राणों से द्रव्य प्राणों- 
को) यथा पूर्वमकल्पयत्‌ यथावत्‌ वनाया। तथा (दिविच, प्रृथ्ती) 
अन्तरिक्ष, पर, उदर, मस्तक आदि स्थूल शरीरको भी रचा। 


अभिप्राय यह है कि यह आत्मा जिस प्रकार मकड़ी अपने 
जालेको बनाती है उसी प्रकार अपने शरीरकी रचना भां स्तरय 
करती है । यह किस प्रकार हाता है यही यहां बताया गया है। 
यहीं वेदोका सार है जो इसकों नहीं जानता. चह किस पकार 
ऐस अत्यन्त गुप्त मन्‍्त्रोंका अर्थ कर सकता है | 


ली 


( २७३ ) 
वेद और जगत 


१--त्रिनामि चक्रमजरमनवर्णम्‌ ॥ १ ॥ 

२--द्वादशार नहिं तज्जराय ॥ १॥। 

३--सनादेव न शीयते सनामि॥१३॥ऋण०मं० १ सूक़् १६४ 

४--पश्य देवस्य काव्यं यो न मपार न जीयेति ॥ 

४--धुवाद्यो भुवा एथ्वी घुवास पर्वता इसे 'धरु॑ विश्वमिदं 

जगत्‌ ॥ ४ ॥ ऋ० मं० १० सक्क १७३ 

(१) त्रिनासि, तीन ऋतुओं बाला यह संवत्सर, अजर अमर हे। 

(२) इस सूर्य को १२ आरे रूपी सम्व॒त्सर, वृद्ध नहीं कर सकता । 

(३ ) ये सूर्य आदि लोक, मूल सहित कमी नष्ट नहीं होते । 

(४ ) उस देव की रचना को देखो जो न नष्ट होती है, न जीण । 

(५ यह प्रथ्वी, युलोक, अन्तरिक्ष, ओर यह सब जगत नित्य है। 
इसप्रकार वेद जगतकी निन्यताकों बताकर आगे कहते हैकि- 


(१) को ददश पथ जायमानम्‌ ॥ ऋ० ११६४४ 

(२) कतरा पूर्वा कतरा परायाः कथा जाते कबयो कोबि- 
चेद। ऋ० १॥१८४।१ 

(३) की अड्भा वेद क इह प्रवोचत्‌, कुत आजाताकुत इय॑ 


विसृष्टि। | अर्वाद्भ देवा अस्य विसजनेनाथा को चेद 
यत आ चूत ॥ ६ ॥ 


( ३6४ ) 


(४) इयं विसृष्टि यत आवभृव, यदि वा दघे यदि वा ने | 
योष्स्थाध्यक्ष) परसे व्योमन , सी अंग चेद यदि था 
नवेद ((४०२१०।१२६।७) 

अथानू--( ९ ) प्रथम जन्म ते #ए जगन को किसने दंगा हैं 

अथान किसी ने नहों रेखा ! 

(२) इन सूर्य, चन्द्र नक्षत्र प्रश्वी आदिसमेस अधस कोन 

उत्पन्न हुआ. तथा यह ससार किसने ओर क्यों बनाया इस 
8 
बात को कान तत्वदर्शी जानता है | अर्थात्‌ काई नहीं जानता । 
( ४) यह संसार केसे उत्पन्न हुआ इसको निश्चयस न किसीने 
जाना है तथा न फिसीन कहा #। यदि आप कहे कि देवता 
जानते होगे ता वे भी खसप्टिफे पश्चात बननेस केसे जान 
सकते है । 
(४ ) यह स॒प्टि जिसस उत्पन्न हुई हैं, ओर जिसने धारण कर 
[० ही. जय न +> 
रक्खी है, यदि कहो कि यह उत्त उपरोक्त बातो का जानता 
है, तो यह भी ठीक नहीं क्योंकि वह प्रजापति भी इन बातों 
को नहों जानता है । क्योंकि प्रजापति स्त्रयं कहता हे कि-- 
न विजानामि यतरा परस्तात्‌ | अ०वे० कां०१०७४३ 
इनमेंसे प्रथम फोन पदार्थ उत्पन्न हुआ यह में नहीं जानता। 
इसी प्रकार अन्य शास्त्रोम भी जगतकी नित्यता का कथन है। 


ऊध्यमृली ्वाक्शाख एपो5श्वत्थः सनातनः । 

कृ० उ० २! ३ [५9 
हम श्रति का भाष्य करत हुय श्री शह्ट॒राचाय जी ने लिया है- 
एप संसार वृत्षी5श्वत्थी5्श्वत्यवत कामकमचातेरित नित्य 


( ३७५ ) 


प्रचलित स्व॒भाव। स्व्रगे मरक तियकम्रेतादिभिः शास्वामिः 
आवाबशाख! सनातनो5्नादित्वाबिरंत्रव्नत) । 


यह संसाररुपी वृक्षअश्व॒त्थ है, अथात्‌ अश्वत्थ वृक्षफे समान 
कामना ओर कर्म रूप वायुसे प्रेरित, नित्य, चचल स्वभाव वाला 
है. । स्वर्ग, नरक, तिर्यक, प्रेताद शाखाओके कारण यह नीचे 
की ओर फैली हुई शाखा वाला है तथा सनातन यानि अनादि 
होनेके कारण चिरकाल से चला आ रहा है । 


५ + 

ऊउध्बमूल मधः शाख परवत्थ प्राहुल्यवम्‌ ॥ १ ॥ 
न रूप मस्गेह तथोष लम्यते नान्‍्तो न चादिने च स॑ प्रतिष्ठा । 

श्री शट्डुराचाय जी ने यहाँ लिखा है कि-- 

त॑ क्षण ग्रध्व॑ सिनम , अश्वत्य॑ प्राहु; कथयन्ति अव्य- 
यम ॥| १ ॥ तथा न च आदि। इत आरभ्प, इदं प्रवृत्त; 
इति न केनचिद्‌ गम्यते । न च संग्रतिष्ठा स्थितिः मध्यम्‌ 
अस्य न केनचिदू उपलम्पते | 

अथात्‌ू--इसक्षण भंगुर अश्वत्थ वृक्ष को अव्यय ( नित्य ) 
कहते है। (यह पर्योय की अपेक्षा से क्षण भंगुर है, तथा द्रव्य की 
अपेक्षा नित्य ) यह संसार अनादिकाल से चला आ रहा है 
उसलिये यह अव्ययहे ॥१॥ इसका आदि भी नहीं है, अथोत्‌ यहां 
से आरम्भ होफर यह संसार चला है, ऐसा किसी से नहीं जाना 
जा सकता । इस प्रकार इसका अन्त भी कोई नहीं जनता कि 
इसका कब अन्त होगा यही अवस्था इसके सध्यक्ी है। क्योंकि 
अनादि पदार्थ का आदि अन्त नही होता हे । इस प्रकार श्रुति 
स्पृति से जगत को नित्य माना है। इस। प्रकार अन्य अनेक स्थज्ञ 


( ३६६ ) 


हैं. जिनमे जगत की उत्पत्ति का स्पष्ट शद्रो में वा प्रवल युक्तियो से 
खंडन किया है) यथा-- 


ध्रत्रा एवं व: पितरो युगे युगे ज्ञेप का मासः सद सो न 


युज्यते । ऋ० मं० १०।६४।१२ 


अथ--तुम्हारे पृ्र॑ज परत युगयुगान्तरोसे स्थिर है. पूर्यामि- 


लाप है. ओर फिसी भी कारणसे अपना स्थान नहीं छोडते। वे 
अजर, अमर है ओर हरे बृक्षोसे युक्त है | 


इस प्रकार जब बेदोंसे इस जगतका नित्यत्व सिद्ठ हो गया 


ता उसकर कताका प्रश्न हा शप नहा रहता। 


.. मौमांसा और ईश्वर 
यदा सब्मिदद नासीत्‌ क्वास्था तत्र गम्यतास | 
प्रजापते। क्व वा स्थान कि रूप च प्रतीयताम ॥४१५॥ 
ज्ञाता च कस्तदा तस्प यो जनान्‌ बोधयिष्यति | 
उपलब्धेविना चेतत्‌ कथमध्यवसोयताम्‌ | ४६ ॥ 
प्रवृत्ति: कथमाद्रा च जगतः सं ग्रतीयते | 
शरीगदेविना चाम्यक्रथमिच्छापि सजने ॥४७॥ 
शरीराद्यतस्यस्यात्तस्योत्पत्तिन तसत्कृता | 
तदूबदन्य प्रसंगोषषि नित्य॑ यद्तिदिष्पते ॥॥४८॥ 
प्राशिनां प्रायो दुःखाच्च सिद्क्षाउस्प न युज्यहे ॥४६॥ 
अभावाचानु कम्प्यानां नानु कम्पास्प जायते। 
सजेच शुभमेवेक मनुकम्पा ग्रयोजितः ॥| ४२ ॥ 
साधन चास्य धर्म्यादि तदा किचिन्न विश्यते | 
न च निस्माधनः कर्ता कश्चित्सुजति किच न (१४०॥॥ 


( ३४७ ) 


संहारेच्छापि नेतस्यभवेद प्रत्ययात्मन) । 

न च केश्चिदगो ज्ञातुं कदाचिदपि शक्यते ॥ ५७ ॥ 

न च तद बचने नवग्रतिपत्ति! सुनिश्चिता। 

असष्टायपिहमों ब्रयादात्मेश्वय प्रकाशनात्‌ ॥ ६० ॥ 
श्लोक वातिक अ० ३ 


भावाथ;--जगतके पूृव जब कुछ भी नहीं था. तो वह इश्चर 
किस जगह रहता था। यदि आप कहे वह नेराकार हे. उसे प्रथ्वी 
आ।दिके आधारकी आवश्यकता नही, तो निराकारमे इच्छा ओर 
प्रयत्न किस प्रकार सिद्ध करोगे | क्यो कि सब व्यापक निराकारसे 
आकाशवत्‌ क्रिया होना असंभत्र हे । इसी प्रकार इच्छा शरीरका 
धर्म हे अशरीरीके इच्छा नहीं होती | अतः निराकार सानने पर 
संप्टिकता सिद्ध नहीं हो सकता. यदि साकार ओर सशरीरी मानों 
तो उसके लिए आधारकी आवश्यकता हे, परन्तु प्रलयमे आधार 
रूप प्रथ्वी आदि का आप अभाव मानते है, अतः यह प्रश्न होता 
हे कि वह रहता कहां था | अच्छा यदि आपको प्रसन्न करनेके 
लिये हम यह मान ले कि इेश्वरने जगको बनाया, आप यह बताये 
(ज्ञाता च कस्तदातस्थ) कि उसको बनाते हुए किसने देखा ( “को- 
ददर्श प्रथस जायमान इस चेद वाक्यका यह अलुव'द हे) जिसने 
आकर जसतासे कहा कि इेश्वरने संसार बनाया है, यदि कहो कि 
किसी नहीं टेखा तो आपने यह अन्धविश्वास केसे कर लिया, 
तथा च-आप यह भो बतानेकी कृपाकरेफि आद्यक्रिया किसप्रकार 
प्रारम्भ हुई और किस स्थाससे प्रारम्भ हडे। यदि किसी स्थान 
विशेषसे ता इस विशेषत्ाका क्‍या कारणु है यद्वि सर्वत्र एक साथ 
क्रिया प्रारम्भ हुईं तो खट्टिका क्रम न रहा। पुन+ आप आका- 
शाद्‌ वायु" आदि क्रम बताते हैँ वह न रह सकेगा । और उस 


( 2८८ ) 


ध्मका। क्या उसका अपना काई स्थाथ था। यत्वि कहा कि उसका 
स्तरार्थ तो कुछ भी सही था, तो विना प्रयोजनके वह इतना चखेंडा 
क्यों करता # । मूर्ख से मूर्ख भी बिना प्रयोजनके किसी कामसे 
प्रवत्त सही होना # । यदि कहों कि यह उसकी क्रोड़ा अथवा 
लीला है. तो उस लीला अथवा खेलसो संसार तग आ। चुका है । 
अय घट फल तक बालक वसा रठेगा। ओर कब तक एंसी ही 
क्रीह बारता रठेगा। अच्छा आप विश्व रचनाके वार । कुछ उत्तर 
कहीं दे मफत तो यही बता दो फ्ि बह प्रलथ क्‍यों करता है। क्‍या 
बड़ काम करता करता थक्त जाता ह अतः तव आराम करने 
लगता है, प्रथवा उसके साधन खराब हो जाते है उनको ठीक 
फरमे लगता है | यदि कहा फि य भी उसकी दयाका फल हैे। 
ता शापका दयाके पारिमापिफ छुछ अन्य अर्थ करने पड़ेंगे । 
क्या कि अब ता दयाका अथ संरक्षण ही सममझका जाता है संसार 
नहीं। तथा च--बनाना ओर विगाइना तो परस्पर विरुद्ध बाते 
४ दानाका एक दया प्रयोजन नहीं हो सकता अतः ईश्वर जगतका 
सशण्रक्यों झरता है सका आज तक कोई विद्वान उत्तर नहीं दे 
सका है । यदि कहा था जगत घवानेसे वेद प्रसाण है ता सह कह्दो 
कि बदसे कथित पद्ा्थाफा खद़के साथ संच्न्च 9 या नहीं। यदि 
पढ़ा कि सगउन्ध नहीं ४ सब ता चेद असत्य भापणक्क दोपी हैं। 
यदि बढ़ कि ४, सा सठोके नित्य हानेस उन २ पदाथाक्ती नित्यता 
स्प शिय हो से। न; जलगन रचसायी छहुप ना युक्तिओर प्रमाण 
से राग हसिय छझारण मिद्या ३ | ते थे बेद उनाते याले ने 
अपनी पशंसा पसंद सरनसेफ लि। सन खाज्योशा नहीँ लिया इससे 
मे की अशिनी # सा थे सापीसखा सयसण चसहापफार डहीमत्पाध 
लोरक७ मिले पे * घट + प्रधिररण # यो न्‍्यास्या परत हसे 
लक ते (३२७ हु 


( ४०० ) 


“न चसर्गादीनां, कश्चित्‌ कालो5स्ति सदा ईदशमेव- 
जगदिति द्ट्टानुसारादवगन्तुस्र॒चितस्‌ | न तु सकालो5भ्रूत्‌ 
यदा स्वपिदंनासीदिति, प्रमाणाभावत्‌ ।” 

अर्थः--इस विश्व उत्पत्तिका कोई, एक समय नहीं है. न कोई 


गैसा समय था कि जब यह सब कुछ नहीं था। क्योकि इसमे कोई 
प्रमाण नहीं है | आगे इस विद्वान ने जगत कत्तोके खंडनमे अनेक 


प्रमाण ढिये 
ईश्वर उन्न हुआ 

अथव वेद मे लिखा है कि-- 

सवा अह्ोष्जायत, तस्मादहरजायत | (१३॥४।७।१) 

अर्थ--बह परमात्मा दिनसे उत्पन्न हुआ ओर दिन परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ । 

सम राज्या अजायत, तस्मादू रात्रिरजायत ॥ २ ॥ 

अर्थ--परमास्मा रात्रि से उत्पन्न हुआ ओर रात्रि परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सवा अन्तरिक्ञादजायत, तस्मादन्तरिक्षमजायत || ३ || 

अर्थ-वह परमात्मा अन्तरिक्ष से उत्पन्न हुआ और 
अन्तरिक्ष परमात्मा से उत्पन्न हुआ | 

सब बायोरजायत तस्मादू वायुर जायत ॥ ४ ॥ 

अर्थ--वह ईश्वर वायु से उत्पन्न हुआ और वायु उससे 
उत्पन्न हुआ । 


( ४०१ ) 


ब्पे 

सब दिवोउजायत, तस्मादू बोरध्य जायत ॥ ४ ॥ 

अथ--वह परमात्मा म्वर्गसे उत्पन्नहुआ और स्वर्ग परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ | 

स वे दिग्भ्योड्जायत, तस्मादू दिशोजायन्त ॥| ६ ॥ 

अथ--बह परसात्मा दिशा से उत्पन्न हुआ और दिशाए पर- 
सात्मा से उत्पन्न हुई । 

जे ४७ 

स वे भूमे रजायत, तस्मादू, भूमि रजायत ॥ ७॥ 

अर्थ वह ईश्वर प्रथ्बी से उत्पन्न हुआ और प्रथ्वी परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सवा अग्ने रजायत, तस्पादेग्रिरजायत || ८ ॥ 

अर्थ--वह परमात्मा अप्नि से उत्पन्न हुआ, ओर अपन पर- 
सात्मासे उत्पन्न हुई 

स॒ वा अद्भ्योडजायत, तस्मादापोज्जायन्ते ॥ ६ ॥ 

अर्थ-वह परमात्मा प,नीसे उत्पन्न हुआ और पानी परमात्म 
से उत्पन्न हुआ। 

उपरोक्त प्रमाणो से सिद्ध है, कि बेदिक बाड़मय में जो 
प्रकरण जगत रचना परक प्रतीत होते है। वे वास्तव मे सृष्टि 
रचना के विधायक नहीं है, अपितु वे अर्थ बाद मात्र है। जिसका 
वर्णुन विस्तार पूर्वक आगे किया जायंगा । यदि ऐसा न माने तो 
अथबवबेद के कथनानुसार परमेश्वरकी भी उत्पत्ति साननी पड़ेगी | 


तथाच अनेक स्थानों पर इस शरीर-रचना का वणन आलंकारिक 
हे ४, हे ४, दीप हे 
ढंग से किया है, ,जससे रू ष्टि र्चनाका असम सा हो जाता है। 


झा धु२++ 


( ४०१ ) 


सारांश 


सागंश यह है कि वर्तमान ईश्वर की कल्पना न वेदिक है 

ओर न युक्तिपूचक ही है । वेदिक साहित्य मे जो भी ,चर्णन 
प्राप्त हाता है बह सव आलकारिक वणन हैं, उससे न ता ईश्वर 
का कठ्त्व सिद्ध हाता हे तथान सटे उत्पत्ति का ही। 'हम इस 
विपय से कुछ बंदिक उदाहरण उपस्थित करते हैं | $ 

अथर्ववेद केः का० १११से एक अह्मचर्य “सूक्त हे, उसमे 
लिखा कि-- 

श्रह्मचारिण पितरोदेवजना! पृथक देवा 

अलुसंयन्ति सर्वे | गन्धर्वा एनमन्वायन त्रयद्िशत्‌ 

त्रशवः पट सहस्ा। | अथच० ११ ४. 
इये समित्‌ पथिवीदूयोद्वितीयों चान्तरित्तं समिधा ग्रणाति।४) 

आचायस्ततद्ू नभसी उभे हमे ॥ ८ ॥ 

अथात्‌ पितर देव, गन्ध आदि सब नरह्मचारी के श्रद्ुकूल 
रहते हैं। तथा ६३३३ देव इस श्रह्मचारी के पांछे पीछे फिरते 
हैं। आदि 

इसकी यह प्रथित्री पहली समिधा ( हवन करने की लकडी ) 
है तथा यो दूसरी समिधा है ओर अन्तरिक्ष तीसरी समिधा है। 

आचाय ने एथिवी और अन्तरिक्त लोक को बनाया है । 
इत्यादि मन्त्र सब अथंबाद मात्र है। क्यो न तो सम्पूर्ण देवे 
हीं त्रह्मचानी के पीछे पीछे अवारा गरदो- की तरह” घूमते फिरते 
् आर लहां अधचाय तने प्राथवां आदि लाका का नर्मास्त 
किया है | तथा 8 पुथ्चिवी की समिधाये वनाई जाती है। इस सन्त्र 


५ “28% .) 


का प्रयोजन केचलः ब्रह्मचारी की ओऔर/जचार्य की प्रशंसा करना 
ही है| अतः ग्रह व्यथंत्राद है । 
है 
अनडूवानदाघार पृथिवीमुलचाम्‌ | अथस्क्रॉ०४घ० १३) 
अथोप्‌ छकड़ा खीचने वाले, वेल ने प्रथिव्री थो व अन्परिक्त 
आदि लोकफो को धारण किया | आय समाज के सुप्रसिद्ध विद्वन्‌ 
'पं० राजाराम जी ने लिखा कि यह सूक्त अनडवान (.छकड़े क़ो 
खींचने वाले की ) स्तुति में हे १” 
अथर्ववेद कों०, ४ सू २० मे ओपधि की स्तुति है । 

, तिल्लो दिवस्तिल्वः पुथ्रित्रीः पट चेमाग्रदिशः पृथक । 
खयाहं सर्वाधूतानि पश्यानि देव्योपधे ॥ २॥ 
अथोतव--हे ओबषधे, तेरे प्रताप .से में सम्यूणं लोका तथा 

संपू्ण दिशाओमें देख | यहां आपषधिका इतना प्रताप बताया गया 


' है। इसी प्रकार अन्य स्थानों से भी उन उस पदार्थों की स्तुति सात्र 
है। मोमांसको की परिभ पा से इसो को अथवाद कह हे । 


“नोट--- आये विद्वानोंने मन्त्र ८ के भावाथमे लिखा है कि-- 
“पुथिवी आदि बनानेका 'भावाथे है. कि आचायने उपदेश द्वारा 
इनका प्रकाश किया ।”' 

यदि घनाने (उत्पन्न करने) का यही अभिप्राय हे तो , पुरुष 
सूक्त हिरए्यग् व स्कम आदि सूक्तो का भी यहो भावाथ सानकर 
वहां भी उपदेश हारा प्रकाश अर्थ करना चाहिये। 


“-+>वी--- 
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. लोकमान्य तिलक और जगत 
, . लोक॑मान्य तिलक महोंदय स्त्रय लिखने है कि-- एक और 
: प्रश्न उपस्थित होता है कि मलुष्थ्रोकी इन्द्रियोंकों देखने वाला यह 
सगुण दृश्य निगुंण परत्रह्मम्र पहले पहल किस क्रमसे कब्च और 
क्यों दीखने लगा। अथवा यही अर्थ व्यावहारिक भाषामे यू कहा 
जा सकता हे कि--नित्य ओर चिद्वरूपी परमेश्वरने नाम रूपात्मक 
विनाशी ओर जड स्र॒ष्टि कब ओर क्यों उत्पन्नकी ? परन्तु ऋग्वेद 
के नासदीय सूक्तमे जेसा कि वर्णन किया गया है यह विपय मनुष्य 
के लिये ही नहीं अपितु देववाओके लिये भी अगम्य है |? गीता 
रहस्य, कम विपाक आर आत्म स्वातत्य, अधिकार। प० २६३ | 
सत्यत्रत सामश्रमी 
आप निरुक्तालोचनमे लिखते हैं कि--- 
चस्तुतो बेदिक सृष्टि विवरणानि तुप्रायो रूपकाण्येवेति | 
तदेव आदि सृष्टिकाल निर्णोयो न कदापि भूनों भवति 
भविष्यति वेति मिद्धान्त! अनएव श्रयते भरवाद्यों भत्रा एथिती 
भवासः पवताइमे । ध्रव॑ विश्वमिद जगत्‌ प्रुतोराजा विशा- 
'मयस्‌ ऋ० १०। ११३ कोददश ग्रथमं जायमानम्‌ ॥ 
ऋ० ११६४।४ सिद्धाद्रा सिद्धा प्रथिवरी सिद्धमाकाशम ॥ 
पा० सा०१११ इत्यादयथ्व सिद्ध शब्दस्य चेदनित्याथेता 
यथा आह पसर्पशायां भगवानपतंजलिः नित्यपर्यायवाचक! 


शब्द! । इंति” 
छार्थ--बास्तवमे सष्टि विषयक जो वेदोंसे वर्णन हे वह सब 
रूपकोमे कहा गया है | अतः सूष्टि कब आरम्भहुई इसका निणय 


हि 
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न कभी हुआ और न कभी होगा यह निश्चित सिद्धान्त ,है। तथा 
वेदोमे ही सष्टि उत्पत्ति आदिका विरोध पाया जाता है, यथा 
'भ्रवाद्यो यह युज्ञ.क प्रथित्री लोक आदि सब नित्य है तथा च॑ 
'कोददर्श प्रथमं जायमानम्‌' इस जगतकों उत्पन्न होते हुये किसने 
देखा है| तथा महाभाष्यमे भी 'सिद्धादो' आदि कहकर ए्थिवी 
आदि सब लोकोको नित्य माना है. । तथा सिद्ध शब्दको नित्य का 
पयोयवाची कहा है। 


श्री पंड़िय रामावतार शर्मा 


“पृथित्री स्वर्ग ओर नरक के उपयुक्त विचारोके रहते भी 
संहितामे सृष्टि परक स्पष्ट विवरण नहीं मिलते। इस सस्वन्धके 
'जो कुछ कथन रुपकोम कथित है. उनके शाव्दिक अर्थों से निश्चित 
अभिशप्राय आज निकालना कठिन है। मन्त्रोमें पिता माताके द्वारा 
सजनके सचृश्य उल्लेख है। और जिन वेवताओसे विश्वका धारण 
किया जाना वर्णित है उनकी भी उत्पत्तिके संकेत दिये गये है. । 
पुरुष हिस्ण्वगर्भे, प्रजापति, उत्तानपाद आदि सूक्तोमे जो बिखरी 
रायें है उनमे रष्टि विषयक अस्कुट बाते है। जिनको आधार बना 
कर ब्राह्मणकरालमे प्रथिवाके बननेके सम्बन्ध मे बराह, कच्छप, 
आदिके आख्यान उपन्यस्त किये गये ।” (भारतीय इेश्वरबाद) 


श्री स्वा० विपेकानन्द जी 


“यह संसार किसी विशेष दिनिको नहीं रचा गया। एक ईश्वर 
ने आकर इस जगतकी ख॒ष्टि की, इसके बाद बह सो रहे यह 
कभी नहीं हो सकता |” प्रू० ८ “तथा च हम देख चुके है कि 
इस सष्टिको बनाने वाला व्यक्तिगत ईश्वर सिद्ध नहीं किया जा 
सकता है। आज कोई बच्चा सी क्‍या ऐसे ईवरमें विश्वास करेगा ? 
एक कुम्हार घडा बनाता है. इसलिये परमेश्वर भी यह संसार 
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बनाता है--यदि ऐसा है तो-कुपार भी परमेश्वर है। और. यदि 
कोई कहे कि ईश्वर बिना सिर, पैर-ओर हाथ्रोके रचना करता है 
पी उसे तुम बेशक पागलखाने ले- जा सकते हो। प्र० ६५ ( आप 
के भारतमें दिय गये पॉच व्याख्यान ) 
० ८ 
श्री शंकराचाय और जगत्‌ 
भारतके महानाचार्य श्री शंकराचार्य जी ने उपनिषद भाष्यमे 
लिखा हे कि--. 
न 08 + 
| “यदि हि संवादः परमाथ एयाभूत्‌ एक रूप एवं संवाद: 
सब शाखास्त्र श्रोष्यत विरुद्वानेक प्रकोरण नाभ्रोष्यत | 
श्रयते तु तस्मान्न तादथ्य रुवादः 2 तीनाम । तथोस्पत्ति 
वाक्पानि पर्येतव्यानि कल्पसां भेदावूसंवाद श्रुतीनामुत्पत्ति 
कं 0 ८ ८5 
श्रुतिनाँच पति सगमन्यथार्त्वापति चेत्‌ ९ 
न, निष्प्रयाजनस्वाद्‌ यथोक्क बुद्धयवतार प्रयोजन व्यति- 
रेकेण नह्यन्य अपोजनत्व॑ मंवरदोधत्ति श्रुतीनां शक्य॑ कल्प- 
यितुम्‌ | तथालग्रतिपत्तय्रे ध्यानाथपिति चेन्न, कलहोल्यत्ति 
प्रसयानां अतिपचरनिष्टचात्‌ | तस्मादुर्तात आदि श्रुतय 
आत्मेकल चुद्धयव॒तारायणिव नान्यार्थाः कल्पयितुयुक्ता॥॥ 
। , ( माण्डक्य० गो० का० १) 
अर्थ--श स्त्रोमे देवासु र संग्राम तथा इन्द्रियोका ओर प्राणों 
का परस्पर सम्पाद व कलह इमी प्रकार रष्टि उत्पत्ति आढिका जो 
कथन है. वह प्रत्येक वैदिक सूक्तोमे और ब्राह्मणोमे एवं: उपनिषद 
आदिसमे परस्पर इतना विरुद्ध है कि उसकी संगति किसी प्रकार 
भी नहीं लग सकती । इसपर प्रतिवादीने शंका की कि क्या थह 
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उत्पत्ति आदिकी कथन करने वाली श्रतिया मिथ्या हैं १ इसका 
उत्तर आचाय देते है कि---यह सम्बाद अथवा उत्पत्ति आदि 
वास्तविक होते तो सम्पूर्ण शास्त्रेंसि एक ही प्रकारका वरणुन उप- 
लब्ध हाता, परस्पर विरुद्ध कथन कभी न प्र'प्त होता । परन्तु पर- 
स्पर विरुद्ध लेख मिलता हे अतः यह सिद्ध है कि इन श्रतिओका 
अभिषप्राय यथा श्रत अर्थम नही हे । इसी प्रकार सष्टि उत्पत्तिका 
कथन करने वाली श्रुतियोंका प्रयाजन भी स्॒ष्टि उसत्रत्तिका कथन 
करना नहीं है इस पर वदि पुनः प्रश्न करता है कि---यह विरोधी 
अ्रतियां प्रथक सगको प्रथक प्रथक खुष्टि उत्पत्तिके प्रकारका कथन 
करती हैं | यदि ऐसा मानें तो ? 


इसका उत्तर आचार्य देते हैं. कि--यह कल्पना टीक॑ नहीं 
क्योंकि उन क़ल्पों के कथन का प्रयोजन नहीं है । अतः यह 
कल्पना निष्प्रयोजन हे। अतः यह सिद्ध है कि इन श्रतियों का 
प्रयोजन एक सात्र आत्मा बबोध ऊराना है । प्राण संचाद ओर 
उत्पत्ति श्रतियाों फा इससे भिन्न कोई उद्देश्य सिद्ध नहीं हा सकता 
शेप कल्पनाये निराधार ओर व्यथ हैं । यदि, ध्यान के लिये 
उपरोक्त विरोधी श्रतियां मानी जाये तो भी ठीक नही । कयो।के 
कलह. उत्पत्ति आदिकों आदर्श नहीं! कहा जासकता । तथा न सह 
किसी को इप्ट ही है! अतः स्तष्टि उत्पत्ति कम फरने वाली 
श्षतियों का 'अभिप्राय सूप्टि की उत्पत्ति बताना नहीं है. अपितु उन 
फंथानको से आत्मभाव बोध कराना है | तथा च ऐसेरेय उपसपिद 
प्य मे 'पाचाय लिखते हैं कि-- 


'अत्नान्यायदोधपात्रस्थ विवत्तलात्‌ स्ोष्ियमर्थवाद) ।! 


आथधाव खष्टि उत्पत्ति को बताने चाली शुतियों का अभिप्राय 
प्रात्मावब्ध फराना है । अतः यह से फथन श्र्थ वाद भाव 
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! । अथोत आत्मा की स्तुति सात्र है । अभिप्राय यह है कि सृष्टि 
गे जसी है बसी ही है परन्तु इसकी उत्पत्ति और अलय का कथन 
ग़स्तबिक नही है। उत्पत्तिका कथन करने वाली श्रुतियोका केवल 
प्रात्मा की खुति करके आत्मज्ञान से अभिरुचि उत्पन्न करना 


योजन है । ; हर 
| मन आप 
सृष्टि विषयमें अनेक वाद 
इच्छृति कृत्रिमं सृष्टिवादिनः सर्वमेषमिति लोकसू्‌ । 
हा भी 6 

कृत्स्नं लोक॑ महेश्वरादयः सादि पयन्तम ॥ ४8२॥ 
_ व्याख्या-स्ष्टि के बाद वाले सर्व लोक को ( सम्पूर्ण जगत्‌ 
क्रो ) कृत्रिम ( रचा हुआ ) सानते है, उनमे से महेश्वरादि से 
सृष्टि की उत्तपत्ति मानने वाले सृष्टिवादी है, वे सम्पूर्ण लोकको 
आदि और अंत वाला मानते है । हे 

मानीश्वरजं केचित्‌ केवित्सोपामि संभव लोकम्‌ | 

द्रव्यादिषड्विकल्पं जगदेतत्केचिदिच्छन्ति | ४३,॥ 

व्याख्या--मानी ईश्वर (अहकारी ईश्वर ) मै इंश्वर हूं ऐसे 
ईश्वर से लोक उत्पन्न हुआ है, ऐसा कितनेक मानते हैं कितनेक 
सोम और अप्मि से जगत्‌ की उत्पत्ति मानते है, और कितनेक इस 
जगत्‌ को द्रव्यादि घट्‌ विकल्प रूप मानते है सोई दिखाते है । , 

द्रव्यगुणकर्म साप्ान्ययुक्रविशेष॑ कशशिनस्तत्वम्‌ | , 

वेशेषिकमेतावत्‌ जगदप्येतावदेतावत्‌ ॥ ४७४ ॥ 

व्याख्या--प्रथिव्यादि नव प्रकार का द्रव्य, शव्दादि चौबीस 
गुण उत्केपादि पाच प्रकार कर्म, सामान्य हि.श्रकार समवाय 
एक, और विशेष अनन्त, यह प्‌ पदार्थ कणाद झुनि का तत्व 
हैं, वेशेषिक सत,भी इतना ही है और जगत्‌ भी इतना ही है । 
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सयत्कम्पों नाप | एतद्रेडपं कृत्वा प्रजापति! प्रजा अछे 
जत यत्युजता करोत्‌ तथद्करोचस्पात्कूरमं! कश्यपों वे 
कूम्मस्तरपादाहु सर्वा। प्रजा) काश्यप्य इति-शु-क्का-७ 
आ० ४ ब्रा०-१९ कूं-५ 

सावा्थ:--( स यत्कूर्पा नाम ) जो कूम्म नाम से वेदों से 
प्रसिद्ध है सो ( एतहे रूप कृत्या प्रजापति; ) एततू अथोत्‌ 
कूम्म रूप को घारण करके प्रजापति परमेश्वर ( प्रजा अस्जत ) 
प्रजा को उत्पन्न करते हुए ( तदथद करोत्‌ ) वे प्रजापति, जिससे 
सम्पूण जगत्‌ को उत्पन्न करते सथे (तस्मात्कूम: )। तिसी से 
कूम्म कहें गये है. (कश्यपां व कूम्म: ) वे-निश्चय करके 
बही कूर्म्स करयप, नास से कहे गये है ( तस्मात्‌ )तिसी से 
(आहुः) रू्पूर्ण ऋषि लोक कहते है कि ( सवा; प्रजा; काश्यप्य- 
इति ) सम्पूण प्रजा कश्यप को ही है । 


तथा कितनेक कहते है कि, यह सर्व जगतू सु का रचा है 
तथाहि शतपथ आहार 
0 व 

पनवे ह वे प्रातः अवनेग्यमुदकमाजहुय थेद॑ प्राशिस्या- 
मवमे जनाया हरन्ति एवं तस्या बने निजानरय पत्स्यः 
पाणी आपेदे ॥| १ ॥ 

भावाथथ--मनु जी के प्रति प्रातःकाल से भ्रत्यगण ( नौकर ) 
हस्त धोने को ओर तपण के लिये, जल का आहरण करते भये 
तब मनुजीने जसे इतर लोक बेद्किकर्म निष्ठ पुरुष त्तेग्य 
जलको तर्पण करनेके लिये अपने दोनो हाथो करके ग्रहण करतेहे 
इसी प्रकार तपंण करते हुए मनुजीके हाथमे सछलीका बच्चा 
सत्य्य अकस्मात्‌ आगया, तब उसको देख कर मनु जी सोचसे 


( ४१० ) 


लगे तावदेव मनुजी के प्रति मत्स्य कहने लगा कि, हे मनु 
तू मेरा पालन कर ओर हे मनु ' मैं तेरा पालन करूँगा. 
तब उस मत्स्य का मनुष्य वाणो सुन आश्चय मान कर मनु जी 
बोले कि तू कहे से मेरा प,्षना करगा क्यों. तू ता मह। तुच्छ 
जीव है, तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन । तू मुझे छोटा सा 
मत समभक, यह सम्पूर्ण प्रजा जो कुछ तेरे देखने मे आती है, सो 
यह सब बड़े भारी जलो के समूह मे डूब जायगी, कुछ भी न 
रहेगा, सो मै तिस महा प्रलय कालके जल समूहसे तेरा पालन 
करू गा, अर्थात्‌ उस प्रत्नय काल के जल मे में तुक का नही डूबने 
दूंगा । तब सनु जो वोले कि, हे मत्स्य तेरा पालन किस श्रकारसे 
होगा, सा भी कृपा करके आप ही बताइये । 


तब मत्स्य ने कहा कि, जब तक हम लोग छोटे रहते हैं. तथ 
तक बहुत से पापी प्रजा धीवरादि हमारे मारने वाले होते है. 
ओर बढ़े २ मत्स्य ओर बड़ी ? मछलिया छोटे २ मत्स्य और 
छोटा « मछुलियां को निगल जावे है. इससे प्रथम समय तो मेरे 
को अपन कमडलु मे रखलीजिय, तब मनु जी ने उस मत्स्य को 
कमडलु में जल भर कर रख लिया सो मत्स्य जब उस कमडलु से 
भी अधक वढ़ गया, तदनन्तर मनुने पूछा कि, अब आपका 
मैं कैस पालन करू ? तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन्‌ ! एक बडा 
गती वा तालाब वा नदी खुद।कर उसमे मुझको पालन कर, सो 
मत्स्य जब नदी से भी अधिक बढ़ गया तब फिर सतु जी ने पूछा 
कि, अब मे तुस्हारा कसे पालन करू ? तब मत्स्य ने कहा कि, 
हे राजन्‌ ' अब सुभक्ो समुद्र मे छोड दीजिये, तब मै नाश रहित 
हो जाऊंगा | यह सुन कर मजु॒जी ने उस नदी को खुदा कर समुद्र 
में मिला दिया, तब वह मत्स्य समुद्रम चल्ला गया । 


सो मत्स्य समुद्मे जाते ही शीघ्र ही बडा भारी मत्त्य हा 


( ४९१६ ) 


गया, और सो फेर उससे भी बहुंते बड़ा क्षण २ में बढ़ने लेगा। 
तदनन्तर वो मत्स्य राजा मनु से जिम बषक। जिम तिथिकों 
वो जलोका समूह आने वाला था बतल, कर कहता हुआ कि, 
जब यह समय आधे तब हे राजन ? तुम एक उत्तम नाव बनवा 
कर, ओर उस नावमे सवार होकर, मेरे उपालना करता, अथालू 
मेरा स्मरण करना । जब मा जज्ञाका समूह आ,वेगा तब मैं तेरा 
नौकाके पास ही आजाऊगा, ओर तब फिर मै तेरा पालन कहगा। 


मनु जी तदुक्त क्रमसे उस मत्स्यको धारण पोषण कर समुद्र 
में पहुंचाते भये सो सनु जिस तिथी ओर जिस सवतसे नाव 
बनवा कर उस सत्स्य रूप भगवानको उपासना करते भये । वद्‌- 
नंतर सो मलु, उन जलोके समूहकों उठा देख कर नावमें आरूढ 
हो जात भये, तब बह मत्स्य तिस सनु जोके समीप आकर ऊपर 
को ही उछले, तब मनु जीने उन्त मत्स्य भगवानकों उछलते हुये 
देखा, तब मनु जी तिस मत्स्यके अगसे अपनी नोकाका रस्सा डाल 
देते भये, तिस करके बह मत्स्य नोकाकों खींचते हुये उत्तर गिरी 
(हिमालय) नासक पवेतके पास शीघ्र ही पहुंचा देते भये । 

पर्व॑तके नीचे नोका को पहुंचा कर मत्स्य कहते भये कि, 
हे राजन ? निश्चय करके में तेरे को प्रलय जल में डूबनेसे पालन 
करता भया हूं अब तुम नोकाकों इस बृक्षके साथ बांध दीजिये, 
तुम इस पर्बेतके शिखर पर जब तक जल रहे तब तक रहना, 
ओर इस रस्सेको मत खोलना, फिर जब कि यह जलन पव॑तके 
नीचे जेसे २ उतरता जाये तेसे ० ही तुम भी पच्रतके नीचे उतरने 
आना, ऐसे मन्तुजञके प्रति समझा कर मत्स्प जो जतमें लमा गये 
ओर सो मनु जा सी, मत्स्पर जीके कथनानुकूल जेते ० जल छा- 
रता गया तेसे २ उप जलके अजुकूत ही पवतके नीचे ० उपरत 
आये सो भी यह केवल पर्व॑तके ऊपरसे एक मनुका टी जा नीच 


( ४१२ ) 


अवसपंण अथोत्‌ अवत्तरण हुआ, सो एक मनु ही उस सृष्टिमे से 
बाकी बचे, ओर सम्पूर्ण अजाजलसमूहमसे ही लयहागई, तब फिर 
सनु ज॑,ने प्रजाफे रचनाय पर्योज्नोचच झर तपानुष्ठात क्रिय्रा -इसी 
से यह प्रजा मानवी चाल से अब तक प्रसिद्ध है | 

ओर क्ितनेक एसा सानत है कि यह तीनो लोक दक्ष 
प्रजापति ने कर है । 

केचिस्ाहुश तिखिय गतिका हरि! शित्रों बह्मा । 

(0 ८&+ 5 

शंडवाज जगते कता वष्छु। क्या बह्) ॥ ०६-॥ 

व्याख्या--कितनेक कह एक ही परमेश्वर की मू्िकी, 
तीन गतियां है हरि (विष्णु)१ शिव, और ब्ह्मा३, तिनसे शिव 
तो जगवका कारण रुप हे, दाततो विष्णु.है ओर क्रिया तह्मा 

वेष्णुत क्रेचिदिच्छति क्रेचित्‌ काराकृत जगत्‌ | 

ईश्वर अरित केचित्‌ क्ेचि्शक्षविनिर्मितम्‌ ॥ ४७ ॥ 


व्य/ख्या--कितनेक मानते है कि यह जगत्तू विष्णुमय, वा 
विप्णुका रचा हुआ है. ओर कितनेक कालकृत मानते हे. ओर 
कितनेक कहते है कि कि जो कुछ इस जयतसे हो रहा है, सो 
सर्व, ईश्वर की ग्रेरणा से ही हो रहा है-ओर कितनेक कहते 
यह जगत्‌ ब्रह्मा ने उत्पन्न करा है। 

व्यक्षप्रभव॑ सब विखभिच्छन्ति कापिला। | 

बिज्नप्ति ग़रात्न॑ शुस्यं च इति शादयस्‍्य निश्चय ॥४८॥ 

व्याख्या--अन्यक्त | पअधाच अकृते) नित अव्यक्तस राव 
जगत उत्पन्न होता है, ऐसे कपिलके सतके मानने वाले मानत 
ओर शाक्य अनिके सल्तानीय विज्ञासाहत कज्खिक रूप जगव 
सानते है योर किततेक वलके पजातीय सब जगयका श्र हो 


घपव ६ 


साना 


| 
झ् २ 
त्क्षि 
रे 
2/77 
/मयु: 
दर 


3५२ 
| 


शहगह हे 


( ४९३ ) 


पुरुष प्व क्ेचित्र देवात्‌ केचित्‌ रवभावतः | 
अक्षतत्‌ क्षरितं केचित्‌ फ्रेचिद्स॒डोहुय मदत | ४६ ॥ 
व्याख्या--कितमेक परुषसे जगव उत्पन्न हुआ सानते हे 
अथवा पुरुष सय सब जगन सानते 3, पुरूष एवेद सब मित्यादि 
वबचनात” ओर कितनेक देवले आर स्वय्ावरां जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
५ बे ८७ औ आप हि“ छः 
सानते है ओर कितसेक अक्षर ऋह्मके चरनेस, अर्थात्‌ सायावान्‌ 
होनसे जगत की उत्पत्ति मानते हे 'एकोह वहुस्थासिति बचनात्‌ 
ओर फितनेक अंडेसे जगवकी उत्पत्ति मानते 


यादच्छिकमिदं सब केजिद्भूत विकारजप्‌ | 
फेचिबानेक रूप तु बहथा स॑ प्रधाविता) || १० ॥ 
| व्याख्या-- कितनेक कहते दे, कि यह लोक यहच्छा अथोत्‌ 


स्तेततो हो उत्पन्न हुआ है, ओर कितनेक कहते है. फि यहजगत्‌ 
भूत के विकार से उत्पन्न हुआ हे ओर कितसेक जगत्‌ का अनेक 
रूप ही है. ऐसे बहुत प्रकार विकल्प सष्टिबिपय से लोकों 
ने अज्ञानवश से कथन करे है रे 
कि] 
“वष्णवास्ताह--+  . ह ः 
जे विप्ण थल्ले विष्णु याकाशे हर लि 
जले विप्णु। हथले विष्णु राकाशे विष्णु मालिनि | 
> > कप रा ८ ष्् 
- दिष्णु घालाकुले छाके नास्ति कि चिंद वेप्शुबस ॥४१ 


मु 


। उ्याख्या-- बच्णुव सततयातले दाहत है कि--जल से भा जिप्स्ु 
रे ४६४. के ४ 
हे, स्थल्लम भी विप्यु हे ओर्पाकाशमे भो जो छुछ है सो विष्णु 


कीही माला-पक्ति ६ सब लोक विषपु की हं। श्ाक्षा-पक्ति कश्क 
आकुल अथोन्‌ सरा हुआ हे। इस वास्ते-॥त जगर्त-से ऐसी कोई 
भी वस्तु नही हे जोकि विष्णु का रूप नहों है | 


/कालवादिनथाहु *- 
कालः सृजति भूतानि कीलः संहरते प्रजा। । 
कान सुप्तेपु जागति कालो हि दृरतिक्रमः ॥ ६१ ॥ 
व्याख्या-- कालवादी कहते हैं कि--काल ही जीवा को उत्पन्न 
करता है और काल ही प्रजाका स हार करता है, जीवोके सूते हुए 


रक्षा करण रूप काल ही जागता है. इस वास्ते काल का उल्लघन 
करना दुष्कर है | 


(ईश्वर कारणिकाथाहु/-- 


प्रकृतीनां यथा राजा रक्ार्थमिह चोच्यतः । 

तथा विश्वस्य विश्वात्मा स जागति महेश्वर! ॥ ६२॥ 

व्याख्या--ईैश्वरकों कारण मानने वाले कहते है कि जैसे 
प्रजाकी रक्ञाके वास्ते राजा उद्यत है तेसे हो सब जगत्‌की रक्ताके 
बास्ते विश्वात्मा ईश्वर जागता है। 


/“ब्रह्मयादिनथाहु।--- 
आसिदिद तमोभूवमग्रज्ञातम लक्षणमर्‌ | 
अप्रतर्ध्यमविज्ञेयं प्रसुप्तमिव सतः ॥ ६४ ॥ 


व्याख्या-अ्रह्मथादी कहते दैकि इदं यह जगत्‌ तममे स्थित लीन 
था प्रतय कालमे सूक्ष्म रूप करके प्रकृतिमे लीन था प्रकृति भी 
ब्रह्मात्म करके अव्यक्त थी अधोत्‌ अलग नहीं इस वबास्ते ही अग्न- 
ज्ञातं प्रत्यक्ष नही था, अलक्षणम्‌ अदुमानका विषय भी नही था 
अग्रतकक्‍र्यम्‌ तक॑यितुम शक्यम्‌ , तक करने योग्य नही था, वॉचक 


हर 


० न [० 0. र्थाप (७ ०८७ 
स्थूल शब्दके अभावसे इस वास्ते ही अविजेय था अथापततिक भी 


( ४१४६ ) 
अगोचर था, इस वास्ते सर्व ओरस सुप्तकी तरें स्त्रकार्य करणेमे 
अससथथे था । 
“सांख्याथाहु।-- 
पंच विध महाभूत॑ नाना विध देहनाम संस्थानग्र । 
अव्यक्त समत्थानं जगदेतत्‌ केचिद्च्छन्ति || ६८ ॥ 
व्यख्या--सांख्य मत वाले कहते हैं कि--पॉच प्रकार के महा- 
भूत नाना ग्रकारका देह, नाम, संस्थान ( आकार ) थे सब 


अव्यक्त प्रधान से ही समुत्थान ( उत्पन्न ) होते है, अथीत्‌ जगदु- 
कप 
त्पत्ति प्रधान से मानते है । 


/शाक्याशाहु। -- 


विज्ञप्ति मात्रमेवेत दसमर्थाव भासनात्‌ । 
यथा जैन करिष्येहें कोशकीटादि दर्शनम्‌ ॥ ७४ ॥ 


ध् कप ४ हक. हे हक] 
व्याख्या-बोद्धमती कहते है. कि--जो कुछ दीखता हे, सो 
0 ०८७. क्योवि हक हे की हः होके 
सब विज्ञान मात्र है, क्योकि जो दीखता है सो असमर्थ होके 
कर हे (5 4 ३०० कप 
भासन होता है. अथांत्‌ युक्ति प्रमाणो से अपने स्वरूपको धारने 
थ कप हे हि लैः । कप कहत हे कि में आप € 
समर्थ नहीं है, हे जैन | जेस तू कहता है कि कोशकीटकादि 
का दर्शन करता हूं वा करूंगा, परन्तु यह जो तुककों दीखता हे' 
सो डापाधि करके भान होता है, न तु यथार्थ स्वरूप से | 


(पुरुष बादिनथाहु-- 
पुरुष एवेद » सब यदूभूतं यज्व साव्यम्‌ | 
उतासत त्वस्येशानो यदन्‍्नेनाति रोइति | आदि 
व्याख्या--पुरुषवादी कहते है कि-पुरुष, आत्मा, एवशब्द्‌ 


( ४१६ ) 


अबधारण मे है, सो कर्म ओर प्रधानादि के व्यच्छेदार्थ है ' यहं 
सर्व प्रत्यक्ष वर्तमान सचेतनाचेतन वस्तु इद २५ वाक्यालंकारसे, जो 
5 ० 3 रे 
कुछ अतीत काल में हुवा, ओर जो आगे होबेगा, मुक्ति और 
बिक श्‌थ 5 ४ 45 र्‌ ् कप 
ससार सो सब पुरुप ही हे, उत्तशव्द अपि शब्दार्थ और अपि शब्द 
समुश्रय विप है। अम्नृतस्थ-अमरण भव (मोक्ष ) का ईशानः 
भ्ज दिति यरत के 5 न पम >> कप 
प्रभु है | यदिति यत्त्वेति च शब्द के लोप होने से जो अज्नेन आहार 
है ७. -/५ ४5 ४ के 
करके अति रोहित--अतिशय करके बृद्धि को प्राप्त होता है । 


/अपरेप्याहु:-- 
विद्यपानेषु शास्त्रेषु प्रियपाणेषु वबतृपु | 
आत्मानं ये न जानन्ति ते व॑ आत्महता मरा; ॥ १॥ 
व्याख्या--ओर भी लोग कहते है कि--शास्त्रों के विद्यमान 


हुए और वक्ताओं के धारण करते हुए भी जो पुरुष अपनी आत्मा 
# ३ ० / 
को नहीं जानते है. वे पुरुष निश्चय करके आत्मघाती हैं । 


न ॥ 


खनिज 


“देव 5! हे 
स्वच्छन्दते 
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४ "पं न शुणो न विद्या | 


तमोभू तमग्रज्ञा' 
नाप्येव ६ गा न दुःखम्‌ ॥| 
आउहम के स्क ल्च््न शा पीन्त यानप््‌ | | 


देव यतो जयति तेन यथा व्जामि ॥ १ ॥ , 


व्याख्या--बैवबादी ऐसे कहिए' है--स्वच्छुद घन गुण, विद्या 
धर्मौचरण सुख और ढुःखादि नहीं है । किन्तु काल रूपी 
यान ऊपर चढ़ा देव. तिसके बश से जहाँ ढेव ले जाता हे तहाँ 
ही मे जाता हूं । 


( ४१७ ) 


“स्माव वादिनश्ाहु।-- 
के! कण्टकानां प्रकरोतितीच्णं,विचित्रितां वा सगपचिणांच। 
स्व॒भावतः स्विदं अन्त न कामचारोस्तिकुतः प्रयत्नः ॥१॥ 

व्याख्या-स्वभाववादी ऐसे कहते है--कोन पुरुष कटको को 
तीच्षण करता है ? और झग पक्षियों का विचित्र रंग विरंगादि 
स्वरूप कोन करता है ? अपितु काई भा नही करता । स्वभावसे ही 
सब प्रवृत्त होते है, इसवास्ते अपनी इच्छा से कुछ भी नहीं होता 
है, इस वास्ते पुरुष का प्रयत्न ठीक नहीं है । 
“अक्षर वादिनथाहु-- 

अक्षरात्‌ चरितः कालस्तस्माहय(पक इृष्यते | 

३ [३ 

व्यापकादि प्रकृत्यन्त) सेव सृष्टि। प्रचक्ष्यते ॥ १ ॥ 
“अपरेप्पाहु।-- 

अक्तरांशस्ततो वायुस्तस्पात्तजस्ततो जलम ।, 

जलात्‌ प्रस्तता प्रथिवी भूतानासेष संभवः ॥ २॥ 

व्याख्या--अक्षर बादी कहते हे--अक्षर से क्ञर का काल 
उत्पन्न हुआ तिस हेतु से काल को व्यापक साना है, व्यपकादि 
प्रकृति पर्यन्त को ह। खष्टि कहते है । 

दूसरे ऐसे कहते हे--प्रथम अक्तराश तिससे वायु उत्पन्न हुआ 
तिस वायु से तज (अग्नि ) उत्पन्न हुआ, अग्नि से जल उत्पन्न 
आर जल से प्रथिवी उत्पन्न हुई, इन भूतो का ऐसे संभव हुआ है। 


“अंडवादिनशाहः 
नारायण परो व्यक्तादर्डपव्यक्वसंभवस | 
अण्डस्थान्तरत्वमी भेदाः सप्तद्वीपा च सेदिनी ॥ १ ॥ 


( ५४९८ ) 


व्याख्या--अंड वादी कहते हें--नारायण भगवान परम 
अव्यक्त से व्यक्त अंडा उत्पन्न हुआ, ओर तिस अडे के अन्दर 
यह अब जा आगे कहते है सातद्वीप बाली प्रथिवी गमदिक वपण 
चात्मा जल समुद्र जरायु, मनुष्यादि ओर पर्बत तिस अड विपय् 
यह लोक सात० श्रथांव चोदहसुबन प्रतिष्ठित हैं. सो भगवान तिस 
अगण्डे मे एक वर्ष रह करके अपने -यान से तिस अरडे के दो भाग 
करता हुआ | तिन दोनो टुकड़ा मे ऊपर ले टुकड़े स आकाश और 
दूसरे ढुकड़े से भूमि निर्माण करता भया इत्यादि-- 


“अहेतुवादिनश्राहु।--- 


हेतु रहिता भवन्ति हि भावाः मतिसमयभाविनश्रित्रा) | 

सावाहत न द्ृव्ययभव राहत खपुष्पामच ॥ १ ॥ 

उ्याख्या--अहतु वादी कहते ह--प्रति समय होन वालें 
विचित्र प्रकार के जे भाव है, वे सर्व अहेतु से ही उत्पन्न होते है 


ओर भाव से रहित द्रव्य क। सभव नहीं हे, आकाश के पुष्प 
फी तरह । 


/प्रिणामवादिनथाहु।-- 
प्रति समय॑ परिणाम ग्रत्यात्मगतथ् सब भावानाम्‌ | 
संभवति नेच्छ॒यापि स्वेच्छाक्रमबतिनी यस्मात्‌ ॥ १ ॥ 
व्याख्या--परिणाम वादी कहते है--लमय र प्रति परिणाम 
प्रत आत्मगत. आत्मा २ प्रांत ग्राप्त हुआ. सब भावा को सभत्र 


हवा है, इच्छासे कुछ भी नहीं होता है क्यो कि स्वेचन्छा क्रमंबतिनों 
हे और परिणाम वो युगपत सव॒पदाथोम हे। 


“तियतवादिनश्राहु।--- 
प्रापव्यों नियतिबलाश्रयेण यो» 


सोड्चश्य॑ भवति नुणां शुभोष्शुभोवा । 


भूतानां पहति झृतेडपि हि अयत्ते, 
[ भाव्यं भवति ने भाविनोस्ति नाश! | १ ॥ 
प्राख्या--नियति वादी कहते हे--नियति वलाश्रय करके जो 

अर्थ प्राप्तव्य प्राप्त होने योग्य है, सो शुभ वा अशुभ अर्थ पुरुषा 
को अवश्यमव होता है । जीबी के बहुत प्रयत्न के करनेसे भी जो 
नही होन हार हे, वो कदापि नही होता है. और जो होन हार है 
तिसका कद्यपि नाश नहीं होता है । 
“भूत वादिनथाहु।' 

प्ृथिव्यापस्तेजोबायुरिति तत्वानि तत्सम्रदाय शरीरेन्द्रिय 


विषय संज्ञामदशक्तलिबच्चेतन्यंजलबुद्वुदबज्जीबों चेतन्य- 
विशिष्ट कायः पुरुष इति । 
व्याख्या--भूत बादी कहते है--प्रथिव्री १ पानी « अग्नि 3 
ओर वायु ४, ये चार तंत्य है, तिनका समुदाय सो ही शररीरेन्द्रिय 
विपय सन्ना हे ओर मद शक्ति की तरे चेतन्य उत्पन्न होता है 
जल के बुढवुद की तरह जीव हे अचेतन्य विशिष्ट काया है सो ही 
पुरुष है इति । 
“अनेकवादिनश्राहुड 
कारणाति विभिन्‍नानि कार्याण च यतः एथक | 
तस्मात्रिष्वपि कालेषु नेव कर्मारित निथय। ॥ १ ॥ 
व्याख्या--अनेक वादी कहते हे--कारण भी भिन्न है, ओर 
र्य भी भिन्न है तिमवास्ते तीनो ही कालो बे कर्मो की अस्ति 


ही हे | 


( ४२० ) 
भसाण्डुक्य कारिकामे-- 
(७ | 0 में भि [कप जे 
सृष्टिके विषयमें मिन्न मिन्न विकल्प 
विभूति प्रसव॑ त्वन्धे न्‍्यन्ते सृष्टि चिन्तका। । 
स्व॒त्त माया स रूपेति सृष्टिरन्येबिकल्पिता ॥ ७॥ 
इच्छापात्र॑ ग्रभो! सृष्टि रिति स्॒टी विनिश्वचिता। | 
कालासपबूति भूतानां मन्यन्ते कालचिन्तकाः || ८ ॥ 
ए्‌ ७ #& ६ / कक कर 
भोगाथ घृष्टि रित्रि अन्य क्रीडार्थ पिति चापरे | 
च 
देवस्यप स्वभावोज्यपराप्त कामस्य कारपृहा ॥ ६ ॥ 
अथ,--कई लोग तो भगवानकी विभूतिकों ही जगतकी 
उत्पत्ति मानते है। तथा बहुतसे इसको स्वप्न सात्र ही सानते है ॥७। 
तथा परमेश्वरकी इच्छामात्र ही सृष्टि हे । तथा काल चांदी 
कहते है कि सर्व प्राणियोकी उत्पत्ति कालसे ही हुई है॥८॥ 
तथा कुछ सष्टिको भोग्यके लिये मानते है । एवं बहुतसे सृष्टि 
को भगवानकी क्रीडा सानते है । परन्तु वास्तवमे यह उस प्रञ्ुका 
स्वभाव ही है. क्योकि पूर्ण कामके इच्छा कहां ॥॥। 
स्न्द न्च्क घ कि अंकों म 
धूल तत्व सम्बन्धी विभिन्न मतवाद 
प्राण इति ग्राशविदो भूतानीति च तद्‌ विंदः | 
गुश इति गुशपिदस्वत्वानीति च तह बिद। || २० ॥ 
पादा इति पाद विदो विपया इति च तदू बिद। । 
लोका इति लोक विदो देवा इति च तदह्विद! ॥ २१ ॥ 
वेदा इति वेद विदों बज्ञा इति च तद्विदः | 
भोक्नेति च्‌ मोक्तृत्दों भोज्यमिति च तदू विद ॥२२॥ 


( ७४२१ ) 


उप इति सत्मविदः स्थूल इति च तदू बिदः 

मृत इति मृत विदोज्यूत इति च तद्‌ विद ॥ २३ ॥ 

काल इति थ काल विदो दिश इति च तहिद। 

वादा इति च वादविदों शुवनानीति तद्विद! ॥| २४ ॥ 

मन इति मनो विदो बुद्धि रिति च तदू विद 

चित्तमिति चित्तविदों धर्माधरों च तदू विद! || २४ ॥ 

पंचविशक इत्येके पडविश इति चापरे | 

एकत्रिशक इत्याहु रनन्‍त इति चापरे ।| २६ ॥ 

सृष्टि रिति सृष्टि विदो लय इति च तदू बिंदः । 

स्थिति रिति स्थिति विद) सर्वे चेह तु सवेदा।। २७ ॥ 

अथाोत्‌--पूलतत्वके विपयमे, अनेक मत है । कोई प्राणकों 
मूल समानता हे ता काइ सूत्ताका। इसी प्रकार को शुर्य, पाद 
विपय, लोक, देव, वेद, यज्ञ, भोक्ता, भोज्य, सूच्रम' स्थूल्न, सूत्त, 


असूत, काल, विशा, वाद, स्वभाव! मन, चित्त, धर्म, अधर्स, आदि 
को मूल तत्व मानते है । क नि 

साख्यव।दी २५ तत्वोकों मूल मानते है, तो कोई २६ तत्योंको 
तथा कोई कोई ३१ तत्वोकों मूल मानता है कोई सष्टिकों ही मूल 
मानता है. तो कोई प्रलयकों इस प्रकार उपरोक्त सब मत 
कूल्पत हू । 

असिप्राय यह है कि स्ष्टि रचना आदिका जितना भी वरुन 
है वह राब वीडिक व्यायाम मात्र हे । 

यहा कारण है कि वदिक साहित्यसे इस बिपय से स्यानक 
मतभेद पाया जाता है| जैसा कि हम पहले दिखा चुके 

यहा भी सक्षेपसे प्रकट करते है: 


सृष्टि विषय में विरोध 


(१) असद्वा इृदमग्र आसीत (तैं० उप० २७) 
अथ--स्ष्टि के पूव यह जगत असद्‌ रूप था | 


(२) सदेव सोम्यदमग्र आसीत (छान्‍्दों० ६॥२ 
५. अर्थ--डद्यालक ऋषि अपने पुत्र श्वेतकेतुसे कहते है कि 
सॉम्य ) यह जगत पहले सद रूप ही था। 

ये दोनो उत्तर परस्पर विरोधी है । एक कहता है कि जगत 
पहले असदू्‌ रुप था, दूसरा कहता है कि सद्‌ रूप था | यह्‌ स्पष्ट 
विरोध पाया जाता है | ऋरतु आगे ओर देखिये-- 


(३) आकाश; परायणम (छान्‍्दो० १|६) 
अर्थ--खष्टिके पूव आकाश नामका तत्व था क्योकि वह परा- 
यश अथोत्‌ परात्पर अर्थात्‌ सबसे ऊपर हे । 
(४) नेवेह करिज्चनाग्र आसीत्‌ स॒त्युवैंवेदमासीत्‌ (इ० १२१) 
अर्थ--म्रष्टिके पूरे कुछ भी नहीं था, यह जगत मृत्यु से 
व्याप्त था। 
(४) तभोवा इद्पग्र आसीत्‌ (मेत्यु० ४२) 
अथथ--सबसे पहले यह जगत अन्धकार मय था। यह भाव 
मनुस्प॒तिके प्रथम अध्यायके पांचवे श्लोकम भी चणित है, देखिये- 
(६) आयीदिद तमोभूत-मग्रश्ञातप लाक्षणग््‌ । 
अप्रतक्यपविज्ञेयं, प्रसुतमिव सबंतः ॥ ( मचु० १४ ) 
अर्थ--यह जगत खष्टिके पत्र अन्यकार मय था. अम्नन्नात ८ 
प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर नहीं था, अलच्षण - अनुमान गम्य नहा था 
अग्रतर्क्य -- तकणऊ योग्य नहीं था अविशज्ञेय 5 शब्द प्रमाण हारा 
भी अज्ञेय था ओर सभी ओरसे घोर निद्रामे लीन सा था। 


(६ ४०३ ) 
सृष्टिकी आरंभावस्था के मतभेद 


जिस प्रकार प्रलयावस्थाके विपयमे मतभेद बताये गये है उसी 
प्रकार सष्टिकी प्रारस्भावस्थाके विपयमे भी वेदसे सतभेद है यथा- 


देवानां युगे प्रथमेष्सतः सदनायत | 

तदाशा अन्चजायन्त तदुत्तानपदस्पारि || (ऋ० १०|७२॥३) 

अथ-- दवताआओ का स्राष्ट्र के पूच्‌ अथात्‌ स्वाए्ट के प्रारस्भ स 
असद्‌ स सद्‌ उत्पन्न हआ » उसक बाद [दशाणए उत्पन्न हुई 
अरि तत्पश्चात उत्तान पद >-वृत्ष आंद उत्पन्न हुए | 

भृजज्ञ उत्तान पादों भुव आशा अजायन्त | 

अदितेदंच्ी अजायत दन्षाद्व॒दिति। परि ॥ (ऋ०१०।७२।४ 

अथ-- प्रथ्वा ने वृक्ष उत्पन्न किए 'सब' से दिशाएं पदा हुई 
अदित से दक्त ओर दक्षसे पुनः अदिति उत्पन्न हुई । 

अदितिश्जनिष्ट दक्ष ! या दुह्विता तब । 

तां देवा अन्चजायन्तमद्रा अमृतवन्धवः||(ऋ० १०।७२।५) 

अर्थ-- हे दक्त ' तरी पुत्री अदितिने भद्र -स्तुत्य और स्र्त्यु 
के बन्धनसे रहित देबोकोी जन्म विया, (अदिति के अपत्य पुत्र है 


घ्स 


इसलिय आदित्य यानी) दव कहलाते है । 
यहवा अदसा लस सुमरब्धा आतछ्ठत । 
अन्रावोनृत्यतापिव तीत्रो रेखुरपायत || (ऋ० १०७२६) 


अथ-- हे देवा? जब तुम उत्पन्न हुए तब पानी में दृत्य करते 
हुए तुम्हारा एक तीत्र रेसु (अंश) अंतरिक्ष से गया, (तात्पय यह 
कि बह्दी रेगा| सूथ बन गया) । 


( धश्डट ) 


अऐ्टों पत्रासों अदितेजातास्वन्वस्परि | 
देवा उपग्रत्प्तमिः परामार्ताएडयास्यत्‌ ॥(ऋ० १०।७२८) 


अथ--अदित के शरीर से जो आठ पुत्र उत्पन्न हुए उनमेसे 
सात पुत्रों के साथ अदिति स्वर्ग मे देवताओं के पास गई. आठवों 
पुत्न जो मातंर्ड ++ (सृतादुण्डाज्जात इति मातंण्ड;) (सूर्य) था 
उसे स्वर्ग में छोड गई । 


अदिति के आठ पुत्रों के नाम 
१ २ ३ हे छ 
मित्र वरुणशथ, धाता चायंगा च | 


पु ६ 


हर शो # ४ के न्‍ु 
अंशश भगथ इन्द्रथ विवस्वश्चित्य ते॥(तें >अ० १।१३।१ ०) 
अर्थ-- प्रसिद्ध है, विवस्वान अथोत सूर्य । 


पट $ 
तदिदास भ्रुवनेप ज्यष्ट्र यती जन्न उग्रस्त्वेप नृम्शणः | 
सद्यी जज्ञानों निरिणाति श॒त्रूननु य॑ विश्वे सदन्त्यूमा।॥ 
(ऋ० १० | १२० । १) 
अथ---नीनो लोकमे ज्येए + प्रशस्त या सबसे प्रथम जगत 
का आदि कारण वह ( प्रजापति ) था, उसने सूर्य रचा ओर 
उस सूयने उत्पन्न होते ही शत्रुआऊा सहार किया । उस सूयका 
देख कर सभी प्राणी प्रसन्न होत है । 
छांदोग्योपनिपद ३ ।/6 में लिखा है -- 
असदेवेदमग्र आसीत । 
गअ्र्थ-सट्टिसे पहले प्रलय कालमें यद जगवब असद अगसीन था 


( ४४४ ) 


तत्सदासीत । 
अथ--वह असत्‌ जगत्‌ सत्‌ यानी नाम रूप कार्यकी आर 
अभिभावुक हुआ | 
०. ८65 0 
तदाएड नरचतत । 
अथ--आगे चल कर वह जगत्‌ अण्डेके रूपसे बना । 
.. तत्समसवत्‌ | 
- अंकुरी भूत बीजके समान क्रमसे कुछ थोडासा स्थूल बना , 
तत्संचत्सस्य मात्रामसयत । 
अरथ-- वह एक बर्ष पर्यन्त अंड रूपमे रहा। 
तन्रिरभियत । 
अर्थ--बह अंडा एक वर्षके पत्चात्‌ फूठा । 
ध्ड ५ 0 
ते आण्डकपाले रजतं च सुबरणश्वाभवताम्‌ | 


धअर्थ--अडेके दोनो कपालोमे से एक चांदी ओर दूसरा सोने 
का बना । 


तद्यद रजतं सेयं प्थिवी । 
अथ--उनमें जो चांदीका था, उसकी प्रथ्वी बनी । 
यत्सुवण सा थोः । | 
अथे--जो कपाल सोनेका था उसका उध्वलोक (स्वर्ग) बना । 
(१ 
यज्जरायु ते पवता। | 
अथ--जो गर्भका वेष्टन था उसके पर्वत बने | 


यहुलवं स मेघो नीहारः । 
अर्थ--जो सूक्ष्म गे परिवेष्टन था वह मेघ ओर तुपार बना | 


( ४०६ ) 


या धमनया। ता नदय) | 
अथ--जो धसनियां थी वे नदियां बन गई | 
.... यदवारेतेय मुद॒क स सम्द्रः | 
अथ--जो मृत्राशयका जलू था उसका समुद्र बना | _ 
अथ यत्त दज्मायत सोध्सावादित्यः | 
अर्थ--अनन्तर अण्डेम से जो गर्भ रूपमे पेदा हुआ वह 
आहित्य-सूर्य बना | भगवान स्वयंभू योग शक्तिसे पूर्वश्चुत प्रकृति 
सय सूक्षम शरीरकों छोड कर सर्व लोक पितामह ब्रह्मके रूप मे 
उत्पन्न हुआ ॥6॥ ५ हे 
तस्मिन्नए्डे स भगवानुपित्वा परिवत्सरम । 
स्वमेवात्मनो ध्यानात्तदरए्डमकरोदूद्विधा ॥। 
अथ--्वह भगवान अंडेमे त्रह्माके एक वर्ष तक निरन्तर रहता 
रहा और अन्तमे उसने अपने ही संकल्प-रूप ध्यानसे उस अण्डे 
के दो टुकडे किये | 
५ ; हे रे 
ताभ्यां स शकलाभ्यां च दिय॑ भूमि च निममे | 
मध्णे व्योमदिशिथ्राप्टावर्पा स्थानं च शाश्वतम्‌ ॥ 
मनु० (१। १३ ) 


अर्थ--तत्पश्चात्‌ भगवानने उन दो टुकडोसे-ऊपरके ट्ुकड्ठेंसे 
स्वर्ग और नीचेके टुकड़ेसे भूमि बनाई । बीचके भागसे आकाश 
और आठ वि्शायें तथा पानीका शाश्वत स्थान समुद्र बनाया । 

अण्ड सष्टिके पश्चान तह्मकी तत्व ख्रष्टि १४वें श्लोकसे शुरू 
होती है कारण कि गाथामे असो' मूल तथा 'अतो! सस्क्षत शब्द 
त्रह्म। परामर्शक है। टीकाकारने भी यही अर्थ बतलाया है| यहा 


*$ ४ 5 / 


पक 


से स्वयंभूका अधिकार प्राप्त होता है। वेदान्त रट्टिसे ब्रह्म स्वयंभू 
और ब्रह्मा एक आत्म रूप ही है। जो मिन्नता है केवल उपाधि 
जन्य है, अन्य कुछ नही । 
अथीत ब्रह्म निराकार, निगु ण है, स्वयभू प्रकृति रूप शरीर 
धारी है और ब्रह्मा रजोगुण प्रधान है, इस प्रकार उपाधिभेद की 
विशेषना है। सांख्य को दृष्टि से स्वयंभू का शरीर अव्याकृत 
प्रकृति रूप है तथा ब्रह्म का शरीर रजोगुण प्रधान व्याकूत प्रकृति 
रूप-है, यह विशेषता है । ्रह्मा, प्राणी रचने के लिये तख सष्टिका 
आरम्भ करता है । न्‍ 
उद्दवहात्मनश्वैव मन! सदसदात्मकम्‌ । 
प्रनसश्चाप्यह कारममिपन्तार मीश्वरस्‌ ।। |क्‍ 
पहान्तमेव चात्मान॑ सर्वाणि त्रिगुणानि च। 
&प ५ कप रे ५ 
विषयाणां ग्रहीइणिशनेः पंचेन्द्रियाणि च | 
'. (मनु? ११५४-१४) 
अर्थ--अह्माने स्वयंभू परमात्मा मे से सत्‌ ( अलुमान आगमम 
सिद्ध ) असत्‌ ( प्रत्यक्ष गोचर ) ऐसे मनका राजन किया। सन 
से पहले अहंकार का निमोण किया कि जिससे मे इंश्वर( सर्व 
कार्य करने से समर्थ ) हूँ, ऐसा अभिमान हुआ। अहंकार से पहले 
भहत्तत्व की रचना की | टीकाकार मेधातिथि कहता है. कि 'तत्व 


का 


सष्टिरिदानी मुच्यते! अथोत्‌ यहाँ से तत्व सृष्टि का बर्णन- किया 
जाता है उक्त वाक्यमे तत्व शब्दका अर्थ महत्तत्व (बुद्धि) समभना 
चाहिये इस कथन से मन, अहंकार और महत्तत्व की उलटे ऋमसे 
संयोजना करनी चाहिये। अथोत्‌ सबसे प्रथम महत्तत्व है” उसके 
बाद अहंकार है ओर उसके वाद मन का नम्त्रर आता है। मनके 


पश्चात्‌ पॉच तन्मात्रा की, तीन गुणवाली विपय प्राहक पांच ज्ञाने- 


( ध्ण्८ ) 
न्द्रियों की और 'चः से पांच कर्मेन्द्रयोकी रचना की-। 


तेपां ्वयवान्‌ सत्तमान्‌ पणएणामप्यम्ितोजसाम । 
सब्निवेश्यात्मात्रापु स्बंभूतानि निर्मेमे ॥ (मनु० ११६) 


अर्थ--अपरमित शक्तिशाली पांच तन्मात्राण ओर अहकार 
इन छ तत्वा को ओर इन सूक्म अवयबों को आत्मा के सूक्ष्म 
अशो में मिला कर ब्रह्मा देव, मनुष्य आदि सर्व भूतो का सजन 
करता है कारण कि उक्त मिश्रण ही स्ष्टिका उपादान कारण है 
मेघातिथि तथा कल्लूक भट्ट दानो टीकाकारोका उपयु क्त अभेप्राय 
हे । परन्तु टीकाकार राघवानन्द दानो से अलग रास्ते पर जाते है 
ओर अपना आश्रय नीचे के शब्दों मे व्यक्त करत है । 


***'** पणणां मन आदोनाममितोजसाम्‌' ' ै। आत्म- 
पात्रापु अपरिच्छिन्नस्यें कस्यात्मन्‌ उपाधिवशात्‌ अवयव 
वत्प्रतीयमानेषु आत्मसु'**'*॥ “भमेबांशों जीवलोके जीव- 
भूत) सनातनः” इति रखते | “अंशो नाना व्यपदेशा- 
दित्यादि सत्नाच्च, तासुपन आदि पड्वयवान्‌ सत्मान्‌ संनि- 

८5 ७ 2 | 
वेश्य सब भूतानि सर्वान्‌ जीवान्‌ निर्मम इत्यन्बयः ।” 
अथात्‌ राघवा ननन्‍द ने पांच तन्मात्रा के उपरान्त छठे अहकार 
के बदले मनको रक्खा है । आत्म मात्रा शब्द से एक ब्रह्म के 
उपाधिभेद से प्रथक हुए अनेक अश रूप जीवात्माओं का अहण 
किया है । मन आदि छः तत्वो के अवयबों को आत्मप्रात्रा के साथ 
मिश्रण करऊे ब्रह्मा ने सत्र जीव का निर्माण किया। इस प्रकार 
ज्ञीव सृ्टि रचना सम्मन्धी राघवानन्द का अभिप्राय है। 


६ ०+- 7४ 


यम्मृत्यंबयवा! छत्टमास्तस्थे माल्या अयन्ति पट | 
तस्माच्छरीरमित्याहुस्तस्प मूर्ति, मनीषिणः ॥ 
०३) 5 


थ--त्रह्मा के शरीर के अवयव घअथात्‌ पांच तन्सात्रा 

ओर अहंकार पांच महाभूत तथा इन्द्रियों को उत्पन्न करते है। 
फल्नस्तररूप पांच महाभूत ओर इन्द्रिय रूप ब्रह्मा की मूत्ति का 
विद्वान लोग पडायतन रूप शरीर कहत है। 

इस भांति ब्रह्माके शरीरकी रचना पूरी होनेके साथ सांख्यके 
तत्वों की रचना पूरी हो जाती है १८ वे श्लोक से ३० वे श्लोक 
तक भूतो का काय आवि छूट कर सृष्टि बताई गई है परन्तु 
विस्तार बढ़ जाने के कारण उसका उल्लेख यहां न॑ करके ३५ 
श्लोक से ब्रह्मा की जो बाह्य स्ष्टि वर्णित की गई है उसका 
थोडा सा दिग्दर्शन कराया जाता है । 


हिधा कृत्यात्मनों देहमघेमन पुरुषोषमबत्‌ । 

अर्धन नारी तस्‍याँ स विराजमसू जत्प॒भ्ु! ।| मचु० १३२ 

अर्थ--त्रह्मा ने अपने शरोर के दो टुकड़े किय्रे एक ठुकड़े का 
पुरुष बनाया ओर दूतर आप ठुकड़ेकी स्त्री बनाई। फिए ख्रामे 
विराट पुरुष का निमोण किया । 

तपस्तप्ता सुजच्ंतु स स्वयं पुरुषों विशद | 
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ते मां वित्तास्य सबस्य ख्रष्टार ठ्विजसत्तमा। ॥ 

मनु ० १। ३३ 
अथ--उस पुरुष मे तपका आचरण करके जिसका 


निर्माण किया बह में मनु हू। हे श्रेठ)्ठ द्विजो ' विम्तोक्त सप्प खट्टि 
का निर्माता धुके समझो । 


( ४३० ) 


मनु सष्टि: 

अहं प्रजा) सिष्ट्ुस्तु तपस्तप्ता सुदृश्चर्म । 

पतीन्‌ प्रजानामसृजं पहपीनादितो दश || मनु० १३४ 

अर्थ--मनु कहते है कि दुष्फ़र तप करके प्रजा सजन करने 
की इच्छास सेनेप्रारम्भमे दश महर्पि प्रजापतियोकों उत्पन्न किया । 

मरोचि मन्यज्ञिरसां पुलस्त्यं पुलहं ऋतुम । 

प्रचेतर्स चशिष्ठं च भृगु' नारद मेव च ॥ मनु० १३५ 

अण--दस प्रजा पतियो के नाम ये है।--( १) मरीचि, ( «) 
अत्रि, (३ ) अगिरस, (४) पुलस्त्य, (५ ) पुलह, (६) ऋतु, 
(७) प्रचेतस, (८ ) वशि9, ( € ) भ्रगु, और ( १०) नारद । 

एट्रेमनस्तु सप्तान्या-नसृजन्भूरितेजसः 

देवान्‌ देवनिकायांश्च मह्पी श्चामितो जूस; || 

पनु० १। ३६ 

अणे--इन प्रजापतियों ने बहुत तेजस्तरी दूसरे सात मनुओ 
को, देवो को, देवों के स्थान स्वर्गोदिकों को तथा अपरिमित तेज 
चाले महपियों को उत्पन्न किया।॥। 

उपयु्तरचना के सिवाय प्रजापतियों ने जो रचन[ की उसका 
वर्णन ३७ वें श्लोक से ४० वे' श्लोक तक इस प्रकार आया है। 
यक्ष, राक्षस, पिशाच, गन्धगे, अप्सरा, असुर, नाग (सप?) 
गरुड पितृगण विद्युत, गर्जना मेघ, रोहित ( ढ्डाकारतेज ) ६ 
धनुष, उल्करापात, उत्पातध्बनि, केतु, ध्र्‌ व, अगस्त्यादि ज्योतिषी 
किन्नर, वानर मत्स्य पत्ती, पशु, झग मनुष्य सिददादि कृमि, कीट, 
पतंग ज॑ मक्‍खी, खटमल, डॉस मच्छर. वृत्तलता आदि अनेक 


प्रकार के स्थावर प्राणी उत्पन्न किये । 
पूर्वाक्त सात मनुष्यों में एक मनु तो यह प्रकरत मतु, ६ । जो 


( ४३९ ) 
स्वायंभुव मनु के नाम से प्रसिद्ध है। दूसरे छः मनुओ के नाम 
भनुस्म॒ति के प्रथम अध्याय के ६२ बे' श्लोकमे बतलाये गये है। 
वे इस प्रकार हैः--स्वारोचिष १. उत्तम २, तासस ३, रेबत ४, 
चाज्तुस, विवस्थान | ये सातो अपने २ अन्तर काल में स्थावर 
जंगम रूप सष्टि उत्पन्न करते हैं । 
है जे बेढ॑ हु 
एवं सच स सृष्टवेढ मां चाचिन्त्य पराक्रम) | 
ए + 
आत्मन्यन्तदधे भूय! काल कालेन पीडयन्‌ ॥ 
मंनचु० १ | ४१ 
मु पक [पे 8. 
अशे--मनु जी कहते है कि--अचिन्त्य, पराक्रमशाली ब्रह्मा 
इस भांति मुमे ओर सर्ग प्रजाको सजन कर अन्त में प्रलय काल 
के द्वारा सष्टिकाल का चाश करता हुआ पुनः आत्मा मे अन्त्धान 
आप है ८ «५ ४. 
लीन हो जाता है । सृष्टि के वाद प्रलय और प्रलय के बाद सृष्टि 
इस प्रकार असंख्य सृष्टि प्रलय अतीत में हुए है ओर भविष्य से 
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हात रहग | ह 
यदा स देचो जागति तदेंदं चेष्ठते जगत | 
यदा स्वपिति शान्तात्मा तदासव निमीलति ॥ 
मचु० १ | ५२ 
अर्थ-जबवह ब्रह्मा जागता है तब यहजगत्‌ चेष्टा-प्रश्नत्ति युक्त 
हो जाता है । जब बह मोता है तब सारा जगत्‌ निश्चेष्ठ हो जाता 
है | महाभारत मे प्रलय का वर्णन इस प्रकार है।-- 
यथा संहरते जन्तून्‌ ससऊ च्‌ पुनः पुनः । 
अनादिनिधनो ब्क्का नित्यश्चाक्षर एवं च ॥ 
अह। ज्षयपथों वुद्ध्या निशिस्वममनास्तथा । 
चोदयामास भगवानव्यक्तो5हं कृत नर्स || 


१२ ) 


ततः श॒तं सहस्रांशु ख्यक्ननामि चोदितः । 
-ऋत्या द्वादश धात्मानमादित्यो5ज्वलदा भिवत्‌ ॥ 


जगदरुग्ध्वाउपितवलः केव्ला जगतीं ततः | 
अम्भसा वलिना ज्षिप्रमाप्रयति सवेशः ॥ 

ततः काला भिमासाथ तदम्भोयाति संक्षयस्‌ | 
विनट्टे उम्मसि शजेन्द्र ? जाज्वलत्यनलो महान्‌ ॥। 


७० ०००००००००००००० सप्त।्िपमथाझसा । 
भक्षयामांस भगवान वायुरश्टात्मकोवली ॥ 


तमति ग्रवल॑ भीममाकाशं ग्रसते55त्मना || 
आकाशमप्यमिनदन्‌ मनो ग्रसति अधिकम | 
मनो ग्रसति भूतात्मा सो5हंकारः प्रजापति; ॥ 
अहंकारो महानात्मा भूतभव्य भविष्यवित्‌ । 
तमप्यनुपमात्मानं विश्व शम्भु) प्रजापति! ॥ 
(प० भा० शान्ति प० ३१२ श्लो० २ से१३ ) 
अर्थ--याज्वाल्क्य मुनि जनक राजा से कहते है कि-- 
अनादि अनन्त, नित्य, अक्षर ब्रह्मा जिस पद्धति से बारस्वार 
जन्तुओ का सर्जन एव संहार करता है. वह सब तुम्हे विस्तार से 
सममभाता हूँ । दिन को समाप्त हुआ जान कर रात्रि मे सोने की 
इच्छा रखने वाले अव्यक्त भगवानने अहंकाराभिमानी रुद्र को 


( ४१३ ) 


प्रेरणाकी रुद्ने लाख कि एणेाते पू पक हूप धारण कर उसके बारह 
विभाग कर, अप्रि जेसा प्रचंड ताप उत्पन्न किया । जरायुज, अंडज, 
स्वेदज और उद्धिज्ज प्राणियों को जला कर प्रथ्वी तत्वकों भस्मी- 
भूत किया । इसके बाद अधिक बलवान वहीं सूर्य सम्पूर्ण पृथ्वी 
को जल से पूरित करता है। तदनन्तर अग्नि रूप धारण करके 
जल का क्षय करता है। अप्नि के आठो दिशाओं से वहने वाला 
वायु शान्त कर देता है । अनन्तर वायु को आकाश, आकाश को 
मन. मन को भूतात्मा, प्रजपति को अहकार, अहकार को भूत 
भविष्यका ज्ञाता महत्तत्व-बुद्धिरूप आतत्मा-इश्वर ओर उस अनुपम 
आत्मारूप विश्व को शंभु ( रुद्र ) भ्रास कर जाता है। अथात्‌ उक्त 
क्रम से समस्त जगत्‌ का ईश्वर से लय हो जाता है। 

ब्रह्म पुराण के ३३१२ अध्याय से प्रलयका वर्णन नीचे लिखे 
अनुसार किया गया हैः-- 


सर्वेषांमेव भूतानां त्रिविधः प्रति सश्यरः । 

नेपित्तिकः प्राकृतिकः तथेवात्यन्तिकोपतः ॥ १ ॥ 
ब्राह्मो नपित्तिकस्तेषां कल्पान्ते प्रति सश्चरः । 
आत्यन्तिको वे मोज्षश्व प्राकृतो द्विपराद्धिक! ॥ २॥ 


अर्थ--सर्व भूतो का प्रलय तीन प्रकार का है-नेमित्तिक, प्राक्म- 
तिक, ओर आत्यन्तिक । एक हजार चतुयु ग-परिमित ब्रह्मा का 
एक दिवस होता है, वही कल्प कहलाता है. | कल्प के अन्तमे १४ 
सन्वन्तर पूरे हो जाने पर सृष्टि क्रम से विपरीत रूप मे भू लोक 
आदि अखिल सृष्टि का ब्रह्मा मे लय हो जाता है। पथ्ची एकार्यव 
स्वरूप बन जाती है और उस समय स्वयंभू जलमे शयन करता है 
वह नेमित्तिक प्रलय कहा जाता है। इसे ही अन्तर प्रलय अथवा 
खड़ प्रलय भी कहते है। दो पराऊ वर्षों मे तीम लोक के पदार्थों 


( ४३४ ) 


का प्रकृति मे यां परमात्मा में जो लग॒ होता है उप्तका नाम प्रक- 
तिक प्रलय या महाप्रलय है। ओर किसी समकारी आत्मा की 
मुक्ति हाना आत्यन्तिक प्रलय कहलाता है । 


सृष्टि की उत्पत्ति 
एकयाउस्तुचत | प्रजापतिरधिपतिरासीत्‌ । तिसभिरस्तु 
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बत | ब्रह्म सज्पत | त्रह्मणस्पतिरधिपत्तिरासीत्‌ | पश्चाभ- 
रस्तुवत | भृतान्यसृज्यन्त । भूतानां परिरधिपतिरासीत | 
सप्तभिरस्तुबत | सप्रपयोड्सुज्पन्त । घाताधिपतिरासीत | 
। ( शु० यजु० माध्यं० सं० १४ | २८) 

अथ--प्रजापति ने प्राशाधिष्टायक दवो को कहा कि छुम भरे 
साथ स्तुति से सम्मिलित होओ । हम लोग स्घुति करके प्रजा 
उत्पन्न करे | ठेवताओने यह बात स्वीकार कर ली। प्रजापतिने 
पहले अकेली व/्ी साथ स्तुति की, जिससे प्रजापति के गर्भ रूप 
से प्रजा उत्पन्न हुई । उसका यह अधिपति हुआ। (१) उसके 
बाद प्राण, उदांन पर व्यात इन तीनो के साथ प्रजाप/त ने दूसरी 
स्तुति की, जिससे ब्राह्मण जाती उत्पन्नहुई, उसका अधिपति देवता 
ब्रह्मणास्पति हुआ । (२) उसके बाद पोंचों प्राणों के साथ तीसरी 
स्तुति की उससे पाँच मूत उत्पन्न हुये उनका अधिपति भूत बना। 
(३ ) तत्पश्चात्‌ दो कान, दो आँख दो नाक ओर बाणी इन सातो 
के साथ अज़ापति ने चोथी स्तुति की तो उससे सप्नऋषपि उत्पन्न 
हुए, धाता उसका अधिंपति देव बना ४ 

नवभिरस्तुवत । पितरोउसुज्यन्त । अदितिरिधिपत्नी 
आंसीत्‌ | एकादशमिरस्तुचत | ऋतवो5सृज्यन्त | आतंवा- 
आधिप्तय आसन | त्रयोदशभिरस्तुवत । मासा असृज्यन्त | 


( ४३४ ) 


संचत्सरोडधिपतिरासीत्‌ | पश्चरशभिरस्तुवत | ज्षत्रपसृज्यस्त।ः 
इन्द्रो धिपतिरासीत्‌ सप्तदशभिरस्तुवत । ग्रास्या। पशवो5- 
सृज्यन्त | बृहस्पति, रासीतू | 
(शु० यजु० माध्यं० सं० १४।३०।२६) 
अर्थ--दो ऑख, दो कान, दो नाक एक वाणी, थह सात 
उध्वप्राण तथा ढो अध; प्राण इस प्रकार,नों प्राणों के साथ प्रजा- 
प्रति ने पांचवी स्तुति की लिससे पितरों की उत्पत्ति हुईं । 
अदिति इनकों अधिपल्नी हुईं ( ५ ) दस प्राण ओर एक आत्मा 
इन ११ के साथ प्रजापति ने छठी स्तुति की जिससे ऋतुओ की 
उत्पत्ति हुई. आर्तवदेव इनका अधिपति बना (६ ) प्राण दो पांव 
एक आत्मा इन तेरह के साथ प्रजापति ने सातवी स्तुति की जिसस 
मह्दीनों की उत्पत्ति हुईं संवत्सर इनका अधिपति वा (७) हाथो. 
की दस अगुलियां दो हाथ दो वाहु ओर एक नाभि के ऊपर का 
भाग इन पन्‍्द्रहों के साथ प्रजापतिने आठवीं स्तुति की जिससे 
क्षत्रिय जाति की उत्पत्ति हुई इन्द्र इसका अधिपति बना (८) परो 
की दस अगुलियां दो उरु, दो जंघाएं, ओर एक नामि के चीचे 
का भाग, इन सतन्रह के साथ प्रजापति ने नववी स्तुति की जिससे 
प्राम्य पशुओं की उत्पत्ति हुई बृहस्पति इनका अधिपति छुआ (&) 


नव दशभिरम्तुबत | शुद्रार्यावस्ृज्येतापहोरात्र अधि- 
पत्ती आस्ताग्‌ | एकरविशत्याउस्तुवत | एक शफ्रा) पशवो5- 
सृज्यन्त वरुणो5भिपतिरा पीत त्रयोविशत्याउस्तुवत । छुद्गा- 
पशवो5सज्यन्त ! पूपाःधिपतिरासीत्‌ | पश्चविशत्याउस्तुवत | 
आरण्या। पशवो5सूज्यन्त वायुर घिपतिरासीद। सप्तविशत्याई- 


दर 


( ४१६ ) 


स्तुवेत्‌ | द्वरापृथिवीब्येता | वमब्रों रुद्रा आदित्या श्रु- 
व्यायंस्त एयाधिपतय आसन | 
(शु० यजु० भराध्य० सं० १ ४।३०।३०) 
अण--हाथों की दस अंगु लिया ओर ऊपर, नीचे रहे हुए 
शरीर के नो छिद्र यो १6 प्राणों के साथ प्रज,पत ने दसवीं स्तुति 
की. जिससे शुद्र ओर वैश्य उत्पन्न हुए अद्योगत्रि इनका अधिपति 
हुआ । (१० ) ह।/थ ओर पर क। बीस अगुलियों ओर एक श्र/त्मा 
इस इक्कीस के साथ प्रजापति ने ९१ वी स्तुति की, जिससे एक 
खुर वाल पशुओं की उत्पत्ति हुई वरुण उसका अधिपति हुश्ा 
(११) हाथ पर की बीस अगुलिये, दो पॉव एक आत्मा यो तइंस 
के साथ प्रजापति ने १० वी स्तुति को जिससे छुद्र पशुश्रों की 
उन्पत्ति हुई पूपा इनका अधिपति हुआ । (५२) हाथ पॉव की 
बीस 'अगुलिया, दो हाथ दो पॉव एक अः्मा यों पच्चीस के साथ 
प्रजापति ने तरहवीं स्तुति की जिससे आरण्यक पशुओ की 
उत्पत्ति हुई | वायु इनका अधिपति हुआ | ( १३ हाथ पाव की 
बीस अंगुलिया दो भुजाएं दो उर, दो प्रतिष्ठा ओर एक आत्मा 
यो सत्तावीस के साथ प्रजापति ने चौंब्हवी स्तुति की, जिससे 
स्वर आर प्रथ्वी उत्पन्न हुई बसे ही आठ बसु, ग्यारह रुद्र और 
बारह आदित्य भी उत्पन्नहुए। ओर इनके अविपति ये ही बने १४ 


नव विंशत्याउस्तुवबत । वनस्पतयोउ्सृज्यन्त | सोमी$- 
घिपतिरासीत्‌ । एकत्रिशताउस्तुव॒त । ग्रजाअसुज्यन्त । 
यत्राश्चायवाशाधिपतय आसन | त्रयस्रिशताउम्तुबत । भूता- 

न्‍्यश/म्यन्‌ ग्रजापतिः परमेष्ठयधिपरति रासीत्‌ । 
(शु० यजु८ पाध्यं० स० १४।३०।३१) 


( ४३७ ) 


अर्थ--हाथ पांवकी बीस अंगुलियां और नो छिंद्र रूप प्राण 
यो०२८ के साथ प्रजापति ने पन्द्रपवी स्तुतिकी जिससे वनस्पतियें 
उत्पन्न हुई । सोम उनका आधपति हुआ (१५), बीस अंगुलियो 
दस इन्द्रियों ओर आत्माओं इक्तीस के साथ प्रजापति ने 
सोलहबी स्तुति की, जिससे प्रजा उत्पन्न हुईं, इसके अधिपति 
यव ओर अयव देव हुए, (१६) बीस अगुलियां दस इन्द्रियों 
दो पॉव, ओर एक आत्मा यो तेतीसके साथ श्रज्ञापतिने सन्नहवी 
स्तुतिकी, जिससे सभी प्राणी सुखी हुये | परमेष्ठी अ्रज।/पति इनका 
अधिपति बना । 


4 


सृष्टि क्रम कोष्टक 


१>सामन्य प्रजा &-आस पशु 

२-आाह्वण (०-शूद्र और बेश्य 

३-पांच भूत ११-एक खुर वाले पशु 

४-सप्त ऋषि १२-छुद्र पशु अजा आदि 

४-पितर (३-जगली पशु 

६-ऋतुएँ १४-द्यावा, प्रथ्वी, बसु, आदि देवता 
3-मास १५-चनस्पति 

८-नक्षृत्र १६-सामान्य प्रजा 


स॒ वे नैबरेसे तरपा देकाकी न रपते | स हवितीयमैच्छत। 
स हेतावानास यथा स्त्री पुमांतों संपरिष्वक्तो स इपमेवात्मान 
हृधाष्पयत्तः पतिश्रचाभत्र तां तस्मादिदमर्धव गलमिवंस्व 
इति ह स्माह याज्ववल्क्यस्तस्मादयमाकाश! ख़ियापूर्यत 
एवं तां समभवततो मनुष्या अजायन्त । 


(बृहदा० १४३) 


( ४८ ) 


अथ --उस प्रजापतिकों चन नहीं पडा | एकाफी होनेसे रति 
(आनन्द) नहीं हुई, वह दूसरकी उच्छा करने लगा, वह आहलि 
गित स्त्री पुरुष थुगलके समान बडा हो गया, प्रजापतिने श्रपनें 
दो भाग किये, उसमें एक भाग पति ओर दूसरा भाग पत्नी रूप 
बना । याज्षवल्कयने कहा कि जिस प्रकार एक चनेक्री दालके दो 
भाग होते हैं बैसे ही दो भाग उसके हुये आकाशका आधा हिस्सा 
पुरुपसे ओर आधा हिस्सा स्त्रीसे पूरित हुआ. पुरुप भागने म्प्री 
भागके साथ रति क्रीड। को, जिमसे मनुष्य उत्पन्न हुए । 

साहेयपीज्ञांचक्रेकर्थ वु आत्मन एयजनयिला संभवरतति 
हन्त तिरोइसानीति सा गोरभवद्प्र ईतरस्तां समेषाभवत््‌ 

0 
ततो गावो5जायन्त । व 5ष्वेत्तरामबदअबृप इतर । गदभी- 
हे 
तरा गदभ इतरस्तां समेवाभवत्ततो एकशफमज्ञायत | अजे- 
तरा भवद्स्त इतरो5विरितरा मेप इतरस्तों समेवाभबत्ततों5- 
जायस्तेंबरमेव यदि क्रिच मिथुन मापीपिल्लिकाभ्यजावयो- 
0 टी 

स्तत्मचमसुजत । ( बृहदा० १४४ ) 

अथ--स्त्री भागका नाम शतरूपा रखा गया। वह शतरूपा 
विचार करने लगी कि मे प्रजापतिकी पुत्री हूं क्यों कि उसने मुझे 
उत्पन्न किया है ओर पुत्रीका पिताके साथ सम्बन्ध करना स्मृतिमे 
भी निपिद्ध है, तब यह क्या अछृत्य कर डाला ? में कहीं छिप 
जाओ  ऐपा सोच कर वह गाय चन गई। तब प्रजापतिने वल 
बन कर उप्से समागम किया जिससे गाये उत्पन्न हुईं। शतरूप। 
घोडी घनी तो प्रजापति घोड़ा बना, शतरूपा गद॒ही बची तो 
प्रजापति गदहा बना दोनोंका समागस हुआ जिससे एक खुर 
वाले माणिओकी ऊत्रष्टि हुई पत्मात शतरूपा वकरी वनी प्रजापति 


( ४३६ ) 


बकरा बना. शतरूपा भेड़ बनी प्रजापति भेडिया घना दीनोंके 
सम्भोगसे बकरे ओर भेडियोकी सष्ट हुईे। इस प्रकार - प्रत्येक 
प्राशियोके युगल रूप बनते बनते कीडो मकोंडो तककी सृष्टि 
उत्पन्न हुई । 


प्रजापति की सृष्टिका दशवाँ प्रकार 


प्रजापतिवस्थां दुद्वितरपभ्यध्यायत्‌ । तामृश्योभूल्वारोहितं 
भूता समभ्यत्त देवा अपश्यन्नक्ृतं वें प्रजापति। करोतीति ते 
समेच्छुन्य एन मारिष्यत्येत मन्‍्यो5न्यस्पिन्नाविन्द स्तेषां या 
एयघोर तमास्तन्च आसंस्ता एकथा समभरंरताः से भ्रुताएप 
देवो5मवत्तदस्ये तदूभूतवन्नाम 02073 जैक लक 

त॑ देवा अन्नुवन्नयं वे प्रजापतिरक्ृतमकारिम॑ विध्येति स 
तथेत्य ब्रवीत्स वे वी वर॑ बृणा इति घृणीष्वेति स णत्तमेव 
वरप व्णीत पशुनामाधिपत्यं तदरयेतत्पशुमन्नाम ।*''*** 

तमभ्यायत्पाविध्यत्पानिध्यत्सविद्ध ऊध्व उदमप्रपतत्तमेतं 
मग इत्याचच्ते, य उ एवं सृग व्याध। सउ एवं सया 
शेहित्सा यो एवेपु खिकाएडा सो एवेपु खिकाएडा । 

(ऐतत० ब्रा० ३३६) 

पथ --प्रजापतिन अपनी पुत्रीका पत्नी वनानेका विचार 
किया। फिरि प्रज्ञापतन स्ग बन कर लए वणए बाला सूगा रूप 
पुन्नीफे साथ ससागस किया । यह 'देवताओन देख लिया देव- 


ताजोका विचार हुआ क प्रजापति अकृत्य करे रहा हे इस लिये 
हसे सार डालना चाहिय। मारनकी इच्छास देव लोग एसे 


( ४४० ) 


व्यक्तिकों ढंढने लगे जो प्रजापतिकों मारनेमे समथ हो । किन्तु 
अपनेमे ऐसा कोई शक्तिशाली उन्हें नहीं मिला. इसलिये जो 
घोर >उम्रशरीर वाले थे वे सभी मिलकर एक रूप हुए श्रथोत््‌ 
सब मिल कर एक महान्‌ शरीर धारी देव बना, उसका नाम रुद्र 
रक्‍ख। गया। वह शरीर भूतोसे निष्पन्न हुआ इस लिये उसका 
नाम भूतवत्‌ या भूतपति भी प्रसिद्ध हुआ | 

देवताओं ने रुद्रसे कहा कि- प्रजापतिने अक्ृत्य किया है इस 
लिये उसे वांणसे छेद डालो । रुद्रने यह बात स्वीकार कर ली। 
देवताओने उससे कहा कि इस कार्यके बदलेमे तुम हमसे कुछ 
सॉंगो | रुद्रने पशुओका अधिपत्य मॉगा | देवताओने यह स््रीकार 
कर लिया जिससे रुद्रका नाम पशुवत्‌ या पशुपति प्रसिद्ध हुआ | 

प्रजापतिकों लक्ष्य करके रुद्रने धनुष खींच कर वाण छोड़ा, 
जिससे म्रग रूपी प्रजापति वाणसे विंध कर अधोमुखसे ऊंचा 
उछला, ओर आकाशसे मगशिर नक्षत्रके रूपमे रह गया। रुद्रने 
उसका प्रीक्षा किया । वह भी मझूग व्याधके तारेके रूपमे आकाशमे 
रह गया | ज्ञाल वर्ण वाली जो म्गी थी बह भी आकाशमे 
रोहिणी नक्षन्नके रूपमे रह गई | रुद्रके हाथसे जो वाण छुटा था 
वह अणीशल्य, ओर पॉव रूप तीन अवयव वाला होनेसे 
त्रिकाण्ड तारा रूपसे रह गया। आज तक भी ये आकाशमे एक 
दूसरके पीछे घूमा करते है । 


मनुष्य सृष्टि 
तद्दा इदं प्रजापते रेतः सिक्कमधावत्‌ तत्सरोड्मवतत ते 


देवो अन्नुवन्‌ मेदं प्रजापते रेतो दुषदिति यदब्रुचन्मेदं प्रजा- 
पते रेतो दुपदिति तन्मादुपमभवत्र्‌ तन्‍्मादुषस्यथ मादुपलस । 


( ४४१ ) 


माहुए ह वे नामेततयन्पानुप सन्मालुपमित्याचक्षते परोक्षेण 
प्रोज्षग्रिया इव हि देवा; | (ऐत० ब्रा० ३।३।६) 


अथ--स्रगरूप प्रजापति ने म्रगी में वीर्य सिचन किया, 
बह वी ये बहुत होने से बाहर निकलकर प्रथ्चां पर पडा उसका 
प्रवाह चल कर ढालू जमीन मे एक चित्त हुआ, जिससे तालाब 
बन गया। देवताओ ने प्रजापति का यह बीयय॑ दूषित नहों जाय 
इसलिये इस तालाबका नाम मादुष” रख दिया | यही मादुषका 
सादुषपन है । लोगो ने पीछे सादुप शब्द से के द” के स्थान पर 
“न” कार उच्चारण किया जिससे सानुष शब्द (मनुष्य बाचक ) 
बन गया । देवता परोक्ष प्रिय होते है इस लिये परोक्ष मे जिस 
नकार का ग्रवेश होकर मानुप शब्द बन गयां। उसको देवताओने 
स्वीकार कर लिया । वात्पय यह है कि प्रजापति के द्वारा सिचित 
धीये के तालाब में से मनुष्य सृष्टि उत्पन्न हुई । 


देव सृष्टि 

तदमिना पर्याद धुस्तनमरुतो5धून्वस्तद्भिन ग्राच्यं।वयत्‌ 
तदभिना वेश्वानरेण पर्यादधु स्तन्परुतो5पून्वस्तदप्रिवेंश्वा- 
नरः आच्यावयत्तस्य यद्रेतसः प्रथममुददीप्षत तदसावा- 
दित्योड्मवद्यद्‌ द्वितीय मासीत्तद्‌ भृमुरभवतं वरुणान्यग्रहीत 
तस्पात्स भृगरर्वारुणि रथ यतृतीयमदीदेदिव त'आदित्या 
अभवन्‌ । येड्छ़ारा आसंस्तेडड्धिस्सोउभवन्‌ यदड्भाराः पुनर-' 

वशान्ता उददीप्यन्त तदू वहस्पतिरभव्तू | 
( ऐत० ब्रा० ३३।१०/ 


अथ ---मनुष्य बनने के बाद जो प्रजापति का वीर्य अवशिष्ट 


( ४४२ ) 


उसको घनीभूत बनाने ओरउसमेसे रहेहुए द्रवत्वकों दर करने 
के लिय देवो ने उस तालाव के चारो किनारो पर अग्नि प्रज्वलित 
की ओर वायु ने उसकी आद्रता को शोषिंत करने का प्रयत्न किया 
इतना करने पर भी वह वीर्य नहीं पका अथोत उसका गीलापन 
दर नहीं हुआ | तब वश्वानर नाम के अप्नि ने पकाने का कास 
किया आर वायुने शोपण करना चालू रक्‍्खा, जिससे वह वीर्य 
पककर पिण्डीभमृत हागया उस पिण्डमसे एक प्रथम पिडिका उद्दीप्त 
हुई ओर प्रकाश करने लगी वह आदित्य-सूर्य बना। दूसरी 
पिडिका निकर्लाी बह भ्रुगु ऋषि वनी जिसको वरुण ने ग्रहण 
किया जिससे भ्रगु वरुण कहलाया । तीसरी पिडिका निकली 
उससे अ्िति के' सूर्य के सिवाय बाकी के पुत्र-देव बने | जो आग 
के अगार बच रह व अगिरा ऋषि वने-ओऔर जो अगर उत्कर्प से 
दीप्त -हुआ | वह व्रृहस्पति बना । 


पशु सृष्टि 


यानि परिक्षाणान्या संस्ते कृष्णा। पशवे5मवन्‌ या 
लोहनी मृतिका ते रोहिता, अथ यदू भस्मा55सीत्‌ तत्परुष्य॑ 
] ९ बे 
व्यसपदू- गारो गवय ऋश्यउटी गदभ इति ये चते5रुणाः 
पशवस्ते च्‌ । (ऐत० बा? ३॥३-- १०) 
अर्थ--जों काले रग की लकडिया रहा वे काले-रग के पशु 
बने | अग्नि दाह से जा सिट्टी लाल रग की हो गई थी उससे लाल 
रग के पशु बन गये | जो राख वन गई थी उससे कठोर शरीर 
वाल गौर रोज म्ग' ऊट गदंभ आदि आरण्यक-जगली पशु बन 
गय और जगल में फिरन लगे। 
पुराण की प्रलय-दप्रक्रिया ,किन्ही अशो मे प्रथक्‌ हे 


( ४४३ ) 


पार्थक्य इस भांति है :--महाभारत मे प्रथम सूर्य तपता'है' जब 
कि ब्रह्म पुराणके प्रह्समे सर्व प्रथम सो वर्ष अनाब्रृष्टि -दुष्काल 
पड़ता है। इस काल मे अल्पशक्ति बाले पाथित्र प्राणियोका 
नाश हो जाता है। इसके बाद विष्णु कदर रूप घारण कर. सूय्य 
की सात किरणों मे प्रवेश कर समु द्र तानज्नात्र आदि का समस्त 
जल पी जाता है । काप्ट मिट्टी ओर राख मे से विविध प्रकार के 
पशु पेदा हुए हैं | आदि आदि | 


3“कार सृष्टि 


ब्रह्म ह वे ब्रह्मारं पुप्करे ससजे, स खलु ब्रह्मा सृष्टि 
श्रिन्तामापेदे केनाहमेफेनालरेश सर्वाश्वकापान्‌ सर्वाश्वि 
लोकान्‌ सर्वाश्न वेदान सर्वाथ यज्ञान्‌ सर्वाश्व शब्दान सर्वाध 
व्युष्टीः सर्वा हि च भूतानि स्थावर जंगपान्यनुभवेयमिति 
स ब्रक्मचयंपचरत्‌ । स ओपित्पेतदक्षरमपश्यद्‌ ह्विवणततु- 
मात्रं सवव्यापि सब विभ्वयातपाम ब्रह्म ब्राह्मीं व्याहृति 
ब्रह्मदेवत॑, तया सर्वाश्न कामान्‌ सर्वाश्न लोकानू'''' 
सर्वाणि च भूतानि स्थावरजंगमान्यन्वसवत्‌ त्तस्य प्रष्य- 
मेन वर्णेनापसनेहथान्यभवत्‌ । तस्य ह्वितीयेन वर्णन तेजो 
ज्योतींष्यन्च भवत्‌ । (गे।० ब्रा० पू० भा० ११६) 

अशथ--न्रह्य ने त्रह्मा सन्त को हृदय स उत्पन्न किया। उत्पन्न 
है कर नत्रह्मा ने चिन्ता की कस एक अक्षर सांत्र से सव लाक 
सब देवता, सर्व देह, सर्व यज्ञ सर्व शब्द सर्व वसतियां सर्व भूत 


स्थावर जगम को किस प्रकार उत्पन्न करू ? ऐसी चिन्ता करके 
उससे ब्रह्मचर रूप ब्रह्म तपका आचरण किया। उसने -ओकार 


( ४8४ ) 


अक्षर देखा जो कि दो अक्षर बाला, चार मात्राओं वाला सर्व 
व्यापी सब शक्तिमान अयातयात-निविकार त्रह्म वाला त्राह्मी 
व्याह्नति आर ब्रह्म देवता वाला है । उस ओकारसे अह्मा ने सब 
काम सब लोक, सब देव सब यज्ञ सर्व शब्द सर्व वसतियां 
सब भूत ओर स्थावर जगम रूप प्राणी उत्पन्न किये ओकार के 
पहिले वर्ण से जल, ओर चिकनापन उत्पन्न किये | दूसरे वर्ण से 
ज्यांति उत्पन्न की | 


तस्य ग्रथमया स्प॒रमात्राया पृथिवी मप्मिमोष घिवनस्पतीन्‌ 
ऋग्वेद भूरिति व्याहृतिर्गायत्र छन्दस््रिवत्त स्तोम॑ प्राची- 
दिशं वसंतमतुं वाच-पश्यात्म॑ जिह्रां ससमितीन्द्रियाण्यन्व- 
भवत्‌. -...- (गोण ब्रा? पू० भा० ११७) 
. अर्थ--डस ओकार की प्रथम स्पर मात्रा से ब्रह्मा ने प्रथ्वी 
अग्नि ओषधि, वनस्पति, ऋगवेदू भू नाम व्याह्मति, गायत्री छन्द॑ 
ज्ञान, कर्म ओर उपासना युक्ति स्तोन्र स्तुति, पर्व दिशा बसतऋतु, 
“अध्यात्म वाणी जिला ओर रस झ्राहक इन्द्रियोँ बना 
तस्थ द्वितीया स्प॒रमात्राउन्तरिक्ष॑ यजुर्ेद, ध्रुव इति व्या- 
हतिस्म्रेष्टुओं छन्दः पंचदश रतोभ प्रतीची दिशं ग्रीष्मग्रतु 
प्राणमध्यात्यन्नासिके गन्धप्राणामितिन्द्रियाण्यन्वमवत्‌ | 
(गा० ब्रा० पू० भा० ११८) 
अर्थ--डसकी दूसरी स्त्रर सात्रा से ब्रह्मा ने अतरिक्ष, वायु, 
यजुबंद भुत् इस प्रकार की व्याद्वति त्रष्टुभ छन्द, पांच प्राण पांच 
इन्द्रियो और पाच भूत यो पन्द्रह प्रकार की स्तुति पश्चिम दिशा 
औष्म ऋतु आध्यात्सिक प्राण नो नासिका और गध ग्राहक प्रा- 
' शोन्द्रिय बनाये | 


( छह! ) 


तेस्थ तृतीयया स्वस्पात्रयादिय मादिस्यं सामवेद स्वरिति 
व्याहतिर्जागत छन्दः सप्तदश स्तोमम्ुदीची दिशावर्पाऋतु' 
ज्योतिरध्यात्म॑ चन्तुपी दशनमिति-द्रयाएयन्व भवत्‌ । 
(गे[० ज्रा० भा० ११६) 
अथ --डउस ओकार की तीसरी ख्र मात्रा से ब्रह्मा ने स्वर्ग 
लोक, आदित्य, सूर्य, सामवेद , सत्र, इस प्रकार की व्याह्नति, 
जगति छंद दस दिशाएं सत्व रजस, तीन गुण, ईश्वर, जीव ओ 
प्रकृति इन सोलहोसे युक्त सत्नरहत्ां संसार यो सन्नह प्रकार की 
स्तुति,उत्तर दिशा, बषाऋतु अध्यात्म ज्योति, दो आखे ओर रूप 
ग्राहक्‌ इन्द्रियां उत्पन्न की । 
तस्य वकारमात्रयाउउ्पश्चन्द्रसस म्रथववेदं नक्षत्राणि, 
ओपिति स्वमात्पानं जनदित्यं गिरसामानुष्टु् छन्दः एक- 
विश स्तोम॑ दक्षिणां दिश॑ शरदऋतु' मनो<्ध्यात्मं ज्ञान 
शेयपितीन्द्रियाएन्वभवत्‌ ।॥ (गे।० ब्रा० पू० सा० १२०) 
अथ --उसकी ब॒कार मात्रा से ब्रह्मा ने पानी, चन्द्रमा अथर्च 
चंद, सक्तत्रआ,रूप अपने स्वरूप का उत्पन्न करते हुए ज्ञान, 
अलुष्टप छन्द, पांच सूछ्म भूत, पांच स्थून्न भूत, पॉच ज्ञानेन्द्रियों 
पाच कसन्द्रया आर अत; करणा ये २१९ स्तान्र स्तुतिय, दक्षिशु- 
दिशा शरदूऋतु आ।ध्यात्मिकमन, ज्ञान, जानने योग्य वस्तु ओर 
इन्द्रियां उत्पन्न की । 
तस्य मकार अ्त्थेतिहासपुराणं वाकी वाद्य गाथा, नारा- 
शुसीरूप निषदोष्चुशासनपिति इधत्‌ कुरदू गुहन्‌ महत्तच्छ- 
मोमिति व्याहृतिः स्व॒रशस्यनानातंत्रीः स्वस्नृत्यगीतवादिल्ना- 


( ४४६ ) 


बु # है ७ 3 & 45 बाहित॑ है 

“णयन्त्र भवत्‌ चंत्ररथ देंवतं बंचुतं ज्योतिवाहित छन्दस्तणवत्‌ 
त्रयद्चिशों स्तोपी धुवामूर्शया दिशं हेमन्तशिशिरावरतत शोर 

प्रध्यात्म॑ शब्दश्रवण॒मितिन्द्रियाएन्य मबत्‌ । 
(गे।० ब्रा० पू० मा० १२१) 
अर्थ-उसकी मकार मात्रासे चह्मने इतिहास, पुराण बालनेऊी 
“सामथ्य वाक्य, गाथा, और वीरनरोकी गुण कथाएं उपनिपद्‌ 
' अनुशासन > शिक्षा उपदेश बृधत्‌-बुद्धि वाला परिपूर्ण ब्रह्म. 
“करत सृष्टि कर्ता ब्रह्म मुहत्‌ छिपा हुआ अन्त्यामी त्रद्म महतू- 
"पूजनोय त्रह्म नत्‌ फैला हुआ थ पाच मह.व्याह्मतियां,शम्‌ शान्ति 
रक्षक ब्रद्गाश्रों स्व रक्षक ब्रह्म, ये दोनों पांच में मिलने से सात 
महाव्याह्मति स्व॒र से शान्ति उपजाने वाली नाना प्रकार की वीणा 
आदि विद्याएं स्व॒र, जृत्य, गीत वादित्र चनाए ओर विचित्र गुण 
वाले दिव्य पदार्थों के समूद विविव प्रकाश वाली ज्योति वेद 
'बाणी युक्त छन्द तीनो काला में स्तुति किये गये तेतीस देवतासष्टि 
'प्लयः रूप दो स्तोम-स्तुति ऊची नीची दिशाएं हेमत और शिशिर 
ऋतु आध्यात्मिक श्रोत्र शब्द ओर सुनने की सामर्थ्य, ज्ञान कर्म 

साधनरूप इन्द्रियां त्रह्म बनाई | 


स खलु पादाभ्यामेव प्रथिवीं निरमिमत । उदरादन्त- 
रिक्षम्‌ । मूदप्नों दिवम्‌ । स ता स्रीललोकानभ्यश्राम्यद्स्य- 
तपत्समतपत्‌ तेम्यः भ्रान्तेभ्यस्तप्तेभ्यः सन्तप्तेम्यस्रीन्‌ देवान्‌ 
निरमिमत अग्नि वायुपादित्य पति | स खलु प्रथिव्या 
एवार्मि निरमिमत अन्तरिक्षाद्रायु' दिव आदित्य | सतांखीन 
देवानस्यश्राम्य दम्यतपत्‌ समतपत्‌ तेम्यः थ्रान्तेम्यस्तप्तेभ्यः 


( ४४७०) 


संतप्तेम्यस्नीन वेद/न्निरधिमत- ऋग्वेद यजुर्वेंदं सामवेदमिति 
अग्ने ऋगेदं, वायोयजुर्वेद्मादित्यात्‌ सामवेदम्‌ । 
(गे।० ब्रा० पू० भा० २१६) 
अरथ--उस त्रह्मने पांवसे प्रृथ्वीका निमोण किया । उद्रमे से 
अंतरिक्ष ओर मस्तकमें से स्वर्यका निर्मोण किया । उसके बाद 
उसने तीनो लोकोको तपाया, उसमे'से अप्नि, वायु ओर आदित्य 
इन तीनो दोपोकी उत्पत्ति हुईं | उसने प्रथ्वरीमे से अग्नि, अन्तरिक्ष 
से से वायु, ओर स्वरगंसे से आदित्यको उत्पन्न किया । उसने 
तीनो देबोकों तपाया तो उसमे से ऋग्वेद, यजुवेंद और सामवेद 
इन तीनो वेदोकी उत्पत्ति हुईं | अग्निसे ऋग्वेद, वायुसे यजुर्वेद, 
ओर आदित्यसे सामवेद बना | 
स भूयो5भ्रास्यत्‌ भूयोउतप्यतू , भूय आत्मानं समत- 
पत्स मनस एवं चन्द्रमसत्तिरमिमत, - नरवेभ्यो नक्षत्राणि, 
लोगस्य ओपधि वनस्पतीन्‌.चुद्गे*यः प्रांणेभ्यो पन्यानू्‌..बहून 
देवान्‌ । (गो० ब्रा० पू० भा० १|१२) 
अर्थ--उस ब्रह्मने श्रमपूवेक तप किया | मनसे चन्द्रमा, नखो 
से नक्षत्र रोम राजिसि ओषधि तथा वनस्पति और छुद्र प्राणोसे 
अन्य बहुतसे देव उत्पन्न किये | 


धाता का संष्टि क्रम 


“ऋतु ६-अहोराति-सर्ब भूत 
२-सत्य >नन्सूय चन्द्र 

३-रात्रि ( अन्धकार ) ८>स्वर्ग 

४- समुद्र &-प्रथ्वी गर | 2 अक 

४ -सम्ब॒त्सर-काल १०-अन्तरिक्ष | रर्विय 


( छश्टछः ) 
असुर सृष्टि 


|स हां प्रतिष्ठा वित्वाइकामयत-प्रजायेयेति । स तपो- 
त्तप्यत | सोड्न्तर्वानभवत्‌ | स जघनादसुरानसूजत। तेभ्यो- 
तृन्मगे पात्र5न्नमदुह्त्‌ । याउस्य सातनूरासीतू | तामपाहत | 
स तमिख्नाभवत्‌ । ( ब्रृ० यजु० तें० ब्रा० २२।६) 
अर्थ--उस प्रजापति को बेठने की जगह मिल जाने से उसने 
प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की | तप क्रिया जिससे वह गर्भवान्‌ 
हुआ । जघन भाग में से असुरो को उत्पन्न किया और उनके लिये 
मिट्टा के पात्र मे अन्न डाला जो उनका शरीर था वह छोड़ दिया 
और उसका अन्धकार बन गया । अथोौत्‌ रात्रि दो गई। 


मनुष्य सृष्टि 


सो5कामयत ग्रजा येयेति | स तपो5्तप्यत्त | सो्तर्वा 
न भवत्‌ | स प्रजन नादेव प्रजा अस्ुजत | तस्पादिमा 
भूयिष्ठाः प्रजननाध्ष्येन्तअस्‌जत । ताभ्यों दारुमय पात्रे- 
पयो5दुहत्‌। याउस्य सा तनूरासीत्‌ तामपहत। सा ज्योत्स्ता$- 
भवत्‌ | - (बु० यजु० तै० ब्रा० २२७) 

अर्थ--उस प्रजापति ने प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की फिर 
तप किया वह गर्भवान्‌ बना । जननेन्द्रिय से मनुष्यादि प्रजा उत्पन्न 
की । जननेन्द्रिय के कारण से प्रजा बहुता हुईं उसे काष्ठ पात्रमे 
दूध दिया जो, उनका शरीर था उसे छोड़ा वह ज्योत्स्ना-प्रकाश 
रूप बन गाया ) 


( ४४४ ) 


ऋतु सुष्टि 
सोड्कामयत प्रजायेयति | स तपोड्तप्यत । सोड्न्तर्वान 
भवत्‌ । स उपपक्षाभ्यामेषतू नसुजत । तेभ्यो रजते पात्रे 
घृतमदुहत्‌ । यास्थ तनूरासोत्‌ तामपाहत । साड्होरात्रियोः 
बह 
सन्धिरमवत्‌ । ( क्ृ० यज्जु० त० ब्रा० २२६) 
अ्र्थ--प्रजापति ने उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया, वह 
गर्भवान हुआ, दोनो पार्श्वों (पासे)से ऋतु-काजाभि मानी नक्षत्रादि . 
सृष्टि उत्पन्न की उन्हे चांदी के पात्र में घृत द्या, उन्होने जो शरीर 
छोड़ा वह सनन्‍्ध्या रूप बना । 
देव सुष्टि 
सो$कामयत प्रजायेयेति | स तपो$तप्यत । सोन्तर्वान- 
भवत्‌ू | स झुखादवानसूजत । तेभ्योहरत पात्रे सोममदुहृतू । 
या5स्प सा तनूरासीत्‌ | तामपाहत । तददरमबत्‌ । 
(बु० यजु० ते० ब्रा० २२६) 
अथ --प्रजापति ने प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया 
ओर गर्भवान्‌ बना, मुंह मे से देवो को उत्पन्न किया, उन्हे, हरित 
पात्र से सोम रस दिया, जो शरीर धारण किया था उसे छोडा, 


उसका दि्नि हो गया । देव उत्पन्न करने वाला शरीर दिन रूप 
हुआ यही देवो का देवपन है । 


सुष्टि क्रमका कोष्ठक 


श्न्धूम ४-प्रकाश 
२-अप्नि ४-बड़ी ज्वाला 
इनज्वाज्ञा ६-धूमादिका घन 


उ-ससुद्र 


( ४५० ) 


अथवा 
/-पानी » प्रथ्वी ३ अन्तरिक्ष 9 स्वर्ग ४ असुरओर रात्रि 
मनुष्य ओर ज्यात्स्ना-प्रकाश ७ ऋतु नक्ष॒त्रादि ओर सन्ध्या 
८ देवता और दिन | 


[8 
प्रजापतिकी सष्टिका छट्ठा प्रकार 

आपो वा इदमग्रे सलिलमासीत | तस्मिन्‌ प्रजापतिवायु- 
भू त्वाउचरत्‌ | स इमाम पश्यतां बराहो भूला5हस्तां विश्व- 
कमा भूत्वा व्यमाद सा | प्राथत। स प्रथिव्य भवत्तत्पृथिव्ये 
पृथिवीत्वस | (कृ० यजु० ते० सं० ७१४) 
. अर्थ--सष्टि के पूर्व केबल पानी ही था, प्रजापति वायु रूप 
है| कर उसमे फिरने लगा । पानी के नीचे उसने इस प्रथ्बी को 
देखा । उसे देख कर प्रजापति ने बराह-सूअर का रूप धारण किया 
ओर पानी में स प्रथ्त्री को खोद कर ऊपर ले आया ? फिर वराह 
का रूप छाड कर प्रजापति विश्वकर्मा बना आर प्रथ्चा का प्रम- 
जन किया फिर उसका विस्तार किया, जिससे वह बडी प्रथ्वी बन 
गई । विस्तार के कारण से ही इस प्रथ्त्री का प्रथ्चीपन है । 

आपो वा इदमग्रे सलिल मासीत । स प्रजापतिः पृष्कर- 
पर्ण बातो भूतोउ्लेज्लायत्‌ । स ग्रतिष्ठां नाविन्दृत | स एत- 
दर्षा कुलायमपश्यत्‌ | तस्मिन्नश्रिपचिनुत | तदियम भवतू | 
ततो दे स अत्यतिष्टत्‌ । ( क्ृ० यजु० ते० सं० ४॥६।४) 

अथ --छ्ष्टि के पूर्व केबल पानी ही था वह प्रजापति पवन 
रूप हो कर कमल पन्न पर हिलने लगा. उसे कहीं भी स्थिरता 
नहीं मिली इतनेमे उसे शेबाल (काई) दिखाई दी ? उस शेबाल 


( ४४१ ) 


पर उसने ईटोसे अग्निकों (चुनना बनवाना) चुना जिससे प्रृथ्त्र 
न गई | उसके ऊपर उसे बठने का स्थान ( प्रतिष्ठा , मिल गया | 


प्रजापति की सुष्टिका सातवाँ प्रकार 


आपो वा इद्पग्ने सलिल मासीत्‌ू । स एतां प्रजापति 
प्रथ्मा चिति मपश्यत्‌ । ताम्नपाधत्त तदिय मबत्‌ । 
( क्ृ० यजु० तें० सं० ४७४) 
अर्थ--स्ष्टि के पहले केवल पानी था, प्रजापति ने प्रथम 
चिति > अग्नि में दी जाने वाली आहुति देखी. प्रजापतिने उसको 
अधिष्ठान बनाया तब वह चिति प्रथ्वी रूप बन गई। 
त॑ विश्वकर्माइब्रबीत | उपत्वाब्यानीति नेह लोकोस्तीत्य 
ब्रवीतू | स एां ह्वितीयां चितिमप्श्यत्‌ । साम्मपाथत्त । 
तदन्तरिक्षमभवत्‌ | ( क्रृ० यजु० तें० सं० ४७५) 
अरथ--विश्वकर्मो ने प्रजापति को कहा कि-में तेर समीप 
आईऊँ ? प्रजापति ने उत्तर दिया कि यहां अबकाश नही है । इतने 
में विश्वकर्मो ने दूसरी चिति -- आहुति देखी उसका आश्रय किया 
तब वह चिति अन्तरिक्ष बन गया | 
स यज्ञ) प्रजापतिमत्रवीतू उप व्वाय5। नीतिनेह लोको- 
इम्तीत्य ब्रवीत्‌ स विश्वकर्माणमत्रवीत्‌ उपत्वाथ्यानीति 
केनमोपेपष्यतीति | दिश्यामिरित्य ब्रवीत्तम्‌ | दिश्याभिरुतेत्ता 
श च | 
उपाधत्त | ता दिशोभवन्‌ । (कृ० यज्ञु० तं० से ५॥७|५) 
अर्थ--उस यज्ञ पुरुष ने प्रजापति से कहा कि में तेरे समीप 
प्र०वी पर आऊ ? प्रजापति ने कहा कि यहां जगह नही हैं | तब 
उस यज्ञ पुरुष ने विश्वकमों को पूछा कि मैं तुम्हारे पास अन्तरिक्त 


छ४२ ) 


मे आऊ ? विश्वकमों ने पूछा कि कया वस्तु लेकर तू मेरे पास 
आयेगा ? यज्ञ पुरुषने कहा कि--दिशाओसमे देनेकी आहुति लेकर 
आऊंगा ? विश्वकर्मा ने उसे स्वीकार कर लिया। यज्ञ पुरुष ने 

अन्तरिक्षमे दिशाका आश्रय किया और प्राची आदि दिशाए वनगई 

स परमेष्ठी प्रजापतिमत्रवीत्‌ । उपत्वाधइ्यानीति। नेह- 
लोकोअस्तीत्यत्रूताम्‌ । स एतां तृतीयां चितिमपश्यतू । 
ताम्नपाधत्ततदसावभवत्‌ | ( कृ० तजु० तं० सं० ४॥७४) 

अथ--( उसके वाद चौथा पतसेष्ठी आता है ) परमेष्ठी ने 
प्रजापति विश्वकर्मो और यज्ञ पुरुष को पूछा कि मै तुम्हारे पास 
आएऊ ? तीनो ने उत्तर दिया कि हमारे पास जगह नहीं है। इतने 
में परमेछ्ठी ने तीसरी चिति>आहुति देखी उसका आश्रय लिया 
तो वह स्वर्ग बन गई । 

स आदित्य प्रजापतिमत्रवीत्‌ । उपस्वाड्यानीति नेह- 
लोकोस्तीत्यत्रवीतू । स विश्वकर्माएं च यज्ञ चात्रवीतू | 
उपवामाज्यानी ति । नेह् लोकोउस्तीत्यब्रूताम्‌ | स परमेट्ठित 

पा । 
मत्रवीत्‌ । उपत्वाज्यानीति । केनमोपेष्यसीति लोक॑ प्ण- 
कप ५ डे ३ 
येत्य त्रत्रीत्तम्‌ | लोक॑ प्रणयोपेत्तर्मादयातयाम्नी | लोक 
बजे $| 

वृणापयातयापा हसावादित्वः | (कृ०्यजु०ते०सं० ४॥७४५) 

अर्थ--उम सूर्य ने प्रजापति को कहा कि मै तेरे पास आऊ ! 
प्रजापति ने कहा कि यहा अवकाश नहीं है| इसके बाद विश्वकर्मा 
और यज्ञ पुरुष को पूछा तो उन ढोनो ने भी मना कर दिया। 
तब सूर्यने परमेष्ठिको पूछा परमेप्ठीने कहा कि क्या लेकर मेरे पाते 
आग्ेगा ? सूर्यने कहा लोक प्रणा बार बार उपयोग करनंपर भी 
जिसका तत्व क्षीण नहीं हो ओर चिति में जहा छिंद्र हां जाय, 


( ४४३ ) 


बहां जिससे छिद्र बंद कियाजञाय वह लोक॑प्र॒णा कहलाती हे 
लेकर में आऊंगा। परमेष्ठी न॑ स्वीकार किया, सूर्य ने लोकंपु 
के साथ स्वर्ग मे आश्रय लिया और प्रति दिन आदृति करके प्रकाः 
देने का कार्य चालू रक्खा। लोकंप्रणा अक्षीण--सारा है, इस 
लिये सूर्य भी अज्ञीण-सार है, अथोत्‌ अज्ञय प्रकाश वाला है । 

तानुषयो5व्रवन्नुप व आयामेति । केन न उपष्यथेति 
भूम्नेत्यश्रुवन्‌ तानू द्वाभ्या चितीभ्याम्न॒पायन्त | 

(कु० यज्जु० त० सं० ४/७।५) 

अथ--ऋषियो ने प्रजापति आदि पांचों से पूछा कि हर 
तुम्दारे पास आवबे ? पांचों ले पूछा कि तुम हमे क्‍या दोगे 
ऋषियों ने कहा कि हम बहुत बहुत देंगे । पाचों ने स्वीकार किय 
ऋ षियोने चौथी ओर पांचवी दो चितियोके साथ आश्रय लिया 

प्रजापतिकी अशक्तिका एक और नमूना देखिये-- 

प्रजापतिः अजाः सृष्ठा ग्रेमणालनुप्राविशत्‌ । तास्य। पुन 
स॑ भमितु ना शकक्‍नोत्‌। सोच्चवीत । ऋष्नवदित से थी 
मंतः पुनः संचिन वदिति | त॑ देवा समाचिन्चन्‌ | ततो र 
ते आध्नुवन | (कूृ० यजु० तं० सं० ५४२, 

अथं--प्रजापति ने सष्टि सजन करके प्रेम से उस प्रजा रे 
प्रवेश किया | किन्तु उसमे से पीछे निकल न सका तब उस 
देवताओको कहाकि जो मुझे निकाल देगा वहऋद्धिमान्‌ होगा 
देवताओने उसे बाहर निकाल दिया जिससे वे ऋडद्धिवान होगये 
यहाँ प्रजापति आत्मा तथा प्रजाये इन्द्रिय आदि है । 

(यह प्रकरण, स्थानक वासी जेन मुनि श्री रन्नचन्द जी शत 


सा लिखित सृष्टि बाद ओर इंश्वर' के आधारसे लिख 
गया है। ) 


६ डठेशेष्ट ) 
सृष्टि रचना रहस्य 


“सष्टि के आरम्भ मे केवल एक आत्मा ही था उसके 
अतिरिक्त और कुछ भी नहीं थ।। उसने लोक रचना के लिये 
इच्षण विचार, किया ओर केवल सड्डल्पसे ही अम्भ मरीचि 
आर मर इन तीनी लोकोकी रचना की इन्हें रचकर उस परमात्मा 
ने उनके लिये लोकपालो की रचना करने का विचार किया और 
जल से ही एक पुरुष की रचना कर उसे अवयव मुक्त किया 
परमात्मा के सट्डल्प से ही उस विराट पुरुष के इन्द्रिय, इन्द्रिय- 
गोलक ओर इन्द्रियाधिष्ठाता देव उत्पन्न हो गये । जब वे इन्द्रिया- 
घिछाता देवता इस महा समुद्र मे आय तो परमात्मा ने उन्हें 
भूख-प्याससे युक्तकर दिया । जब उन्होने प्रार्थना की कि हमें कोई 
ऐसा आयतन प्रदान किया जाय जिपमे स्थित होकर हम अन्न 
भक्षण कर सकें । परमात्मा ने उनके लिये एक गो का शरीर 
प्रस्तुत किया. किन्तु उन्होंने यह हमारे लिये उपयुक्त नहीं है. ऐसा 
कहकर अस्वीकृत कर दिया। तत्पश्चात्‌ घोड़ेका शरीर लाया गया 
किन्तु वह भी अस्त्रीकृत हुआ । अन्तमे परमात्मा उनके लिये 
मनुष्यका शरीर लाया । उसे देखकर सभी देवताओने एक स्घर 
उसका अनुमोदन किया ओर वे सब परमात्माकी आज्ञासे उसके 
भिन्न भिन्न अवयवोमे वाक , प्राण, चन्चु आदि रूपसे स्थित होगये 
फिर उनके लिये अन्न की रचना की गई। अन्न उन्हें देखकर 
भागने लगा देवताओं ने उसे वाणी, चह्षु, प्राण एवं श्रोत्रादि मिन्न 
२ करणों से ग्रहण करना चाहा, परन्तु वे इसमे सफल नहीं हुये 
अन्त मे उन्होने उसे अपान द्वारा ग्रहण कर लिया इस प्रकार 
यह सृष्टि हो जाने पर परमात्मा ने विचार किया कि अब मुझे 
भी इसमे प्रवेश करना चाहिये, क्‍योंकि सर बना यह सारा 
प्रपन्न अकिन्नत्कर ही है | अतः वह्‌ उस पुरुष की मूद्धंसीसा का 
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विदीण कर उसके द्वारा उसमें प्रत्रेश कर गया । इस प्रकार जीव 
भाव को प्राप्त होने पर उ सका भूतो के साथ तादात्म्य हो जाता 
है | पीछे जब गुरु कृपा से बोध होने पर उसे अपने सब व्यापक 
शुद्ध स्वरुप का साक्षात्कार होता है तो उसे 'इदम” इस तरह, 
अपरोक्ष रूप से देखने के कारण उसकी इन्द्र ' संज्ञा हो जाती हे 
इस प्रकार ईच्षणसे लेकर परमात्माके प्रवेश प्यन्त जो सृष्टि 
क्रम बतलाया गया है, इसे ही विद्यारण्य स्वामीने इश्वर सृष्टि कहा 
है । इंच्षणादि प्रवेशान्तः संसार इश कल्पित? । इस आख्यायिका 
मे । बडुतसी विचित्र बाते देखी जाती हैं | यो तो मायामे कोई भी 
बात कुनूहलजनक नही हुआ करती, तथापि आचायका तो कथन 
है कि यह केवल अथवाद हे । इसका अभिप्राय आत्मवोध 
ने मेहे।” 
यह लेख कल्याण प्रेस गोरखपुरसे छपे शंकर भ।ष्य उपनिषद्‌ 
की भूमिका का है। उपरोक्त लेखसे यह सिद्ध है कि रष्टि रचना 
का जो वर्णन है. बह जीवके शरीरादिकी रचनाका ही वर्णन है। 
भारतके महान विद्वान विद्यारण्य स्त्रामीने भी इसीको इश सृष्टि 
माना है । यह आत्मा शरीर ब प्राण आदिकी रचना किस प्रकार 
करता है इसका वर्णुन हम विस्तार पूर्वक कर चुके है । फिर भी 
यहां हम एक प्रमाण उपस्थित करते है। 


पाँच देव सुषिया 
तस्य ह वा एतस्य हृदयस्य पंचदेव सुषयः स यो5स्य- 
प्राइसुषिः स प्राणास्त-चक्षुः स आदित्यस्तदेत तेजोडज्ाद- 
मित्युपासीत तेजरूयन्नादो भवति य एवं वेद । 
छा० 3० ३॥१३॥१ 


अंथ योउस्पदल्षिण! सुषिः स व्यानस्तच्छोत्रं स चन्द्रमा- 
स्तदेतच्छीथ यश्चेत्युपाप्रीत श्रीमान्‌ यशस्त्री भवति य एव 
वेद ॥ २॥ 
अथ योस्यग्रत्यडसुषि! सोडपान! सा वावः सो5ग्रिस्तदेतद 
ब्रह्म पा न्रायमित्युपासीत बअ्ह्मवचेस्यन्नादों भव॒ति य एवं 
वेद ॥ ३॥ 
अथ योउस्यपोद्ड्सुषि! स समानस्तन्मतः स पजन्य। ॥9/ 
अथ योइस्योंध्चेः सुषि! स उदान! स वायु स आकाश॥१॥ 
अथोत्‌--इस ह्ृदयके देव सुशि (छिंद्र) है। इसका जो पूर्व 
दिशावर्ती छिद्र है वह प्राण है, वह चह्ु है, वह आदित्य है, वही 


यह तेज और वही अन्ना है, इस प्रकार उपासना करे, जो 
इस प्रकार जानता है वह तेजस्वी ओर अन्नका भोक्ता होता है। 


तथा अन्य स्थानमे भी आया है कि--- 
“आदित्यो ह जे वाह्म) प्राण/ प्र० उ० शे|८ 
अथोत्‌--निश्चयसे बाह्य प्राणका नाम ही आदित्य है तथा च 
“स आदित्य! कस्मिन्प्रतिष्टित:, इति चन्नुषिं! ऋ०३०३।६ 
“यह आदित्य किसमे स्थित है ? चह्तुमे” 
तथा इसका जो दक्षिण छिद्र है, वह व्यान है, वही श्रोत्र है 
बही चन्द्रमा है और वही यह श्री एवं यश है | अन्यत्न कहा हैकि- 
“श्रोत्रेण सृष्टादिशश्व चन्द्रमाश्र ।” 
एवं इसका जो पश्चिम छिद्ग है वह अपान है, वह वाक्‌ है 
बह अग्रि है, आदि-- 


५ 
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ह्विताय यान्‍्त रिक्यास्तृतीया दिव्यांचतुर्थ्या पपावतो लोकान 
परिमिता भिरपरिमितॉल्लीकान भिजयतीति विज्ञायते | 


अथाोत्‌--यदि एक रात अतिथिकों वास देता है तो पार्थिव 
लोकोका जीतता है | दूसरी (रात देनेस) अन्तरिक्षमे होने वाले 
लं,कोका तीसरीसे दिव्य लोकोकों, चोथीसे उन्नसे भी परे जो 
लोक है ओर अपरिमितोसे अपरिमित लोकोको जीतता है ऐसा 
त्राह्मएसे ज्ञात होता है । 
नित्य जीव!त्मा अपने अपने कर्मके अनुसार इनसे से भिन्न 
भिन्न लोकोमे जन्म लेता है। मनुष्य शरीर सबसे श्रेष्ट शरीर 
माना गया है। उस मतुप्यकों इस प्रथ्वी पर जिस प्रकारसे परम 
सुख मिले, उसका विधान ब्राह्मण अर्थ करते है । आज भी 
पश्चिममे लोकिक विद्याने बहुत उन्नतिकी है। परन्तु उस सारी 
उन्नतिमे सुखकी मात्रा यद्यपि अधिक तो की गई है पर जो कर्म 
जन्य दु ख आते है. उनसे निवटाग्का कोई उपाय नहीं सोचा गया 
पश्चिम वाले ऐसा कर भी नहीं सकते अमर आत्मामें उनका 
विश्वांस नही है इसलिय प्रवाद रूपस कर्मोके सिद्धान्तकोी उन्होंने 
हो जान। |? (प० भगवतदत्त ज) यहा भी तीन लोकोंसे शर्रर 
के तीन लोक ही अभिग्नत है, क्योकि यह जगत तो न कभी बनता 
है न कभी इसका नाश है| होता है। वा सप्रशोनन्द जी ने 
इसका अच्छा विवेचन किया है। यथा-- 


सप्त लोक 


“जिस प्रकार बेदिक आय्य सात लोक, ओर सात आदित्य 
मानते थे उसी प्रकार पारसियों के यहा भी सात कश्व रे ओर सांत 
अधिष्टाता माने जाते है । उनका ऐसा विश्वस है कि एक ही 
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अहुरमज्द सप्तथा होकर इन सात लोकोीका शासन करता है । इन 
सात असुरोको अमेष स्पेन्त ( अमर हितकारी ) कहते है। सातो 
कश्बरो के नाम अर्जहे सबहे फ्रघफ्रमु--विदधफश वोरुबरेश्ति- 
वुरजगेश्वित, रज्वनिरथ हेतुमन्त अशि ओर इनके साते| अछुरोके 
नामबहुमनों, अशथहिश्त ज्षत्रबे्य स्पेन्त, आमे त हीब॑तार, ओर 
अमरतार है। भूर्ञोक का रव्वनिस्थ है। इसके स्त्रामी ज्षत्रवेयय 
है। जल ओर प्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों मे दिखि 
लाया गया है । बसा हीं अवेस्ता मे वपिति है। कही तो रव्बतेनो 
के प्रकाश के लिए आतर ( अग्नि ) और अजि ( अहि ) दहा के 
में लड़ाई होती है, कही अपोप वर्षो को रोक लेता है, तिश्च्य उस 
से लड़ते है। पहिले हार जाते है, फिर यज्ञ से बल प्राप्त करके 
उसे अपनी गदा, अप्रि रूपी वाजिश्त, से मारते है ओर फिर 
मरुतो के बताए मार्ग से जल बह निकलता हे । 

त्रेतन की कथा अवेस्ता में भी है। वह जिस रूप में हे उसमे 
त्रेतन और त्रित आप्त्य दोनो की कथाओ का मेल है । इससे भी 
अनुमान होता है कि त्रेतन ओर त्रित आद्य एक ही है। अवेश्ता 
के अनुसार थ तोन अथव्य से अजि दहाक (अहिद्त्य )की जो 
त्वाष्ट की भांति तीन सिर और छः आँख बाला था, चतुष्कोण 
बरेण (वरुण आकाश)मे लडाइहुई | थ तोनने अहिको मारडाला।”? 


महाप्रलयावकरए 


यातों विशेष कारणों से किसी व्यक्ति को किसी समय भी 
नींद लग सकती हे किन्तु कुछ ऐसी परिस्थिति होती है कि रात मे 
एक ही समय लाखो मनुष्य सोये देख पड़ते है । सब एक दूसरेसे 
प्रथक है पर सबके व्यक्तित्व खोये हुए से रहते हैं। कभी कभा ऐसा 
होता है कि ऐसी अवस्था दीघेकाल के लिए बहुत से जीवो की हो 
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जाती है| ज्योतिषी निश्चय के साथ नहीं कह सकता कि किन 
खेचर पिण्डों पर जीव घारी रहते है । सब प्रणियों के शरीर 
प्रथिवी पररहने वालोके समान है. यह बात क्यो मानी जाय ऐसी 
परिस्थति उत्पन्न हो सकती हे जिससे एक दसरेसे सम्बन्धित बहत 
से पिएड एक साथ नष्ट हो जाय या बसने योग्य न रह जाये । 
सं को किसी अकार का आघात पहुंचने से सोर मण्डल के सारे 
ग्रहोकी यही गति होगी | सूर्य धीर २ ठण्डा हो रहा है । एक दिन 
उसकी ठण्डक इतनी वढ़ जायगी कि यदि उस समय उसके साथ 
कोई ग्रह बच रहा ता वह हम जैसे प्राणियोके बसनेके अथोग्य 
हो चुका होंगा। सूर्य आकाश गज्जा में है| यदि इस नीहारिका के 


उस गबदेश में, जिसमे सूर्य इस समय हे. कोई ज्ञोभ उत्पन्न हो तो 
सूर्य परिवार नष्ट हा जायगा। कज्ञोभ होगा नहीं, यदि होंगा 
तो कब और केसे होगा, यह सब हम अभी नहीं जानते | विज्ञान 
को ऐसा प्रतीत हो रहा है कि वायु की सक्रियता कप्र हो रही 


है अर्थात्त धीरे धीर सारे भोंतिक पिश्ड निश्चेष्ट गति हीन होते जा 
रहे हैं । यदि ऐसा है तव भी सभवतः एक दिन इन पर प्राणी न 
रह सकेंगे। परन्तु जीव नष्ट नहीं होते, वह प्रसुप्त से हो जाते है । 
उसी दशाकों जिसमे जगतका बहुत बडा भाग नष्ट या वसने या 
जीवों के भोंग-के अयोग्य हो जाता है महा प्रलय कहत हैं । महा 
प्रलयय से उस खण्ड के जीव -रिस्ण्यगर्भ में निमज्जित्त रहते # | 
जब फिर परिस्थिति अनुक़ल होती है--और अलुकूल परिस्थिति 


का पुन स्थापित होना अनिवाय है क्‍यों कि जीवों के भीतर है| 
तो सारी परिस्थितियोका भडार है-तों नगरी सष्टि होती हैं । जीव! 
की ज्ाढत्वादि शक्तिया चिर सुपुप्त नही रह सकती क्योकि श्रविया 
तो कहीं गयी नहीं है । शक्तिया जब॒जागरणान्मुख होती ४ ता 


कुछ __... #(#% : 6 कक ब्लन्ज जक हत््-क हरी 
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अपने साथ लाता है। फिर जिस प्रकार पिछले अध्याय के भूत- 
विस्ताराधिकरण मे दिखलाया गया है जीत्र जगत्‌ निर्माण करते 
है। पिछले संस्कारोके कारण जीवोमे वेलक्षण्य होता है, इसलिये 
एक ही प्रकार के शरीर से सब का कास नहीं चल सकता। परि- 
स्थितियां बदलती है, सब को अपने २ अनुरूप शरीर मिल जाते 
है। यो ही सगे और प्रतिसर्ग का प्रवाह चला जाता है | 


महाप्रलय और नूतन सृष्टि के बीच मे जितने कान्न तक जीव 
हिरण्यगर्भ में प्रसीन रहते है उतने दिनो तक उनके लिये नानात्व 
लुप्तप्राय रहता है । परन्तु यह लोप भी आत्यन्तिक नहीं है | उस 
अवस्थामे भी ज्ञान शक्ति काम करती है और उसके बाद नानात्व 
का वृक्ष फिर हरा-भरा हो जाता है ।” 

उपरोक्त लेख से बाबू सम्पूर्णो नन्‍द जी ने यह सिद्ध कर 
दिया है कि एक देशीय खन्‍ड प्रलय का नास ही महाप्रलय है ओर 
वह मह!।प्रलय भी परमाशु रूप नही होती अपितु प्ृथ्वी का कुछ 
भाग व्यवहार योग्य नहीं होने का नाम प्रलय है । तथा 
उस विभाग के व्यवहार योग्य हो जाने का नाम सृष्टि है | इससे 
हम भी पूर्णतया सहमत है । 


को >० ०७०७ € 

लाक मान्यातलक व वर रचना 

“गुणा शुणेपु जायन्ते तत्रेव नि विशन्ति च | 
महाभारत, शांति ६० ५२३ 
इस बात का विवेचन हो चुका कि कापिल सांख्य के 
अलनुसार संसार में जो दो स्व॒तन्त्र मूल तत्व--प्रकृति व पुरुष 
है उनका स्वरूप क्‍या हे, ओर जब इन दोनो का संयोग ही 
निमित्त कारण हो जाता है । तब पुरुष के सामने प्रकृति अपने 
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गुणों का जाल केसे फेलाया करती है. और उस जाल से 
हसको अपना छुटकारा किस प्रकार कर लेना चाहिये। परन्तु 
अब तक इसका स्पष्टी करण नहीं किया गया कि प्रकृति अपने 
जाले को | अपनाखेल, सहार या ज्लानेश्वर महाराजके शब्दों मे 
प्रकृति की टकसाल? को किस क्रम से पुरुष के सामने फैलाया 
करती है और उसका लय किस प्रकार हुआ करता है। प्रकृति 
के इस व्यापार ही को 'विश्वकी रचना ओर सहार कहते है और 
इसी विपयका विवेचन प्रस्तुत प्रकरणमे किया जायगा। साख्यमतके 
अनुसार प्रकृतिने इस जगत्‌ या सष्टिको असखंय पुरुषोके लाभके 
लिए ही निर्माण किया है । 'दासबोध'में श्रीसमर्थ रासदास स्वामी 
ने भी प्रकृतिसि सारे ब्रह्माग्डके निमाण होनेका बहुत अच्छा 
वर्णनकिया है उसी वर्णन से विश्व की रचना और सहार 
शब्द इस प्रकरण मे लिए गए है । इसी ग्रकार भगवदूगीता के 
सातबे ओर आठवे अ्रध्याय में मुख्यतः इसी विपय 
का प्रतिपादून किया गया है । और ग्यारहवे अध्यायके आरम्भ 
में अजुन ने श्री कृष्ण से जो यह प्रार्थना को है कि 
“भवाष्ययों हि भूतानां श्रुतों विस्तारशोमयाँ 
भूतो की उत्पत्तिऔर ग्रलय ( जो आपने ) विस्तार पूवक 
(वतलाई, उसको ) मेने सुना, अब झआमको अपना विश्व रूप 
प्रत्यक्ष दिला कर कृतांर्थ कीजिये । उससे यह बात स्पष्ट हा 
जाती है, कि विश्व रचना और सहार क्षर--अक्षर--त्रिचार ही 
का एक मुख्य भाग है। 'ज्ञान' बह है जिससे यह बात मालूम 
हो जाती है कि रष्टि के अनेक ( नाना ) व्यक्त पदार्थों मे एक 
ही अव्यक्तमूल द्रव्य है (गीता १८२०) और विज्ञान उसे 
कहते है, जिससे यह मालूम हो कि एक ही मूलभूत अव्यक्त द्रव्य 
से भिन्न २ अनेक पदार्थ किस प्रकार अलग अल्लग निर्मित हुए 
(गीता (३१०) और इसमे न केवल क्षुर-अक्षर विचार ह का समा- 
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वेश होता है , किन्तु क्षेत्र-क्षेत्रश्च-ह्ञान ओर अध्यात्म विषयों का 
भी समावेश हो जाता है । 

भगवद्गीताके मतानुसार प्रकृति अपना खेल करनेया सृष्टिका 
का कार्य चलाने के लिये स्वतंत्र नही हे, किन्तु उसे यह काम 
ईश्वरकी इच्छाके अनुसार करना पड़ता है (गी०6७। १०) | परन्तु 
पहले बताया जाचुका है, कि कपिलाचार्यने प्रकृतिको स्वतंत्र माना 
हे। सांख्य शास्रके अनुसार, प्रकृतिका संसार आरस्म होने के 
लिये 'पुरुषका संयोग” ही मिमित्त-कारण वस हो जाता है , इस 
विपयमे प्रकृति ओर किसीकी भी अपेक्षा नहीं करती । सांख्योका 
यह कथन है कि, ज्योह्दी पुरुष ओर प्रकृतिका सयोग होता है त्यो 
ही उसकी टकसाल जारी हो जाती है, जिस प्रकार बसन्‍त ऋतुमे 
वृक्षों नय पत्त देख पड़ते हे ओर क्रमश+ फूल ओर फल आन 
लगते है (सरभा० | शा० २३१ | ७३ ; मनु० ५। ३०), उसी प्रकार 
प्रकृतिकी मूल साम्यावस्था नष्ट हो जाती हैं. और उसके गुणोका 
विस्तार होने लगता है । इसके विरुद्ध वेद संहिता, उपनिपद्‌ ओर 
स्मृति-पन्थोमे प्रकृतिकों मूल न सान कर परब्रह्मको मूल माना है 
आर परनत्रह्मससे सष्टिकी उत्पत्ति होनेके विषयमे भिन्न सिन्न वर्णन 
किये गए है, जैसे--- 
“हिरण्यगर्भः समवतंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत 
. पहले हिरण्यगर्भ (%०१० | १५१। १) ओर इस हिरण्यगर्भ 
से अथवा सत्यसे सब रांट्र उत्पन्न हुई ( ऋ०१०७२।१५०१७० ), 
अथवा पहले पानों उत्पन्न हुआ (ऋ० १०। ८२।६ , ते०न्ना० १ 
१।३।७ , ए०ड० १। ९ । ५), ओर फिर उससे सृष्टि हुई, उस 
पानीमे एक अण्डा उत्पन्न हुआ ओर उससे ब्रह्मा: उत्पन्न हुआ, 
तथा ब्रह्मासे अथवा उस मूल अण्डेसे ही सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
सनु० १।८ १३ , छां० ३। १९) अथबजा बही ब्रह्म (पुरुष) आधे 
हिस्सेसे स्री हो गया (बृ० १। ४। ३ , मनु० ३२), अथवा पानी 
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उत्पन्न होनेसे पहले ही पुरुष था (कठ० ४ । ६). अथवा पहले पर 
ब्रह्म से तेज पानों ओरप्रथ्बों (अन्न) यहों तोन तत्व उत्पन्न हुए 
ओर पश्चात्‌ उनके मिश्रणसे सब पदार्थ घने (छां० ६।२५।॥४९)। 
यद्यपि उक्त वर्णनमे बहुत मिन्नता है तथापि वेद्ान्त सूत्रों (२। ३ 
१९-१५) में अन्तिम निशंय यह किया गया है कि आत्म रूपी 
मूल ऋ्रह्मसे ही आकाश आदि पच महाभूत क्रमशः उत्पन्न हुए हैं 
(तै०उ० २। १) | प्रकृति सहत्‌ आदि तत्वाका भी उल्लेख कठ (३ 
११) मेत्रायणी (६। १०). श्रुवेत्ाश्वर (2 १० , ६। १६), आदि 
उपनिषददोसे स्पष्ट रीतिसे किया गया है। इसमे देख पढ़ेगा कि 
यद्यपि वेदान्त मत वाले प्रकृतिकों स्व॒तन्त्र न सानते हो, तथापि 
जब एक वार शुद्ध ब्रह्ममे ही सायात्मक प्रकृति-रूप विकार छगो- 
चर होने लगता है तब आगे सृष्टिके उत्पत्ति-क्रमके सम्बन्धमे 
उनका ओर सांख्य मत वालोका अन्तमे मेल हो गया. ओर इसी 
कारण महाभारतसे कहा हे कि “इतिहास, पुराण अथशास्र 
आदिसमे जा कुछ ज्ञान भरा हे वह सत्र सांख्योसे प्राप्त हुआ है” 
(शां०१०१। १०८। ९०६) उसका यह सतलब नहीं है. कि वेढ- 
न्तियोने अथवा पोराणिकोने यह ज्ञान कपिलसे प्राप्त किया 
किन्तु यहा पर केवल इतना ही अथे अमिग्रेत है कि सृष्टि के 
उत्पस्ति-क्रमका ज्ञान सर्वन्न एक सा देख पड़ता है । इतना ही नहीं 
किन्तु यह भी कहा जा सक्रता है कि यहा पर सांख्य शब्द॒का 
प्रयोग 'ज्ञान! के व्यापक अर्थमे ही किया गया है। कपिलाचायने 
स॒ष्टिके उत्पत्ति-क्रमका वर्णन शास्त्रीय दृष्टिसे विशेष पद्धति-पू्वक 
किया है, ओर भगवद्गीतामे भी विशेष करके इसी साख्य-कर्म 
को स्वीकार किया है इस कारण उसीका विवेचन इस प्रकरणमे 
किया जायगा | 


के ््, है ७. डर शी हज 3 ख़््ठ 
सांख्योका सिंद्धांत है कि इन्द्रियोकों अगोचर अथात्‌ अव्यक्त 
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सूक्ष्म ओर चारो ओर अखंडित भरे हुए एक ही निरवयव मूल 
द्रव्यसे सारी व्यक्त सृष्टि उत्पन्न हुई है | यह द्वि।न्‍त पश्चिमी देशों 
के अर्वाचीन अधिभोतिक-शास्त्रज्ञोको ग्राह्म है । प्राह्म हीक्यो. अब 
तो उन्होंने यह भी निश्चित किया है, किइसी मूल द्रव्यकी शक्तिका 
क्रमशः विकास होता आया है ओर इस पूवरोपर क्रमको छोड़ 
अचानक या निरथक कुछ भी निर्माण नही हुआ है । इसी मतको 
उत्कांति-बाद या विकास सिद्धान्त कहते हैं । जब यह सिद्धान्त 
पश्चिमी राष्ट्रमे, गत शताब्दीमे पहले पहल ढूंढ निकाला गया तब 
वहां बड़ी खलबली मच गई थी। ईसाई धमे पुस्तकोमे यह्‌ वर्णन 
है, कि इंश्वरने पंचमहाभूतोको और जगम वर्गके प्रत्येक आर्णीकी 
जातिको भिन्न भिन्न समय पर प्रथक्‌ प्थक्‌ ओर स्व्॒तन्त्र निर्माण 
किया है, और इसी मतकों, उत्क्रान्तिवादक्रे पहले सब ईसाई लोग 
सत्य मानते थे | अतएवं जब ईसाई धमंका उक्त सिद्धान्त उत्क्रा- 
नित-बादसे असत्य ठहराया जाने लगा तब उत्क्रान्ति-बादियों पर 
खूब जोरसे आक्रमण ओर कटाक्ष होने लगे। ये कटाक्ष आज 
कल भी न्यूनाधिक होते ही रहते है । तथापि शास्त्रीय सत्यमें 
अधिक शक्ति होनेके कारण र्॒ष्टि उत्पत्तिके सम्बन्ध मे सब 
विद्यनोका उत्क्रान्ति मत ही आज कल्न अधिक ग्रास्य होने लगा है 
इस मतका सारांश यह हैः--सूर्य मालामे पहले कुछ एक ही सूक्ष्म 
द्रव्य था, उसकी गति अथवा उष्णुताका परिणाम घटता गया, 
तब उक्त दृव्यका अधिकाधिक संकोच होने लगा, ओर प्र॒थ्वी 
समेत सब अह क्रमशः उत्पन्न हुए, अंतमे जो शेष अग बचा बही 
सूर्य हे । प्रथ्वीका भी सूर्यके सहश पहले एक उष्ण गोला था 
परन्तु ज्यो ज्यो उसकी उष्णुता कम होती गई त्यो स्यों मूल द्रव्यो 
से से कुछ द्रव्य पतले ओर कुछ घने होगये, इस प्रकार प्रथ्वीक्रे 
ऊपरक्री हवा ओर पानी तथा उसके नीचेका प्र॒थ्वीका ज़ड गोला 
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ये तान पथ बने, और इस के बाद, उने तीनो क सिन्नण अबवा 
संबाग से सच सज्ीब तथा निर्नत्र संद्चि उ्पन्न 7६ ४ | लार्यित 
प्रभाव पढदितोन नो यह प्रतिपादन किया है, झि उसत्ती सरह सलुष्य 


भा छाट फीस बढ़ते अतत खपनी बनेमान अवम्यार्म ता पहुंचा 
है; परन्तु अब सके अविभातिक-वाडियीम ओर अ-यात्म-बातियों 
में उस बान पर बगल सातभद 2, कि इसे साथी खाट्टिफक मलमे 
आत्मा >स | ने ओर उयनन्त्र तत्वका मानना चाहिये था 
नहीं । कल सतण कूद पहल यह सान कर कि जद परराश्ेसे 

बदल खबने आत्मा और चेनन्यकी उत्पत्ति हुए, जड़ाइवका 
प्रतिपादन सख्त ८, और उसके विरुद्ध कान्ट सरीसे अ्रध्यात्म- 


4५, 
द्र्ट 


धानियोहा यह फयन है कि हमें खट्टिया जो शान होता है बढ़ 
“मारी अझन्‍्माऊ एफफरगा-व्यापारफा फ्ल | इसलिए आत्माकों 
ए 5 स्पतन्त्र सस्त सानसा ही पड़ता के । क्योंकि यह कदना-झि जो 
आत्मा बाद खटष्टिफो शावा ह बह उस्ती खटष्टिफा एक संग हैं 
थया उस संप्रिही से यह उत्पन्न हुआ टे-नर्क इृप्ठिस ठीक 
बसा / शरामंजस या आझ्ामऊ प्रतीत होगा, सेस बह उक्ति फि 
स्वयं अपने ही रत पर चेठ सफते है । यद्दी करण 2, कि सांस्य 
शा/्त्रम प्रक्रत और पुरुष ये दो स्पतन्त्र तत्व भाने गये है। 
सागश यह ए कि अविर्भातिक खट्टि छान चाहे जितना बढ़ गया 
हि तथापि सच सनक पश्चसी देशो बदनेरे बढ़े बडे पड़ित यहीं 
प्रतिपादस किया करने $ कि सर््रफ मूलतत्वके स्वरूपका विवेचन 
भिन्न पद्ठतिहीस झिया जाना चाहिये । परन्तु, यदि केवल इतता 
| विचार किया ज्ञा। कि एक ज़ प्रकृतिस आस सब व्यक्त 
पदार्थ फिस ऊमसे बने मैं तो पाठकों सालूम हो जायगा.कि 
पश्चिमी उत्त्रवन्ति मतभे ओर साख्य शास्त्रसे वणित प्रकृतिक 
फांय संत्रधी तस्वोग फोई विशेष अन्तर नहीं है । क्‍यी कि इस 


( ४६७ ) 


मुख्य सिद्धान्तसे दोनो सहमत हैं कि अव्यक्त सूक्ष्म और एक ही 
मूल प्रकृतिसे क्रमशः (सूक्म ओर स्थूल) विविध तथ। व्यक्त सृष्टि 
निमित हुई हे । परन्तु अब आधिभोतिक शास्त्रोके ज्ञानकी खूब 
वृद्धि हो जानेके कारण. सांख्य वादियोंके 'सत्व, रज तम' इन 
तीनो गुणोके बदले, आधुनिक स्रष्टि शास्त्रज्ञोने गति उष्ण और 
आकर्षश-शक्तिका प्रधान गुण मान रक्खा है । यह बात सच हे. 
कि 'सत्व रज, तम' गुणोकी न्युनाधिकताके परिमाणों की अपेक्षा 
उष्णता अथवा आकर्षण शक्तिकी न्‍्युनधिकताकी बात आधिभौ- 
तिक शास्त्रकी सप्टिसे सरलता पूर्वक्च समकमे आ जाती है। 
तथापि, गुणोके विकास अथवा गुणोत्कर्पका जो यह तत्व है. कि 
“गुणा गुणेयु बर्तन्ते ' (गी० ३। २८), यह दोनो ओर समान ही 

। सांख्य शास्त्रज्ञोका कथन है कि, जिस तरह मोड़ दार पंखेको 
धीरे धीरे खोलते है. उसी तरह सत्व-रज-तमकी साम्यावस्थामे 
रहने वाली प्रकृतिकी तह जब धीरे धीरे खुलने लगती है तब सब 
व्यक्त सृष्टि निर्मित होती है इस कथनम और उत्क्रान्ति-वादमे 
वस्तुतः कुछ भेद नही है। तथापि यह भेद तात्विक धर्म-सपध्टिसे 
ध्यानमे रखने योग्य है. कि ईसाई धर्मके समान गुणोत्कर्प-तत्वका 
अनाद्र न करते हुए. गीतामे और अशतः उपनिपद्‌ आदि बेदिक 
ग्रन्थोमे भी, अद्गेत वेदान्तके साथ ही साथ बिना किसी विरोघधके 
गुणोत्कर्प-बाद स्वीकार किया गया है । 


अब देखना चाहिए, कि प्रकृतिके विकासके विपयमे साख्य- 
शास्त्र कारोका क्या कथन है। इस क्रमकों ही गुणोत्कर्प अथवा 
गुण परिणास-वाद कहते हैं। यह वतलानेकी आवश्यकता, नहीं 
कि कोई काम आरस्म करनेके पहले मनुष्य उसे अपनी बुद्धिसे 
निश्चित कर लेता है अथवा पहले काम करनेकी बुद्धि या इच्छा 
उससे उत्पन्न हुआ करती है | उपनिषदोमे भी इस प्रक्रारको वर्णन 


( घछह्षएछ ,) 


है, कि आरस्भमे मूल परमात्माको यह घुडि या इच्छा हुई, कि 
हमे अनेक होना चाहिए-- बहुस्यां प्रजायेयः और इसके बाद 
सृष्टि उत्पन्न हुई (छां० ६ ०।३ , ते० ० । ५) । इसी न्यायके 
अनुसार अव्यक्त प्रकृति भी अपनी साम्यावस्थाकों भग करके 
व्यक्त स्रष्टिके निमोण करने का निश्चय पहले कर लिया करती है 
अतएव, साख्योने निश्चित किया है, कि प्रकृतिमें 'डयवसायात्मिक 
बुद्धि का गुण पहले उत्पन्न हुआ करता है । साराश यह है, कि 
जिस प्रकार मनुष्यकों पहले कुछ काम करनेकी इच्छा या बुद्धि 
हुआ करती है उसी प्रकार प्रकृतिको भी अपना विस्तार करने या 
पसारा पसारनेकी चुद्धि पहले हुआ करती है । परन्तु इन दोनोमे 
बड़ा भारी अतर यह है कि सनुष्य प्राणी सचेतन होनेके कारण. 
अथोत्‌ उसमे प्रकृति की बुद्धि के साथ चेतन पुरुषका ( आत्मा- 
का) संयोग होनेके कारण, वह स्वयं अपनी व्यवसायात्मिक बुद्धि 
को जान सकत। है, ओर प्रकृति स्वय अचेतन अर्थात्‌ जड़ है. इस 
लिये उसको अपनी बुद्धिका कुछ ज्ञान नहीं रहता यह अंतर पुरुष 
के संग्रोगसे प्रकृतिमे उत्पन्न होने वाले चेतन्यके कारण हुआ करता 
है | यह केवल जड या अचेतन प्रकृतिका गुण नही है। अवोचीन 
अधिभौतिक सृष्टि शास्त्रज्ष मी अब कहने लगे हैं कि यदि यह न 
माना जाये, कि सानवी इच्छाकी बरावरी करने वाली कितु अस्व- 
यंत्रद्य शक्ति जड पढाथंमि भी रहती है तो गुरुत्वाकर्पण अथवा 
रस,यन-क्रियाका ओर लोह चुम्बकका आकर्षण तथा अपसारण 
प्रभुति केवल जड सष्टिसे ही दृस्गोचर होने वाले गुणोका मूल 
कारण ठीक ठीक वतलाया नही जा सकता। आधुनिक झृष्टि- 
शास्त्रज्ञोके उक्त मत पर ध्यान देनेसे सांख्योका यह सिद्धान्त 
आश्चर्य कारक नहीं प्रतीत होता कि प्रकृतिम पहले बुद्धि-गुणका 
प्रादुभोव होता है | अक्ृतिमे अ्रथम उत्पन्न होने वाले इस गुणकों 


( ४६६ ) 


यदि आप-चाहें तो अचेतन अथवा अ्रस्वयं-वेशय श्रथोत्‌ अपने 
आपको ज्ञात न होने वाली बुद्धि कह सकतेहे | परंतु उसे चाहे जो 
कहे इसमे संदेह नही,कि मनुष्यकों होने वाली बुद्धि और प्रक्ृतिकी 
होनेवाली बुद्धि दोनो मूलमे एकही श्रेणीकी है,ओर इसीकारण दोनो 
स्थानों पर उनकी व्याख्याएं भी एक ही सी की गई है। उस बुद्धि 
के ही महत्‌ ज्लानात्मा, आसुरी, प्रजा ख्याति, आदि अन्य नाम 
भी है। मालूम होता हेकि इनमेसे'महत्‌' (पुल्लिग कत्तोका एक बचन 
महान-बड़ा) नाम इस गुणकी श्रे्टत के कारण दिया गया होगा. 
अथवा इसलिये दिया गया होगा,कि जब प्रकृति बढ़ने लगती हे। 
प्रकृतिमे पहले उपन्न होने वाला महान अथवा चबुद्धि-गुण सत्व- 
रज-तस के मिश्रणका ही परिणाम है. इसलिये प्रकृतिकी यह बुद्धि 
यद्यपि देखनेमे एक ही प्रतीत होती हो तथापि यह आगे कई 
प्रकारकी होसकती है । क्योकि ये गुण-सत्व रज ओर तम-प्रथम 
इृष्टिसे यद्यपि तीन ही है तथापि सूक्ष्म दृष्टिसे प्रगट होजाता है, 
कि इनके मिश्रणमे प्रत्येक गुणका परिणाम अनेक रीतसे भिन्न २ 
हुआ करता है, ओर इसीलिये, इन तीनोमे से प्रत्येक गुणके 
अनत भिन्न परिणाससे उत्पन्न होनेबाली बुद्धिके प्रकार भी त्रिधात; 
अनंत हो सकते है। अव्यक्त प्रकृतिसे निर्मित होनेबाली यह बुद्धि 
भी प्रकृतिके ही सच्श सूक्ष्म होती हे। परन्तु पिछले प्रकरणमे 
“्यक्तः ओर 'अव्यक्त . तथा 'सूक्ष्म' ओर 'स्थूल' का जो शअर्थ 
बतलाया गया है उसके अन्लुसार यह बुद्धि प्रकृतिके समान सूक््म 
होने पर भी उसके समान अचव्यक्त नही है--मलुष्यको इसका 
ज्ञान हो सकता है । अतण्व,अब यह सिद्ध हो चुका है कि इस 
बुद्धि का मसावेश व्यक्तमे (अथात्‌ मलुष्यको गोचर होने वाले 
पदार्थमि) होता है, और सांख्य शास्त्रमे न केवल बुद्धि, किन्तु 

बुद्धके आगे प्रकृतिके सब विकार भी व्यक्त ही माने जाते है । 


एक मूल प्रकृतिके सित्रा कोई भी अन्य तत्व अव्यक्त नहीं है | 


( ४७० ) 


इस प्रकार यद्यपि अव्यक्त प्रकृति मे व्यक्त व्यवसायात्मिक 
बुद्धि उत्पन्न हो जाती है. तथापि प्रकृति अब तक एक ही वर्न 
रहती है । इस एकताका भग होना और वहुधा-पत या विविधत्व 
का उत्पन्न होना ही प्रथक्त्व कहलाता है। उदाहरणार्थ, पारे का 
जमीन पर गिर पड़ना और उसकी अलग २ छोटी ० गोलिया 
वन जाना। बुद्धि के बाद जब तक यह प्रथकता या विविधता 
उत्पन्न न हो तब तक एक भ्रकृति के अनेक पदार्थ हो जाना सभव 
नही। बुद्धि के आगे उत्पन्न होने वाली इस प्रथकता के गुण को 
ही अहकार ! कहते है. । क्योकि प्रथकृता मैं-नू ” शब्दों से ही 
प्रथम व्यक्त की जाती है , ओर मै-तू ” का अर्थ ही अहंकार 
अथवा अहं अह (में - में) करना है । प्रकृति मे उत्पन्न हाने वाले 
अहकार के इस गुण को यदि आप चाहे तो ,अस्वयवेद्य अर्थात्‌ 
अपने आपको ज्ञात न होने वाला अहकार कह सकते है। परन्तु 
स्मरण रहे , कि सनुष्य में प्रकट होने वाला अहंकार, ओर वह 


अहकार कि जिसके कारण पेड पत्थर, पानी अथवा भिन्न २ मूल 
परमाणु एक ही प्रकृति से उत्पन्न होते है। ये दोनो एक ही जाति 
के हैं | सेद केवल इतना ही हे, कि पत्थर मे चेतन्य न होने के 
कारण उसे 'अह'” का ज्ञान नही होता, ओर मुंह न होने के कारण 
'मै-त्‌” कह स्वाभिमान पूर्वक वह अपनी प्रथकता किसी पर प्रकट 
नहीं कर सकता। सारांश यह कि, दूसरो से प्रथक रहने का 
अथोत्‌ अभिमान या अहकार, तत्व सब जगह समान ही है। 
इस अहंकार ही का तेजस, अभिमान भूतादि ओर धातु भी 
कहते है। अहकार बुद्धि ही का एक भाग है; इसलिये पहले जब 
तक बुद्धि न होगी तव तक अहकार उत्पन्न हो हा नहीं सकता | 
अतएव सांख्यों ने यह निश्चित किया हे कि अहकार' यह 
दूसरा , अर्थात्‌ चुद्धि के बाद का , गुण है। अब यह बतलाने 


बा. जन चेक अमल न डे 


( ४७१ ), 


की आवश्यकता नहीं कि सात्विक' राजस -ओर तामस भेदो से 
बुद्धि के समान अहंकार के भी अनन्त प्रकार हो जाते हैं । इसी 
तरह उनके बाद के गुणो के भी प्रत्येक के त्रिधातः अनन्त भेद है 
अथवा यह कहिये कि व्यक्त रू ष्टि मे प्रत्येक वस्तु के इसी प्रकार 
अनन्त सात्विक, राजल और तामस भेद्‌ हुआ करते है, और 
इसी सिद्धान्त को ल्च्य करके, गीता मे गुणन्रय-विभाग और 
श्रद्धात्रय विभाग बतलाये गये हैं. ( गी० अ० १४ ओर १७ ) 
व्यसायात्मिक बुद्धि ओर अहंकार, दोनो व्यक्त गुण, जब 
मूल साम्यावस्था को प्रकृति मे उत्पन्न हो जाते है, तब प्रकृति की 
एकता भंग हो जाती है ओर उससे अनेक पदार्थ बनने लगते है । 
तथापि उसकी सूक्रमता अब तक कायम रहती हे। अथोत्‌ , यह 
कहना अयुक्त न होगा कि अब नय्यायिकोंके सूक्ष्म परमाणुयोका 
आरस्म होता है। क्योकि अहंकार उत्पन्न होने के पहले, श्रकृति 
अखडित ओर निरवयव थी । वस्तुतः देखने से तो प्रतीत होता 
है कि निरी बुद्धि ओर निरा अहकार केवल गुण है, अतणब 
उपयु क्त सिद्धान्तों से यह मत्तलब नहीं लना चाहिये , कि वे (बुद्धि 
ओर अहंकार ) प्रकृति के द्रव्य से प्रथक्‌ रहते हैं। वास्तव मे 
बात यह है कि जब मूल ओर अवयवब-रहित एक ही प्रकृति मे 
इन गुणो का प्रादुभोव हो जाता है, तव उसी को विविध और 
अवयव-सहित द्वव्यात्मक व्यक्त रूप प्राप्त हो जाता हे । इस 
प्रकार जब अहकार से मूल प्रकृति मे भिन्न ? पदार्थ बनने की 
शक्ति आ जाती है. तब आगे उसकी वुद्धिकी दो शाखाएं हो जाती 
है । एक पेड मनुष्य शआदि सेन्द्रिय प्रांणयों की सष्टि और दूसरी 
निरन्द्रय पदार्थों की ख॒ष्टि | यहां इन्द्रिय शब्दसे केवल 'इन्द्रिय! 
यान प्राणियों की इन्द्रियों की शक्ति ! इतना अथ लेना चाहिय 
इसका अर्थयह' हेकि. सेन्द्रिय प्राशियोके जड़ देहका समावेश जड 


(६ ४७रे ) 


यानी निरिन्द्रय' सृष्टि मे होता है, ओर इन प्राणियों का आत्मा 
'पुरुष' नामक अन्य वग में शासित्न किया जाता है। इसीलिये 
सांख्य शास्त्र मे सेन्द्रिय सृष्टि का बिचार करते समय, देह ओर 
आत्मा को छोड कर केवल इन्द्रियोका हीविचार किया गया है | 
इस जगत मे सेन्द्रिय ओर निरिन्द्रय पदार्थों के अतिरिक्त किसी 
तीसरे पदार्थ का होना सम्भव नहीं इसलिये कहनेकी आवश्यकता 
नही । कि अहंकार से अधिक शाखाएं निकल ही नहीं सकती। 
इनमे निरिन्द्रय रूष्टि को तामस (अथोत्‌-तमोगुण के उत्कर्ष से 
होने वालो )कहते है | साराशं यह है , कि जब अहकार अपनी 
शक्तिसे मिन्न२ पदार्थ उत्पन्न करने लगता है, तब उसी भे एक 
बार तमोगुण का उत्कष होकर एक ओर पॉच ज्ञानेन्द्रियां, पाँच 
कर्मेन्द्रियां और मन मिलकर इंद्रिय- सूष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इंद्रियां उत्पन्न होती हैं, और दूसरी ओर, तमोगुण उत्कर्प होकर 
उसमे निरिन्द्रय सृष्टि के मूलभूत पांच तन्मात्र द्रव्य उत्पन्न होते है 
परन्तु प्रकृति की सूक्मता अब तक कायम रही है, इसलिये 
अहंकार से उत्पन्न होने वाले ये सोलह तत्व भी सूक्ष्म ही रहते 
शब्द, स्पर्श, रूप ओर रस की तन्मात्राएं--अथात्‌ बिना 
मिश्रण हुए प्रत्येक गुणके मिन्नभिन्न अति सूक्ष्म मूल स्वरूप निरि- 
निद्रय-सष्टि के मूल तत्व हैं ओर जनसहित ग्यारह इंद्रिय सेन्द्रिय 
सष्टि की बीज है । इस विषय की साख्य-शास्त्र की उत्पत्ति 
विचार करने योग्य है, कि निरिन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व (तन्मात्र ) 
पॉच ही क्यो और सेन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ग्यारह ही क्यों 
माने जाते है। अवोचीन सष्टि-शास्त्रज्ञो ने सष्टि के पदार्थों के तीन 
भेद-धन, द्रव और वायुरूपी किये है, परन्तु साख्य-शास्त्रकारों का 
धर्गीकरण इससे भिन्न है । उनका कथन है, कि मनुष्य को रंष्टि 
के सब पदार्थों का ज्ञान केवल पॉचज्ञानेन्द्रियो से हुआ करता है, 
आर इन ज्ञानेन्द्रियो की रचना छुछ ऐसी विलक्षण है, कि एक 
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इन्द्रिय को सिर्फ एक ही गुण ज्ञानका हुआ करता हे। आँखोंसे 
सगन्ध नहीं मालूम होती ओर न कान से दीखता ही है. त्वचा से 
मीठा-कडुआ नहीं समझ पडता और न जिह्ना से शब्द ज्ञान ही 
होता हे, नाक से सफद ओर काले रंग का भेद भी नहीं मालूम 
होता । जब, इस प्रकार पॉच ज्ञानेन्द्रियां और उनके पॉच विषय, 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध निश्चत है. तब यह प्रगट है, कि 
सष्टि के सब गुण भी पॉच से अधिक नहीं माने जा सकते | 
क्योंकि यदि हम कल्पना से यह सान भी ले कि गुण पांच से 
अधिक हैं, तो कहना नहीं दोंगा, कि उनको जानने के लिये हमारे 
पास कोई साधन या उपाय नहीं है। इन पाच गुणों से से प्रत्येक 
के अनेक भेट हो सकते है। उदाहरणा्थ यद्यपि 'शब्द' गुण एक 
ही हे तथापि उसके छोटा सोटा कर्कृश, भद्दा फटा हुआ, कोसल 
अथवा गायन शास्त्र के अनुसार निपाद, गांधार. पड़ज आदि 
ओर व्याकरण शास्त्र के अनुसार कंय्य तालव्य ओप्क्य आदि 
असेक प्रकार 7ञ्वा फरते है। इसी प्रकार यद्यपि 'रूप' एक ही 
गुण है, तथापि उसके भी अनेक भेद हुआ करते है। जेसे सफेद 
काला नीला. पीला, हरा! आदि। टसी तरह यद्यपि 'रस' या 
'रचि' एक ही गुण ऐ. तथापि उसके खट्टा मीठा तीखा, कड॒वा 
खारा आदि अनेक भद हो जाते है, और 'मिठास” गुड का सि- 
ठास ओर शकक्‍्फर का मिठास सिन्न भिन्न होता है, तथा इस प्रकार 
उस एक हीं 'मिठास' के अनेक भद हो जाते है । यदि मिन्न भिन्न 
शुणशों के भिन्न सिन्न सिश्षणी पर विचार किया जाय तो यह गुण 
वेयिव्य अनन्त प्रकार से पतन्‍्त हो सकता हैं| परन्तु. चादे जो 
हो पढदार्था के सृूलशुण पांच से कभी अधिक नहीं हो सकते 
क्योकि एन्द्रिया पाच है, आर पअत्यक् को एक ही गुण का चाध॑ 
आा करता हू । इस लिये साख्या ने यह निमश्वत किया हैं, कि 
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यद्यपि केवल शब्द शुण के अथवा केवल स्पर्शंगुण से पृथक, यानी 
दूसरे गुणों के मिश्रण रहित, पदार्थ हमे देख न पढ़ते हो, तथापि 
इसमे सन्देह नहीं कि मूल प्रकृति मे मिरा शब्द निरास्पर्श, निरा- 
रूप निरा रस, ओर निरा गंध है। अथोत शब्द तन्मात्र स्पर्श- 
तम्मात्र, रूप तन्प्तात्न रस तन्मात्र, ओर गन्ध तन्मात्र ही है, 
श्थाव मूल अक्ृति के यही पांच भिन्न भिन्न सूझ्षम तन्मात्र विकार 
अथवा द्रव्य निःसदेह है । आगे इस बात का विचार किया गया 
हैँ कि पच तन्मात्राओं अथवा उनसे उत्पन्न हानेवाले पंच महाभूतों 
के सम्बन्ध मे उपनिपदकारों का कथन क्या है । 

इस श्रकार निरिन्द्रिन-स्प्टि का विचार करके यह निश्चित 
ऊफ़िया गया. कि उसमे पांच ही सूक्ष्म मूल तत्व है ओर जब हम 
सेल्‍्द्रय-स्॒ष्टि पर दृष्टि डालते है. तब भी यही प्रतीत होता है, कि 
कि पाच ज्ञानेन्द्रिया पाच कर्मेन्द्रयां ओर मन इन ग्यारह इन्द्रियो 
की अपेक्षा अधिक इन्द्रिया किसी के भी नहीं हैं । स्थूल देह में 
हाथ-पैर अ'दि इन्द्रिया यद्यपि स्थूल प्रतीत होता है, तथ।पि इनमे 
से प्रत्यक्ष की जड़ मे किसी मूल सूक्ष्म तत्व का अस्तित्व साने बिना 
इन्द्रियों की भिन्नता का यथोचित कारण मांलूम नही होता । पश्चिमी 
आधिभौतिक उत्क्ान्ति-वादियों ने इस बात की खूब चर्चा की है। 
वे कहते है. कि मूल के अत्यन्त छोटे ओर गोलाकार जन्तुओ में 
सिर्फ 'त्वचा' ही एक इन्द्रिय होती है। और इस त्वचा ही से 
अन्य इन्द्रिया क्रमशः उत्पन्न होती है. उद्हरणार्थ मूल जन्तु की 
त्वचा से प्रक श का सयोग होने पर आख उत्पन्न हुईं इत्यादि । 
आधिभौतक-बादियों का यह तत्व कि प्रकाश आदि संयोग से 
स्थूल इन्द्रियी का आदुर्भाव होता है. साख्यो को भी ग्राहम है। महा- 
भारत (शा« २१३१६ ) में साख्य प्रक्रियाके अनुसार इन्द्रियोंके 
प्रादुर्भाव का वर्णन इस प्रकार पाया जाता है-- 
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शब्दरागात भ्रोत्र मस्य जायते भावितात्मनः । 
रूपरागात्‌ तथा चछ्तु। प्राण गन्ध जिच्च क्या ॥ 


अर्थातू--“आत्मा को प्राणियों के शब्द सुनने की भावना हुई 
तब कान उत्पन्न हुआ. रूप पहचानने की इच्छा से आंख, ओर 
सूंघने की इच्छा से नाक उत्पन्न हुई”? । परन्तु साख्यों का यह्‌ 
कथन है, कि यद्यपि त्वचा का प्रादुभोव पहले होता हो, तथापि 
मूल प्रकृति मे ही यदि भिन्न भिम्न इन्द्रियोके उत्पन्न होने की शक्ति 
न हो, तो सजीव सृष्टि के अत्यन्त छोटे कीडो की त्वचा पर सू्य- 
प्रकाश का चाहे जितना आघात या संयोग होता रहे, तो भी उन्हे 
आँखे ओर वे भी शरीरके एक विशिष्ट भाग ही मे-केसे प्राप्त हो 
सकती है ? डार्विनका सिद्धान्त सिर्फ यह आशय प्रगट करता है ? 
कि दो प्राणियो-एक चक्कु वाला और दूसरा चक्षु रहित निर्मित 
होने पर, इस जड़-सष्टि के कल्हमे चन्छु वाल। अधिक समय टिक 
सकता है, और दूसरा शीघ्र ही नष्ट हो जाता हे | परन्तु पश्चिमी 
आधिभोतिक छष्टि-शास्त्रज्ञ इस बात का मूल कारण नही बतला 
सकते, कि नेत्र आदि भिन्न २ इन्द्रियों की उत्पत्ति पहले हुई ही 
क्यो | सांख्योका मत यह है,कि ये सब इन्द्रियां किसी एक ही मृल 
इन्द्रिय से क्रमशः उत्पन्न नहीं होती. किन्तु जब अहंकारके कारण 
प्रकृतिमं विविधिता आरम्भ होने लगती हे,तब पहले उस अहंकार 
से (पांच सूक्ष्म कर्मेन्द्रियां, ओर पांच सूद्म ज्ञानेन्द्रियां ओर मन 
इससवमिलाकर) ग्यारह भिन्न २ गुण ( शक्ति ) सब के सब एक 
साथ(युगपत्‌ ) स्त्रतंत्र होकर मूल प्रकृतिप्रे ही उत्पन्न होते हैं, ओर 
फिर उसके आगे स्थूल से न्द्रिय-सष्टि उत्पन्न हुआ करती है। 
इन ग्यारह इन्द्रियों मे से सन के बारे से पहले ही. छुटवें प्रकरण 
मे चतला दिया गया है. कि वह ज्ञानेन्द्रिय के साथ संकल्प-विक- 
ल्पात्माक होता है. अथात ज्ञानेन्द्रियों के महणु किये गये सस्कारो 
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की व्यवस्था करके वह उन्हेः्बुद्धि के सामने निर्णयार्थ उपस्थिति 
करता है, ओर कर्मेन्द्रियों के साथ वह व्याकणात्मक होता है, 
अथोत्‌ उसे बुद्धि के निर्णय को कर्मेन्द्रियों द्वारा अमल में लाना 
पडता है । उस प्रकार वह उभय विध अशथीत्‌ इंद्रय-भेद के अनु- 
सार भिन्न प्रकार के काम करने वाला होता है| उपनिपदो में 
इन्द्रियो को ही प्राण! कहा हे ओर साख्यो के मतानुसार 
उपनिपत्कारोका भी यही मत हे. कि थे प्राण पठचमहामूतात्मक 
नहीं हैं, (मुंड२।१।६) | इन प्राणे की, - अथीोत्‌ 
इन्द्रिया,की सख्या उपनिपदोम कही सात. कही दस. ग्यारह, 
बारह और कही कहीं तेरह बतलाई गई है। परन्तु वेदान्त 
सूत्रो के आधार से श्री शकराचार्य ने निश्चित किया है. कि 
उपनिपदोके सब बाक्यों की एक रूपता करने पर इन्ठ्रियों की 
सख्या ग्यारह ही होती हे ( वेसू०्शाभा ० । ४। ५॥६ और 
( गीता /३।४ ) अर्थात्‌ इन्द्रिया 'दस ओर एक! अर्थात्‌ ग्यारह 
हैं। अब इस विपय पर साख्य और वेदान्त दोनो शास्त्रों मे कोई 
सतमेद्‌ नहीं रहा | सांख्यों के निश्चित किये मत का सारांश यह 
है-सात्विक अहंकार से सेन्द्रिय-सष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इन्द्रिय शक्तियां ( गुण ) उत्पन्न होती हैं. और तामस अहंकार से 
निरिन्द्रिय-सष्टि के मूल भूत पाच तन्मात्र हरव्य निर्मित होते हैं 
इसके बाद पः्न्वतन्सान्न-द्रब्यों से क्रमशः स्थूल पत्म्वमहाभूत 
( जिन्हे 'विशेष' भी कहते है ) ओर स्थूल्न निरिंन्द्रिय पदाथ बनने 
लगते हैं तथा-यथा सम्भव इन पदार्थों का सयोग ग्यारह इन्द्रियो 
के साथ हों जाने पर. सेन्द्रिय सरष्टि वन जाती है । 


स्थूल पंच महाभूत और पुरुष को मिला कर छल तत्वों की 
सख्या पच्चीस है | इनसे से महान अथवा बुद्धि के वाद हे 
गुण मूल प्रकृति के विकार है। किन्तु उनमे भी यह मंद हे कि 
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सूक्ष्म तन्‍्मात्राएं और पांच स्थूल महामूत द्वज्यात्मक विकार है. 
ओर बुद्धि, अहंकार तथा इन्द्रियाँ केवल शक्ति या गुण है 
तेईस तत्व व्यक्त हे ओर मूल प्रकृति अव्यक्त है। साख्यों ने इन 
तेइंस तत्वों में से आकाश तत्व ही मे दिक ओर काल को भी 
सम्मिलित कर लिया है। वे प्राण! को भिन्न तत्व नहीं मानते 
किन्तु जब सब इन्द्रियों के व्यापार आरस्भ होने लगते 

उसी को वे प्राण कहते है (सां० का० २७) । परन्तु वेदान्तियोको 
यह मत मान्य नही है , उन्होने ग्राण को स्वतंत्र तत्व माना हे 
( वेसू०२१४।८) यह पहले बतलाया जा चुका है, वेदान्ती लोग 
प्रकृति ओर पुरुष को स्वथभू ओर स्वतत्र नहीं मानते | जेसा 
कि सांख्य-मतालुयायी मानते है, किन्तु उनका कथन है, कि 
दोनो ( प्रकृति और पुरुष ) एक ही परमेश्वर की विभूतियां हैं.। 
सांख्य ओर वेदान्त के उक्त भेदोको छोड़ कर शेप 'सृष्टि उत्पत्ति- 
क्रम दोनो पत्तों को ग्राह्म है। उदाहरणार्थ, महाभारत मे अनु- 
गीता से ब्रह्म वृक्त' अथवा ब्रह्मवन' का जो दो बार वर्णन 
किया है (मा ०३५।६०-२३, और४०।१२,२४ ) वह सांख्य तत्वों 
के अनुसार ही है | :-- 


अव्यक्ष वीज ग्रभवो बुद्धिस्कंधमयों महान । 
पहाहंकार विटफ, इन्द्रियान्तर कोटर। ॥ 
महाभूव विशाखश्र विशेषप्रति शाखवान | 
सदापण सदापुष्प' शुभाशुम फलोदयः ॥ 
आजीच्यः सबभूतानां ब्ह्मवक्षः सनातनः | 

एवं छित्वा च भित्वा च तत्वज्ञानाप्तिना बुध ॥ 
हिल्वा सक्लभयान्‌ पाशान्‌ सृत्यजन्मजरोदयान | 
निमंमो निरहंकारो मुच्यते नात्र संशयः ॥ 


( शथ८ ) 


प्रधोन-- अच्यक्त (प्रकति ) मिसका बीस ऐ' बुद्धि (बढ़ान) 
जिसका तना था पिंढ ? आफार जिसका प्रधान पललव ४, भन 
ओर दस स्द्रियां जिसकी अन्तर्गत ग्योग्ल्ली था गोतर है 
( सूदम ) सहाभूत ( पतञ्ष ननन्‍्मात्र० ) जिसकी बंदी + शाखाएं 
ह , ओर विशय अथान स्थूल संदराभुत जिसकी छोटी + दहनिया 
४ , इसी प्रफार सद्मपत्न , पुष्प और शुभाशुभ फल धारा करने 
धाला समस्य आशिमात्र के लिय आधार भ्रत यह सनातन ब्रढ़द 
हा यहा है । शानी पुसम फा चाहिय, कि उसे नलवजान न रूपी 
तलवार से काटकर दरफ ट्रक फर डाले, जन्म, जरा प्रीर मृत्य 
उत्पन्न करने घाले सगमय पाशा का नष्ठ करे ओर गसमत्व बद्धि 
तथा खहकार का स्थाग कर हे, सब बढ निःसंशय मुक्त हाता हैं 
संद्प में यही भहा सत्त प्रफ़नि अथवा माया का साल जाला 
या पसारा ४ | अत्यत प्राचीन काल ही से छेद काल ही से 
एस पृतक्त बहने की रीति पह गई हैं और उपनिपदों में भी उसको 
'सनानन अख्चत्यवृक्ष' काप & (कठ5 5९) परन्तु बहा भ 
इसका सिर्फ यही बणंन किया गया हैं, फ्ि उस प्रूनत्न का मूल 
( पर ब्रह्म ) ऊपर है और शाखाए (हृश्य स्ट्रि का फेलाव ) नीचे 
है। इस बेटिक चर्णन को हर सोॉस्यों के तत्वों को मिल्रा कर 
गीता में अश्वत्थ ग्रक्ञ का वर्णन किया गया है। इसका रपट 
करण हमने गीताऊे १४५१-०२ श्लोफोमे अपनी टीकामें कर दियाहे। 


ऊपर बतलाये गये पश्चीस तत्वोफा वर्गीकरण साख्य और 
बेटान्ती भिन्न भिन्न रीतिसे किया करते हैं. पतण्व यहा पर उस 
वर्गीकरणके विपयम कुछ लिसना चाहिये । साख्योका यह कथन 
है कि उन पश्चीस तत्वोंफे चार वर्ग होते हँ--अर्थात्‌ मूल अकृति 
प्रऊति-विकृति विकृृति और न प्रकृति न विकृति । (१) प्रक्रति 
तत्व किसी दसरेसे उत्पन्न नहीं हुआ है अतएव उसे 'मूल प्रकृति' 


( ४७६ ) 


कहते हैं। (२) मूल प्रकृतिसि आगे बढने पर जब हम दूसरी सीढ़ी 
पर आते है तब 'महान' तत्वका पता लग्रता है। यह” महानत्तत्व 
प्रकृतिसे उत्पन्न हुआ है, इस लिये यह 'प्रकृतिकी विकृति या 
विकार हे, ओर इसके वाद महान तत्वसे अहंकार निकलता है, 

तएवं 'महान! अहकारकी प्रकृति अथवा मूल हे। इस प्रकार 
महान अथवा बुद्धि एक ओरसे अहंकारकी प्रकृति या मूल है 
ओर दूसरी ओरसे, वह मूल प्रकृति विकृति अथवा विकार हे | 
इसीलिये साख्योंने उसे प्रकृति विकृति' नामक वर्गस रखा, ओर 
इसी न्‍्यायके अनुसार अहंकार तथा पन्चतन्मात्राओका समावेश 
भी 'प्रकृति विक्रृति' वर्ग हीमे किया जाता है। जो तत्व अथवागुण 
स्वयं दसरेसे उत्पन्न (विक्रृति) हो. ओर आगे वही रत्यं अन्य तत्वों 
का सूल भूत (प्रकृति) होजाबे उसे 'प्रकृति विकृति! कहते है । इस 
वर्गके सात तत्व ये हे--महान अहकर ओर पद्न तन्मात्राएं 
(३) परन्तु पॉच ज्ालेन्द्रियों, पाँच कर्मन्द्रियां मन ओर स्थूल् पद्च 
महाभूत उन सोलह तत्बोसे फिर ओर अन्य तत्वोकी उत्पत्ति नही 
हुई। किन्तु ये स्वयं दुसरे तत्वोसे प्रादुभृत हुए हैं। अतएव, इन 
सोलह, तत्वोको 'प्रकति विकृति! न कह कर केवल विक्ृति, अथवा 
विकार कहते है । (०) 'पुरुष न प्रक्रति है ओर न विक॒ति. बह 
स्व॒तन्त्र और उदासीन द्रष्टा है । इंश्वर कष्णने इसप्रकार वर्गीकरण 
करके फिर उसका स्पष्टीकरण यो किया है--- 


मूल प्रकृतिर विकृतिः महदाद्याः प्रकृतिविक्ृतय! सप्त । 
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पोडशकरस्तु विकारो न प्रकृतिन विकृतिः पुरुष! ॥ 
धात--+ यह मूल प्रतिक अविरति ह--अर्थात्‌ किसी का 


विकार नहीं हैं, महदादि सात (अथात सहत, अहकार, और पच- 
तन्मात्राए) तत्वप्रकृति-विकृत है आर मन सहित ग्यारह इन्द्रिया 


( छ४द० ) 
स्थूल पव्त्वमहा[भूत मिल कर सोलह तत्वों को केवल विक्ृति अथवा 
विकार कहते दे । पुरुष न प्रकृति है. न विकृति” (सों० का २) । 


५ 


आगे इन्ही पद्चीस तत्वों के ओर तीन भेद किये गये है--अव्यक्त 
व्यक्त और ज्ञ। इनमें से केवल एक मूल प्रकृति ही अव्यक्त है; 
प्रकृति से उत्पन्न हुए तेईस तत्व व्यक्त है, और पुरुष ज्ञ है। ये 
हुए सांख्यों के वर्गीकरण के भेद | पुराण, स्मृति, महाभारत आदि 
बैदिक मार्गीय अनन्‍्धो मे प्रायः इन्हीं पन्चीस तत्वोका उल्लेख पाया 
जाता है ( मेत्र्यु ६ १० मनु० १४। १६ देखो ) परन्तु उपनिषदो 
मे बर्णन किया गया है, कि थे सब तत्व पर ब्रह्म से उत्पन्न हुए है. 
आर वही इनका विवेचन या वर्गोकरण भी नहीं किया गया है । 


उनसे इनका वर्गीकरण किया इंआ देख पडता है. परन्तु वह उप" 
युक्ति सांख्यो के वर्गॉकरण से भिन्न है। कुल तत्व पच्चीस हे। 
इनमे से सोलह तत्व तो सांख्य मत के अनुसार ही विकार 
अथोत्‌ दूसरे तत्वों से उत्पन्न हुए है। इस कारण उन्हें प्रकृति में 
अथबा मूल भूत पदार्थों के वर्ग से सम्मिलित नहीं कर सकते । 
अब ये नो तत्व शेष रहे--१ पुरुष, २ प्रकृति, ३-६ महत्‌ अहंकार 
आर पाच तन्मात्राएं । इनमे से .पुरुष और प्रकृति को छोड शेप 


सात तत्वों को साख्यो ने प्रकृति-विक्षृति कहा है । परन्तु वेदान्त 
शास्त्र मे प्रकृति को स्वतन्त्र न समान कर यह. सिद्धान्त निश्चय किया 
है, कि पुरुष और प्रकृति दोनो एक ही परमेश्वर से उत्पन्न होते 
हे। इस सिद्धान्त को मान लेने से, सांख्यो के 'मूल प्रक्रति' और 
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'प्रकृति-विक्ति' भेदो के लिये. स्थान ही नही रह, जाता । क्योकि 
प्रकृति भी परमेश्वर से उत्पन्न होने के कारण सूल नहीं कही जा 
सकती किन्तु वह प्रकृति-विक्तिके ही वर्गमे शामिल होजाती है । 
अतएबव सृष्टयुत्पति का बर्णन करते समय वेदान्वी कहा के. ५ 


कि परमेश्वर से ही एक ओर जीव नवीण हुआ और दूसरी अरि 


( ४८१९ ) 


(महद्ाद सात प्रकृति-विकृति सहित) अ्रष्टधा अथात्‌ आठ प्रकार 
की प्रकृति निमित हुईं ( सभा शां ३०६२६ ओर ३१०१० देखों ) 
अथोत्‌ वेदान्तियों के मत से पच्चीस तत्वो मे से स्नोलह तत्वों को 
छोड़ शेष नो तत्वो के केवल दो ही वर्ग किये जाते है--एक “जीव! 
ओर दूसरी -अष्टघा प्रकृति' भगवद्गीता मे वेदान्तियो का यही 
वर्गीकरण स्वीकृत किया है | परन्तु इसमे भी अन्त मे थोड़ा सा 
फरके हो गया है | सांख्य-वादी जिसे पुरुष कहते है. उसे ही गीता 
मे जीव कहा है, ओर यह बतलाया हे कि बह (जीव) ईश्वर की 
'पराप्रकृति' अथोत्‌ श्रेष्ठ स्वरूप है, ओर सांख्य-वादी जिसे मूल 
प्रकृति तहते है, उसे ही गीता मे परमेश्वर का 'अपर' अथोत्‌ 
कनतिए्ठ स्वरूप कहा गया है (गी० ७। ४ । ५) | इस प्रकार पहले 
दो बढ़े २ वर्ग कर लेने पर उनसे से दूसरे वर्ग के अथोत्‌ कनिष्ठ 
स्वरूप के जब और भी भेद्‌ या प्रकार भी बतलाने पड़ते हैं, तब 
इस कनिष्ठ स्वरूप के अतिरिक्त उससे उपजे हुए शेष तत्वो को भी 
बतलाना आवश्यक होता है । क्यो कि यह कनिष्ठ स्वरूप ( अथोत्‌ 
सांख्यों की मूल प्रकृति ) स्वरयथ अपना ही एक प्रकार,या भेद्‌ हो 
नहीं सकता । उदाहरणाथ जब यह बतलाना पड़ता है. कि बापके 
लडके कितने है, तब उन लड़कोमे ही बापक गणना नहीं की जा 
सकती, अतएवं परमेश्वर के कनिष्ठ स्वरुप के अन्य भेदोको 
बतलाते समय यद्द कहना पडता हे कि वेदान्तियोकी अष्टधा प्रकृति 
में से मूल प्रकृति को छोड शेष सात तत्व ही ( अथोत्‌-महान ) 
अहंकार ओर पांच तन्मात्राएं ) उस मूल प्रकृति के भेद या प्रकार 
है। परन्तु ऐसा करने से कहना पडेगा कि परमेश्वर का कनिष्ठ 
स्वरूप ( अथोत्‌ मूल प्रकृति ) सात प्रकार का है, ओर ऊपर कह 
आये है, कि वेदान्ती तो प्रकृति को अष्टघा अथोत्‌ आठ प्रकार की 
मानते है । अब इस स्थान पर यह विरोध देख पड़ता है कि जिस 
प्रकृति को वेदान्ती अष्टथा या आठ प्रकारकी कहे उसीकों गीता 


( छ८२ ) 


प्वा था सात प्रकारकों कहे | परन्तु गीता कारका अभीष्ठ थाकि 
उक्त विरोध दूर हो जावे ओर 'अपष्टधा प्रकृति? का वर्णन चना रहे 
इसी लिए महान अहंकार ओर पचतन्म्तात्राएं, इन सातो से 
ही आठवे सन तत्व को सम्मिलित करके गीता मे वर्णन किया 
गया है, परमेश्वर का कनिष्ठ स्वरूप अरथात्त्‌ मूल अकृति अष्टधा 
है, ( गी० ७।४ )। इनमे से, केवल्न मन ही में ढस इन्द्रियों का 
आर पंचतन्मात्राओमे पंच महाभूतोका समावेश किया गया है। 
अब यह प्रतीत हो गया कि गीता मे किया गया वर्गीकरण 
साख्यों ओर वेदान्तियों के वर्गीकरण से यद्यपि कुछ भिन्न हे 
तथापि इससे छुल्न तत्वों की सख्या मे कुछ न्यूनाधिकता नहीं हो 
जाती । सब जगह तत्व पत्चीस ही साने गय है। परन्तु वर्गीकरण 
का उक्त भिन्नताकक कारण किसीके मनमे कुछ भ्रम न हो जाये इस 
लिये ये तीनों वर्गीकरण कोष्टक के रूप मे एकत्र करके आगे दिय 
गय है । गीताके तेरहवें अध्याय ( १३४ ) मे वर्गीकरण के मगढ़े 
से न पड कर सांख्योके पत्चीस तत्वोका वर्णन ज्योका त्यो प्रथक्‌ 
प्रथक किया गया है. और इससे यह बात स्पष्ठ हा जाती है. कि 
चाहे वर्गीकरण से कुछ भिन्नता हो तथापि तत्वों की सख्या दोनों 
स्थानों पर बराबर ही है । 


यहा तक इस बात का विवेचन हो चुका, कि पहले मूल 
सास्यावस्था मे रहने वाली एक ही अवयव रहित जड प्रक्रति में 
व्यक्तसष्टि उत्पन्न करने की अस्त्रयं वेद्य बुद्धि केसे प्रगट हुई 
फर उसमें अहंकार से अवयव सद्दित विविधता केसे उप्जा, 
ओर इसके बाद 'गुणो से गुण” इस गुण परिणाम-वाद के 
अनुसार एक ओर सात्विक (अथोत्‌ सेन्द्रिय ) उष्टि को मूलभूठ 
ग्यारह इद्रिया, तथा दूसरी ओर तामज ( अथात्‌ निरिन्द्रिय ) 
सृष्टि की मूलभूत पॉच सूझ्रम तन्मात्राएं केसे निर्मित हुई। अब 
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इसके बादकी सृष्टि ( अथोत्‌ स्थूल पंच महाभूतो, या उनसे 
उत्पन्न होने वाले अन्य जड पदार्थों )की उत्पत्ति के क्रम का वर्णुन 
किया जावेग।। सांख्य-शास्त्र में सिफे यही कहा है, कि सूक्ष्म 
तन्मात्राओमे 'स्थूल पंचमहाभूत' अथवा विशेष! गुण परिणाम 
के कारण उत्पन्न हुये है। परन्तु वेदान्त शास्त्र के ग्रन्थों 
में इस विषय का अधिक विवेचन किया गया है इसलिये प्रसंगा- 
सुसार उसका भी संक्षीप्त वर्णन-इस सूचना के साथ कि यह 
वेदान्त शास्त्रका मत है, सांख्योका नही कर देना आवश्यक 
जान पड़ता है, स्थूल, प्रथ्वी,पानी, तेज, वायु, और आकाश, 
को पंचमहामूत अथवा विशेष कहते है। इनका उत्पत्ति कम 
तैतिरीयोपनिषद्‌ में इस प्रकार है :-- 


“आत्मनः आकाशः संभूतः । आकाशाद्वायु। । वायो- 
रत्न) । अग्नेराप: | अद्भ्यः पृथिवी | पथिव्या ओपधयः | 
ह०” (तै० 3० २१) 


अथोत्‌ पहले परमात्मा से ( जडमूल प्रकृतिसे नहीं, जैसा 
कि सांख्य वादियोका कथन है.) आकाश से वायु, वायुसे अग्नि 
अग्नरिसे पानी ओर फिर पानीसे प्रथ्बी उत्पन्न हुई है। तेतिरीयो- 
पनिपद्मे यह नहीं बतल्ाया गया कि इस क्रमका कारण क्‍या 
है परन्तु ,रतीत होता हे. कि उत्तर वेदान्त अ्न्धोमें पंच महाभूतो 
के उत्पत्ति क्र के कारणों का विचार सांख्य शास्त्रोक्त गुण 
परिणाम के तत्व पर ही किया गया है | इन उत्तर बेदान्तियों का 
यह कथन है. कि गुणा गुणेषु वर्तन्ते इस न्याय से पहले एक 
ही गुण का पदाथे उत्पन्न हुआ उससे दो गुणों के ओर फिर 
तीन गुणों के पदार्थ उत्पन्नहुए इसी प्रकार वृद्धि होती गई पंच 
महाभूतो मे से आकाश का मुख्य एक गुण केवल शब्द ही है, 
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इसलिये पहले आकाश उत्पन्न हुआ। इसके बाद वायु की 
उत्पत्ति हुई क्योंकि उसमे शब्द ओर स्पर्श दो गुण हैं। जब वायु 
जोर से चलती है, तब उसकी आवाज सुन पड़ती है, और हमारी 
स्पशेन्द्रिय को भी उसका ज्ञान होता है। वायुके वाद अप्नि की 
उत्पत्ति होती है, क्योकि शब्द ओर स्पर्श के अतिरिक्त उसमे 
तीसरा गुण रूप भी हे। इन तीनो गुणों के साथ ही साथ पानी 
मे चोथा गुण, रुचि या रस होता है. इसलिये उसका प्रादुभौव 
अग्नि के वाद ही होना चाहिये, और अन्त मे इन चारो गुणों 
की अपेज्ञा पृथ्बी मे 'गंध गुण विशेष होने से यह सिद्ध किया 
गया है कि पानी के वाद ही प्रथ्वी उत्पन्न हुई। यास्‍्काचार्यका 
यही सिद्धान्त है निरुक्त (४॥४ ) ततिरीयोपनिपद्‌ से आगे चल 
कर वर्णन किया गया हे कि उक्त क्रम से स्थूल पंच महाभूतो 
की उत्पत्ति हो चुकने पर-- 


“पृथिव्या ओपपयः । ओपधीस्योउ्नम्‌ । अन्नात्पुरुप। 


प्रृथ्वीसे वनस्पति वनस्पतिसे अन्न ओर अन्नसे पुरुष उत्पन्न 
हुआ (तै० २। ५)। यह रूष्टि पच महांभूतोके मिश्रणसे बनती है, 
इसलिए इस मिश्रण-क्रियाको वेदान्त-प्रन्थोमे 'पंचीकरण कहते 
पचीकरणका अर्थ 'पचमह।भूतोमे से ग्रत्येकका न्‍्युनाधिक भाग 
लेकर सबके मिश्रणसे किसी नये पदार्थका बनना है!। यह पंची- 
करण स्वाभवतः अनेक प्रकारका होसकत्ता है। श्री समर्थ रामदास 
स्थामीने अपने दासचोध मे जो वर्णन किया है वह भी इसी वात 
को सिद्ध करता है देखिये--“काला और सफेद मिलानेसे नीला 
बनता है. काजा और पीला मिलानेसे हरा बनता है (दा० €।६ 
४०) । प्रथ्बीमे अनन्त कोटि चीजोकी जातिया होती है, पृथ्वी ओर 
पानीका मेल होने पर उन बीजोसे अकुर निकलते हैं, अनेक प्रकार 
की बेले होती है, पत्र पुष्प होते है। ओर अनेक प्रकारके स्वादिष्ट 
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फल होते हैं * *अण्डज जरायुज स्वेदज, उद्धिज सबका बीज प्रथ्बी 
ओर पानी है, यही सृष्टि रचनाका अद्भत चमत्कार है। इस प्रकार 
चार खानी, चार वाणी, चोरासी लाख जीव योनि, तीन ज्ञोक 

पिरड, ब्रह्माण्ड सब निर्मित होते है” (दा० १३।३। १०। १५) । 
परन्तु पंचीकरणसे केवल जड पदार्थ अथवा जड़ शरीर ही उत्पन्न 
होते है । ध्यान रहे कि, जब इस जड़ देहका संयोग प्रथम सूक्ष्म 
इंद्रियेसे ओर फिर आत्मासे अथोत्‌ पुरुषसे होता है. तभी इस 
जड देहसे सचेतन प्राणी हो सकता है । 


यहां यह भी बतला देना चाहिये, कि उत्तर वेदान्त श्रन्थोमे 
वर्णित यह पंचीकरण प्राचीन उपनिषदोमें नही हे । छांदोग्योपनि- 
पद्से पांच तन्मात्राएँ या पांच समहाभृत नही माने गये है, किन्तु 
कहा है, कि 'तेज' अप (पानी) ओर अन्न (पृथ्वी) इन्हीं तीन 
सूक्ष्म मूल तत्वोके मिश्रणसे अथांत्‌ “त्रिवृत्करण” से सब विविध 
सृष्टि बनी हे । ओर श्रेताश्वतरोपनिषद्मे कहा है, कि “अजामेकां- 
लोहित शुक्ल कृष्णां बह्ीः प्रजा: सुजसानां सरूपा:” (श्वेता०४, ४) 
अथात्‌ लाल (तेजो रूप), सफेद (जल रूप) ओर काले (पृथ्वी- 
रूप) रंगोकी (अथात्‌ तीन तत्वोंकी एक अजा (बकरी) से नाम- 
रुपात्मक प्रजा (सृष्टि) उत्पन्न हुईं । छांदोग्योपनिषद्के छठये 
अध्यायमे श्रेतकेतु ओर उसके पिताका सस्वाद है। रास्वाद के 
आरम्भमे ही श्वेतकेतुके पिताने स्पष्ट कह दिया है, कि “अरे १ 
इस जगतके आरम्भमे एकम्रेवा ह्वितीयं सत! के अत्तिरिक्त, 
अथोत्‌ जहां तहां सब एक ही नित्य परत्रह्मके अतिरिक्त, और 
कुछ भी नहीं था। जो असत्त्‌ (अर्थात्त नहीं है) उससे सत्‌ केसे 
उप्पन्न हो सकता है ? अतणव आदिसे सर्वत्र सत्‌ ही व्यप्त था । 
इसके वाद उसे अनेक अथोत्‌ विविध होनेकी इच्छा हुई ओर 
उससे क्ष्मशः सूच्रम तेज (अआप्रोे) आप (पानी) ओर अन्न (पृथ्वी) 
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की उत्पत्ति हुई | पश्चान्‌ इन तीन तत्वोमे ही जीव रूपसे परबरद्वाका 
प्रवेश होने पर उनके त्रिवृत्तरणसे जगतकी अनेक नाम रूपात्मक 
वस्तुएँ निर्मित हुई । स्थूल अग्नि, सूर्य, या विद्युल्लवाकी ज्यातिमं जो 
लाल (लोहित) रग है. वह सूक्ष्म तजो रूपी मृल तत्वका परिणाम 
हे, जो सफेद (शुक्त) रंग हे वह सूक्ष्म आप तल्वका परिणाम हें 
ओर जो कृष्ण (काला) रंग हैं वह सूक्ष्म प्रथ्वी-तत्वका परिणाम 
हे । इसी प्रकार, मनुष्य जिस शअन्नका सेवन करता है उसमे भी 
सूक्ष्म तेज. सुच्र्म आप ओर सूच्म अन्न (प्रथ्वी)--यही तीन 
तत्व होत हैं । जैसे दहीको मथनेस मक्खन ऊपर आ जाता है, 
वंसे ही उक्त तीन सूक्ष्म तत्वोस चना हुआ अन्न जब पेटमे जाता 
हैं. तब उसमेसे तज-तत्वऊ कारण सलुष्यके शरीरमे स्थूल, मध्यम 
ओर सूच्म परिणास जिन्हे क्रशः अस्थि मज्या ओर वाणी कहते 
है. उत्पन्न हुआ करते है । इसी प्रकार आप अथोव्‌ जल-तत्वसे 
मूत्र रक्त और प्राण, तथा अन्न अरथात्‌ प्रथ्वी-तत्वसे पुरीप, मास 
ओर मन ये तीन द्रव्य निर्मित होते हैं” (छा०६२॥६)। छांदोग्योप- 
निपदकी यही पद्धति वेदास्त सूत्रा (॥४००)मे कही गई है.कि मूल 
मह।भूतोकी सख्या पाच नहीं केवल तीन ही है. और उसके त्रित्व- 
त्करणसे सब दृश्य पदार्था की उत्पत्ति भी मालूम की जा सब््ती 
है वादरायणाचार्य तो पचीकरण का नाम तक नहीं लेते तथापि 
तेत्तिरीय (२१)प्रश्न (2८) बृहदारण्यक (४।४॥४) आदि अन्य उप- 
निषिदोंमे और विशेषत* श्वेतास्वर (०१०) वेदान्त-सूत्र(२।:॥१ 
१४)वथा गीता (७४ १३ ५) से भी तीनके बदले पांच महाभूतोका 

गन है। गर्भपिनिषद्के आरस्भ ही से कहा है. कि सलुष्य-देह 
पंचात्मक हैं और महाभारत तथा पुराणोमे तो पंचीकरणका स्पष्ट 
ही किया गया है (सभा “शा० १८४ १८६ इससे यही सिद्ध होता 
है कि यद्यपि त्रिवृत्करण प्राचीन है. तथापि जब मह[भूतोकी सख्या 
तीनके बदले पांच मानी जाने लगी तब त्रिव्वत्करणुक उदाहरण हम 
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से पंचीकरणकी कल्पनाका प्रादुभोव हुआ ओर त्रिघृत्करण पीछे 
रह गया एवं अन्त से पंचीकरणकी कल्पना सब वेदान्तियोको 
ग्राह्मय हो गई आगे चलकर इसी पतद्नीकरण शब्दके अथ्मे यह 
बात भी शामिल होगई । कि मनुष्यका शरीर केवल पंच महाभूतो 
से ही बना नही है किन्तु इन पंचभूतों मेसे हरएक पांच प्रकार 
से शरीरमे विभाजित भी हो गया है, उदाहरणाथ, त्वक , मांस 
अस्थि सज्ना, और स्नायु ये पांच विभाग अन्नमय प्रथ्वी तत्वके है. 
इत्यादि (सभाव्शा० १८४ | २० । २५) ओर (दास बांध १७। ८ 
देखो ) | प्रतीत होता है, कि यह कल्पना भी उपयेक्त छांदोग्योप- 
निषद्के त्रिवृत्करणके वर्णनसे सूक पडी है। क्योकि, वहां भी 
अन्तिम वर्णन यही है कि 'तेज” आप ओर प्री, इन तीनोमे 
से प्रत्येक, तीन तीन प्रकारसे मनुष्यके बेहमे पाया जाता हो।” 
उपरोक्त सृष्टि रचनाका क्रम वेदिक नहीं है अपितु दार्शनिक है । 
वह भी परिवतित ओर परिवद्धित | वेदिक ऋषियाने तो सृष्टिको 
अनादि अनन्त माना है जैसा कि हम प्रमाण सहित लिखचुके है 


यदि इसको एक देशीय प्रलय व सद्टि रचना माना जाये तो 
सबका समन्वय हो सकता हे । 


श्रुति-स्मृति-पुराणोक्त हिन्दू धममें कुमारिल 
ओर शंकर का स्थान 


श्रुति स्वृति-पुराणोक्त हिन्दू धर्म की स्थापना का प्रारम्भ होने 
पर हिन्दू-समाज से क्रान्ति कारक विचार-सरणि ओर नवजीवन 
निर्माण करनेवाली हल चल उत्पन्न ही नही हुई | उसके बाद भार- 
ठीय समाजसे विशेष उथल पुथलहुई ही नहीं। अपितु,अनेक राज्य 
उत्पन्न हो कर विलीन हो गये परन्तु समाज में सस्था का सामान्य 


( ४ंपय ) 


सरूप कायम ही रहा | ।यह म्थिति सोर्य-साम्राज्य के पतन के 
अनन्तर की है। भारतीत समाज संस्था एक दीर्घकालीन स्पैय॑ युग 
से प्रविष्ट हुई । इस युगमें काव्य, नाटक, टीका, भाष्य, अलंकार 
ओर तक शास्त्र बढ़ रहे थे । 


आचार्य शद्भुराचार्य ने देखा कि हमारी घर्म-संस्था त्रद्गवाद, 
सायावाद मानव बुद्धिकी समीक्षक प्रसाण-पद्धितिसे सिद्ध नहीं हा 
सकती. तब उन्होंने श्रुति प्रामण्य का आश्रय लिया | इसका अर्थ 
यह हुआ कि उपनिपत्काल से लेकर विकिसित हान वाले भारतीय 
बुद्धिवाद और तत्ववाद ज्ञान का शब्द प्रमाण की शिला के नीचे 
पूरी तरह से जीते जी समाधि दे दी । और उसका अन्त कर दिया 
दर्शन अथवा तल्वन्नान वस्तु की अथवा विश्व की मानव बुद्धि से 
की हुई छान त्रीन है। सलुष्य के प्रयत्न से नित्य बिकिसित दोने 
वाली वस्तु समीक्षा को हजारो वर्ष पहिले के वैदिक मानवों की बुद्धि 
से निवाण हुई चार पुस्तकाके (वेदोके) प्रामाण्यसे जकड़ डालनेका 
प्रयत्न शक्भुराचारय ने किया ओर पुराने वैदिक लोगोंकी भयोदित 
अपूर्ण बुद्धि को पूर्णत्व अरपपण करके वैदिक विकास की जड़े ही 
उखाड डाली | भारतीय समाज संस्था का जिस समय विकास ही 
रुक गया और जीणंता शिथिलता ओर दुरवस्थाके कारण समाज 
में कोई भी आशा न रह गई, उस स्थिति मे शक्लुराचार्य जेसे 
अलौकिक बुद्धि और विशाल प्रतिभा वाले पुरुषके तत्वज्ञान का उस 
स्थिति के अनुरूप यदि इस प्रकार का पयोवसान हुआ तो इसमे 
कोई आश्चर्य की बात नहीं है। उस समय यदि विज्ञान युग का 
प्रारम्भ होने योग्य अनुकूल समान दशा होत्ती. त्तो शकराचार्य के 
प्रंखर तकशास्त्र से बिदीर्ण हुए तत्त्वज्ञान के विनाश से नवीन 
तर्कशास्त्र और नवीन मौतिकवाद्‌ उत्पन्न हुआ होता। सारे आध्या- 
त्मबादी तत्वज्ञानोकी सबो गी जांच करने पर इसके सिवाय ओर 


( धष्डट ) 


कुछ भी निष्पन्न नही हो सकता । ऐसी स्थितिमे या तो शूल्यबाद॑, 
संशयवाद और मायावाद उत्पन्न होता है। अन्यथा ऊचे दर्ज का 
तकंबवाद और भोतिकवाद अवतरित होता है। उस समय की 
सामाजिक परिस्थिति विज्ञान के अनुकूल नही थी इसलिये उल्टा 
मायावाद उत्पन्न हुआ ओर सारा बोद्धिक पराक्रम व्यर्थ गया | 
समाज को दुगति के दीघे घने अंधकार से ग्रस्त करने के बाद 
निद्रा ओर दु'स्वप्न ही तो तत्त्वज्ञान के परिणाम निकल सकते है 
ओर दूसरा निकल ही कया सकता है । 


अन्त में संसार के विरक्त इेश्वर शरणता ओर अननन्‍्य भक्ति 
यही धर्म-रहस्थ बाकी रह गये | वारह॒वी शताब्दि से लेकर हिन्दू 
साम्राज्योके अन्त होने तक मायावाद, भक्तिवाद और जातिभेदा- 
त्मक आचरण यही सच्चा हिन्दू धर्म बन गया, भुसलमानो, 
सराटों और अंग्रजो के राज्य मे सी यही अव्याहत रूप से 
चलता रहा । 


तके रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्रीजी लिखित हिन्दू धर्भ समीक्षा 
से, उद्घृत प्ृष्ट १४४-१४५ । 


शेव, वेष्णव, बोड़ ओर जेन आदि विश्व-धर्म 


विद, दिकि ८ श बस कप 

इन धर्मका पुरस्कार वद्कितर वरिष्ठ वर्गों ने किया पुरोहि- 
ताई से जिनका सम्बन्ध नही था ऐसे राजन्य उनकी प्रस्थापनामे 
अगुआ बने बेदिकोंकी ब्राह्मण प्रधान यज्ञ धर्म संस्था भीतरी 
ओर बाहिरी कारणो से जिस समय ज्षीण होरही थी लगभग 
उसी समय पच्चीस सो वर्ष पहिले इस नई धर्म संस्थामे जोर आने 
लगा । बेदिक धर्म की अपेक्षा इसका निराला बड़प्पन यह था कि 
इसमे सब मानवो के लिए श्रेयका मार्ग खोल देने बाली व्यापक 


( ४६० ) 


उदार भावना थी | किसीभी परिस्थितका, जातिका और समाज 
का उच्च नीच पतित और उन्नति मानव शुद्धि होकर धार्मिक परम 
पढवीको प्राप्त करसकता है । हिन्दोस्थान में ऐसी घोषणा करने 
वाले विश्व धर्म दूसरे समाज-संस्थाके राष्ट्रीकी अपेक्तामे पहिले 
उदयसे आय | बंठिक आया द्वारा निमित-समाज संस्थाके विरुद्ध 
इन विश्व धर्मो न सिर डठाया | वेंदिक आय॑-धर्मके अनुसार 
त्रेवणिक आये ही धर्मतः पविन्न माने गये थे वेअपनी परम्परागत 
पबित्रताक्रे जारपर अवेदिको ओर शूद्रोका हीन सामाजिक स्थित 
में पड़े रहनके लिए लाचार करते थे, ओर स्वयं आधिभौतिक 
सुखाके हकदार ओर धामिक पवित्रताकी स्वतत्र योजनाको ओर 
अवादिकतर सामान्य जतनाका जन्म सिद्ध अपविन्नताकों नष्ट 
करनेका प्रारम्भ इन विश्व धर्मो ने फिया | 


शेव ओर वेष्णव धर्मोकी परम्परा चंद-पूर्वक से चालू थी 
चेव्करितर अनेक सुम्स्कृत संघोमे ये धर्म चालू थे । उत्तर भारतके 
पश्चिस और वायब्य-विभागमे शेव ओर वेष्णव धर्मके नेताओं 
ने एकेश्वर-भक्ति का जोरों से प्रचार करना शुरू किया। वेद 
कालीन वृष्णिअंधक कुल्मे वासुदंवबकी भक्तिका पथ प्रचलित था 
इसीको महाभारत में नारायणीयधर्म अथवा वाष्णेव अध्यात्म 
कहा है सामान्य लोगोसे काश्मीरसे बंगालतक ओर हिमालयस 
रामेश्बर पयन्त शिव भक्ति चालू थी। उनमे भी बड़े २ तत्व 
वेत्ता उत्पन्न हुए इन घर्मोनि बंदिकयज्ञ संस्था, पशु याग ओर 
ब्राह्मण महात्म्यका निपेध किया इश्वर एकही है ओर उसकी 
भक्तिसे सारे मनुष्य पवित्र होकर परमेश्वर पदकोा प्राप्त होते हं 
परमेश्वर भक्तिके आगे वाकीकी धामिक विधियों व्यर्थ है नीतिके 
आचरण ओर भक्ति से ही सनुष्यका उद्धार होता है ब्राह्मण 
जुन्नी वैश्य शुद्र थे सभी भगवद्भक्तिसे शुद्ध होकर युक्त होते है| 


( ४७१९ ) 


हि ८ ञ् 2 

इस विचार सरणि को एकेश्वर भक्ति के शेव और वेष्सव 
सम्प्रदाओने महत्त्व दिया । 

ये सम्प्रदाय पहिले बेदिक मार्गके विरोधी थे, परन्तु जब 
इन्हें बेंदिक सार्गीय ब्राह्मणादिकोंने स्वीकार कर लिया तब इनका 
विरोध शान्त हं। गया बुद्धोत्तर कालीन हिन्दू समाजमे इन्ही धर्मा 
का महत्व है । वेष्णव घर्मके बेदिक धर्ममे मिल जाने पर ही भग- 
बदूगीता तेयार हुई है । इस एकेश्वर भक्ति सम्प्रदायका आश्रय 
लेने वाले लोगोने ही पोराणिक धर्मका प्रचार किया । बेदिकेतर 
हीन धर्म-कल्पनाओको तो पुराणोने बढुत महत्व दिया है। मुहूत्त. 
ज्योतिष फल्न ज्योतिष, ग्रह-नक्षत्र-पूजा, बृत, तीथे, उद्यापन आदि 
को आगे इन्हीं सम्पदायोकों स्त्रीकार करने वाले त्राह्मणोने महत्व 
देकर अपनी उपजीविकौके लिये सामान्य समाज के अज्ञान ओर 
ढेव-बादका पोषण किया । 

उत्तर-भारतके पूर्च-भागमे काशी-और बिहार ग्रांतमे वैदिकेतर 
सुसंस्क्रत मानव सघोमे से जेन और बोद्ध ये दो नये महान धर्म 
प्रकट हुए | ये भी विश्व-धर्म ही थे। कारण इनसे भी यह विचार 
मुख्य था कि सारे श्रष्ट-कनिष्ट दर्जके सानव संयमसे ओर नीतिसे 
शुद्ध होकर नि.श्रेयसके अधिकारी होते है। ये धर्म अधिक पाखंडी 
या वेद बाह्य नास्तिक थे | इन्होने वेद देव ओर यज्ञ तीनों पर 
आक्रमण किया | ये धर्म श्रयणोने निमौण किये और अ्रमण सत्ता 
धारी नत्रियादि बर्गके थे। ब्राह्म णोंकी श्रेष्तता ओर उनकी रची 
हुईं स माजिक पद्धति बदलनेके लिए उन्हों ने वेद. देव ओर यज्ञ 
इस मूल आधार पर ही कुठाराघात किया । 

जैन बोद्ध ओर ब्राह्मण अ्न्थोसे जान पड़ता हैकि श्रमणां और 
मुनिओने मुख्य मुख्य प/खंड (घर) फेलाए। चाबोक अत्यन्त मूल 
गामी परीक्षक पॉडत था । परन्तु महाभारतमे कहा है कि चृह भी 


( ४६२ ) 


भिछु मुनि था। परित्राजिकों ओर श्रमणोंकी संस्कृति पहिले बेदि 
कंतरास उत्पन्न हुई था । कारण उनका समाज यहा वेदिकोंकी 
अप॑क्षा पुराना था। सत्त धारी वदिकोकों सामाजिक पद्धतिके दष्प- 
रिणाम पहले उन्हें अधिक महसूस हुए | उन्हे ससारकी नितान्त 

ःखमयता प हले प्रतीत हुईं | महाभारतके&४ एक उल्लेखसे मालूम 
होता है कि तक्षक (नाग कुल्लीन राजा) नप्न श्रमण हो गया था। 
आदि पवकी सप-सूत्रकी कथासे सूचित होता हे कि बेदिक आये 
नागोके वरी थे | नागोने जेन तीथंकरकी सकटसे रक्षाकी। और 
नाग तीथंकरके मित्र थे, ऐसा जेन कथाओसे मालूम होता है बुद्ध 
देव गण सत्ताकी पद्धतिमे रहने वाले समाजमे उत्पन्न हुए थे। 
कृष्णा वासुदेव भी गण तत्र-समाज-पद्धति वाले वृष्णागंधाकुलमे 
उत्पन्न हुये थे । पहल पहल वेदिकेतर सर्मांजमे भी जटिल (जटा- 
धारी), मुडी (मुंडे सिर), तापस, परित्राजक आजीवक, निम्नन्थ 
नमन और गेटिकोके पन्थ निर्माग्य हुए ओर फिर बेदिक लोगोमे 
भी इन पंथोका जन्म हुआ । 


हिन्दू धर्म समीक्षासे प्रष्ट १३३-१३१४५ । 
“वैदिक आये का श्रौत-स्मार्त धर्म? 


बैदिकेतर लोगो को सामाजिक दासता मे रखने के काम मे 
श्रतस्मार्त धर्म के अनुयायियों ने बेदिक धर्म की पवित्रिता का 
उपयोग किया । उन्होने दूसरोको वेद्किधमाचरणका या उसके स्वी 
कार करनेका अधिकार ही नही दिया। उन्होने दूसरोको ब्रात्यस्तोम 
नामक विधि सामवेद के ताण्ड्य ब्राह्मण मे ओर कात्यायन श्रीत- 
सूत्रमे कही गई है । अनुमान होता हैकि उसका उद्देश्य अबदिकोको 
चेद्कि बना लेना है। परन्तु बह अमल में बहुत कम ही लाई गई 


& सोऊपश्यत्‌ नञ्र भ्रमण अगाछुतम्‌ [-महाभारत आदि पव | 


( ४७४१ ) 


पुराने धर्मसुत्रों और स्मृतियोंमे वेदाध्यन करनेपर शुद्रादिको प्राण 
दण्ड की आज्ञा है| बेंदिक यज्ञ ओर स्मात धम से पवित्र हुआ 
आय ही समाज का सच्चा स्वामी था। उसे यह स्रासित. ओर 
श्रेष्ठ वेदिकधमके जन्म सिद्धि अधिक्रारके कारण मिलीहुईं पवि- 
चतासे ही प्राप्त होता था । यह पवित्रता ब्राह्मणांकी पुरोहिताईसे 
प्राप्त हाती है । इसलिय ब्राह्मणांको समाजमे श्रेष्ठ स्थान दिया गया 
कुछ लोग कल्पना करते है कि ब्राह्मण का अर्थ है त्यागी, ज्ञानी, 
संयमी तपस्बी | परन्तु श्रोत स्मार्त कायदे के अनुसार ब्राह्मण 
शब्द का यह वाच्याथ नही । ब्राह्मण यदि दूसरे वर्ण की स्त्रियों 
के साथ व्यभिचार करे तो उसके लिये स्मृतियों मे बहुत हल्फे दंड 
का विधान है और और उसके साथ उसे विवाह करने की भी 
अआज्ञा दी गई है। शूद्व स्त्रियो को रखेल के तोर पर रखने की तो 
बड़े बड़े धर्म स्मृतिकारों ने आज्ञा दी है | जिन्होंने नहीं दी है, वे 
वाकायदा कोई विशेष दड भी नहीं बतलात | इसके विपरीत यदि 
दूसरे वर्णका या शूद्र वर्णका पुरप ब्राह्मण या आये स्त्रीसे विवाह 
करता है अथवा व्यभिचार करता है, तो उसे अत्यन्त तीत्र यात- 
नामय प्राण-दड का विधान है। ब्राह्मयणो को किसी भी अपराधमे 
प्राण दंढ नही मिल सकता | त्याग, संयम और तप से विचिलित 
हुए ब्राह्मण को तो दूसरे व्णके समान ही दण्ड मिलना चाहिए 
परन्तु वेद ओर स्मघ्रतियोमे इससे उल्टा ही है ब्राह्मण ओर वदिक 
आर्योको अबंदिको की अपेक्षा जन्मसिद्धि सुभीते ओर अधिकार 
बहुत ज्यादा दिये है। श्रोत-स्मात कायदे से सस्पत्ति, सत्ता भोग 
ओर सम्मानके विषय से ब्राह्मणोकों जितने सुभीते है उतने किसी 
को भी नहीं है। उन कायदो के दृष्टि से त्याग, सयस, ज्ञात और 
तप को कोई अधिक महत्व नहीं दिया गया है । 
जिस ज्ञन को सहत्व दिया है वह वेद-विद्या या पुरोहिताई का 
ज्ञान है। न्‍्याय-दान का काम कानज्न के पंडित ब्राह्मणों को पहिले 
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मिलता था । क्षत्रियो और बेश्यों को ब्राह्मण न मिलने पर मिलता 
था। शूद्र चाहे कितना भी कानन का पंडित क्यो न हो. मूर्ख 
त्राह्मण उससे अच्छा हे, यह सारी स्प्रतियोमे जोर देकर कहा गया 
है| स्मृतियों का कायदा है कि 5ग़ज़ की और लगान की दर 
ब्राह्मण के लिए सब से कम होनी चाहिये | पुरोहिती विद्या वाले 
त्राह्मणकों सारे कर माफ थे | स्प्रति ऊहतो हे कि न्याय दान करने 
के समय ब्राह्मण का मुकदमा सच से पहिले चल्नाया जावे । 
ब्राह्मणो का अपने से नीचे के वर्णो के व्यवसाय करने की आज्ना 
थी परन्तु नीचे के वर्णों को विशेष कर शूद्रों को उच्च वर्ण 
के किसी भी धन्धेकों करने की मनाही थी । प्राणान्तिक आपत्ति 
के समय भी नीचे के बर्ण वाले के लिए उच्च वर्णके उद्योग या 
व्यवसाय करना स्मृत्तियोके अनुसार बडा भारी अपराध था । 


हिन्दू धर्म समीक्षा से प्रष्ट १२९--१३० 
“आर्य समाज और वेद धर्मका पुनरुझ्लीवन”” 


आर्य समाज वेदों की प्रमाणता स्वीकार करने ओर स्थूतिः 
पुराणोक्त धर्म का त्याग करके निमोण हुआ पथ है । यद्द वेदो के 
ब्राह्मण भाग को वेद नहीं सानता । इस पथ वालो ने समक रक्खा 
है कि केवल मन्त्र भाग ही सच्चा वेद है चू कि ब्राह्मण भाग का 
विस्तृत कर्म-कशड इस युग मे बिल्कुल मूखंता पूर्ण है। इस लिये 
उन्‍होंने उसका वेदत्व ही निकाल फेका | इस पथ के मुख्य आचाय 
स्वामी दयानन्दने वेदों का नया अर्थ लगाया है.। उन्होने बेदो को 
एकेश्वरबाद की पोशाक दी है । मन्त्र भाग में जहां पशु यज्ञ का 
प्रकरण आता है | वहा उनका रूपात्मक अर्थ विठाया है। स्वामी 
द्यानन्द की दृष्टि से घेद्‌ पूर्ण प्रमाण है । 

स्वामी दयानन्दने अत्यंतप्राचीन वेद मंत्रोका बड़ी खीच तान 
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के साथ अर्थ करके वेदो को नये युग के अनुरूप बनाने का व्यर्थ 
घटाटोप कियाहे वेढोकी गई बीती कल्पनाओका पुनरुज्जीवन करके 
नये सामाजिक जीवनके लिये उपयोगी नवीन अर्थ निमोण करनेके 
प्रयत्न मे बोद्धिक दृष्टि से स्वामी जी को जरा भी यश नही मिला 
आर्य समाज एक तरह से इस्लाम की प्रतिक्रिया है। एकदेव ओर 
१ बेद और एक धर्म का संदेश नवीन युग के अनुरूप नहीं हो 
सकता । वारह सी वर्ष पहिले मुहम्मठट साहब ने जो सदेश अरबों 
को दिया बेस। ही सदेश अन्धानु करण से इस विज्ञान प्रधान युग 
में देना अत्यन्त अप्रासंगिक है--- 
कुछ लोग कहते है कि मूल वेद्किधमंका पुन्रु्जीवन करनेसे 
हिन्दुओका सच्चा उत्फर्प होगा। बुद्ध-पूर्व-धर्मका संदेश देनेसे हिन्दू 
पहिले जेसे पराक्रमी बनेगे। परन्तु यह एक ऐतिहासिक असत्य हे 
कि बुद्धोत्तर कालमे हिन्दू दुवं्त और हीन बन गये थे। बास्तवमे 
बुद्ध।त्तर कालमे हिन्दू दुबल ओर हीन बन गये वास्तवसे बुद्धोतर 
काल मे ही हिन्दुओंके तीन चार बड़े बड़े साम्राज्य हुए है। 
उतने बड़े साम्राज्य बुद्ध पूर्व कालंमे कभी थे, इसका इतिहासमे 
प्रमाण नहीं मिलता है । (दूसरी बात यह हेकि वेदोकी कल्प- 
नाश्रोसे तो हिन्द आगे ओर भी अधिक निकृष्ट बनेगे। कारण 
वेदोके सपष्टि-विषयक ओर समाज-जीवन-विषयक विचार अत्यन्त 
आछे ओर अ्रामक है सष्टि ओर ससाज सस्बन्धी भ्रामक विचारों 
को माननेसे मनुष्य दुबल ही अधिक बनेंगे । कारण वेदोके रइष्टि 
विपयक ओर समाजके) कार्य-कारण भावका यथाथे ज्ञानही मनुष्य 
को अधिक पराक्रमी ओर समर्थ बनाता है । यह सच है कि वेदोमे 
एहिक जीवनको न प्रश्नतिबादकी ओर भौतिक साधनाको बहुत महत्व 
टिया हे. परन्तु साथ हो निसरग शक्तियोमें अनेक देवता रहते है 
आर उनकी लीला लहरसे सप्टिमे गहन ओर विध“न होता है 
यह महान अज्ञान भी उनसे भरा हुआ है । इसी तरह उनमे देव- 
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ताओकी आराधघनाका शुक और उ्यर्थ कर्म-कार्ड अथवा यज्ञ है | 
उस संख्यायसख्यका ओर आडम्बरका इस समय अपनी संस्कृत 
के साथ जरा भो मेल नहीं बैठ सकता । उनसेसे देव रूप और देव 
चरित्र आज कल के ज्ञान ओर नेतिक कल्पनाओसे विल्कुल 
वे मेल है। वतमान विज्ञान ओर समाजशास्त्रके साथ तुलना 
करने पर मालू प होता है कि बेदिक धर्म अनाडो समाजका था। 
वेदोकी श्रेष्ठ उस काल होमे शोभा देने वाली ओर उत्त परिस्थित 
के अनुहृप थी । उन वेदोकी इस समयकी सुधारण, ओर 
स स्क्ृतिके साथ तुलना न करना ही अच्छा है । भास्कराचारयका 
गणित वर्तमान गणितके सामने बिल्कुल अपूर्ण ओर छुद्र दिखता 
है, फिर भी उसकी ऐतिहामिक योग्यता और महत्ता कम नहीं हे 
यही दशा वेदोकी है | वेद उपनिषद्‌ गीता और दशनोका ऐतिहा- 
सिक महत्व बहुत अधिक है परन्तु वर्तमान जीवनमे उन्हें सार्ग- 
दर्शक बनाना आत्मघाती ही ठहरेगा। 

तके रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्री द्रा लिखित हिन्दू धर्मकी 
समीक्षासे; प्रष्ट १५० | १४१ | 


>> पवन 





# १ ब्रह्मयज्ञ, पित तपंण, श्राद्ध आदि धार्मिक विवियोंमे जनेऊ 
कभी दाहिने कपेसे ( अपसव्य ) ओर कभी वाये कपघेसे ( सव्य ) लठकता 
रखना पडता है इस कमको सब्यायसव्थ कहते हैं। इससे इस शब्दका 
अथ होता है व्यथंका त्रास या जान बूक कर अपने सिर लिया हुआ 
उपद्रव । 


( छंद ) 
मीमांसा दशन 


बैदिक दर्शनों मे दो ही दर्शन वेदिक है। एक मीसांसा, और 
दूसरा वेदान्त | 


इनको पूर्व मीमांसा ओर उत्तर मीमांसाके न|म से कहा जाता 

है शेष चार दर्शनवेदोका नाम मात्र लेते है परन्तु उनके सिद्धान्तो 
५ 9 ५ विशेष आप बी प 

की न तो पुष्टि करते हैं ओर न विशेष उल्लेख ही । इन दो वद्क 
दर्शनोंमे भी वेदान्तदर्शनका सम्बन्ध विशेषतया उपनिषदोसे है 
स॒ हिताओ से नही है. । परन्तु मीमांसाका सस्बन्ध एक मात्र 
बेदिक संहिताओं से है | तथा ऐतिहासिक दृष्टि से भी मीमांसा 
दर्शन सबसे प्राचीन है अतः हम सबसे प्रथम मीमांसादर्शन कार 
९ न हैं 
इश्वर विषयरमें क्‍या लिखते हैं इसीपर प्रकाश डालते है । 

वेदान्तद्शनके अ० ३॥२॥४० व्यासजी लिखते हैं कि--- 

ए ५ 

धम्प जमिविरत एवं । 

अथात्‌ जेमिनि आर्चाय का कथन है कि धर्म अपना फल 
स्वयं देता हे अतः कर्मके लिये अन्य देवता या ईश्वर आदि की 
कल्पना व्यर्थ हे अतः यह स्पष्ट हे कि मीमांसादर्शनकार कर्मफल 


के लिये इंश्वर आदि की आवश्यकता नही समझता है । जेसा 
कि लिखा है । 


यागादेव फलं तद्डि शक्ति द्वारेण सिध्यति | 
सक्षम शकक्‍्त्यात्मक वा तत्‌ फलमेचोप जायते || 
(तन्त्र वातिंक) 


अथोत्‌ कममें एक प्रकारकी सूक्ष्म शक्ति होती है वही शक्ति 
कर्म फल प्रदानमे समथ हे, अतः कमंका फल कर्म द्वारा ही प्राप्त 


( एहंट८ ) 


होजाता है उसके लिए अन्य फल ग्रदाताकी आवश्यकता नही हे ४ 

तथा च मीमासादर्शनके महानाचार्य श्रीकुमारिल भट्टने श्लोक 
वातिकमे सृष्टिकर्ता व कर्म फलदाताका अनेक प्रबल युक्तियो द्वारा 
खंडन किया है। जिनको हम प्ू० ३६६ पर उद्धृत कर चुके है 
पाठक वही देखनेका कष्ट करें । 


मीमांसा पर विद्वानों की सम्मतियां 


भारतीय दर्शन शास्त्रका इतिहासमे प॑>देवराजजी लिखतेहैकि 

“बेदी मे जहां इंश्वर की स्तुति है बह वास्तव में यज्ञो के 
अनुषाता की प्रशसा है । यज्ञ कत्तोओ को तरह तरह के ऐश्व्य 
प्राप्त होते है। मीमांसक र॒ष्टि ओर प्रलय नही मानते | काल की 
किसी विशेष लम्बाई बीत जाने पर प्रलय ओर सृष्टि होती है इस 
सिद्धान्त को मीमासकों ने साहस पूर्वक ठुकरा दिया | जब सृष्टि 
का आदि ही नहीं है तो र्ष्टि कतोकी कल्पना भी अनावश्यक है । 
कुमारिल का निश्चित मत है कि बिना उद्देश्य के प्रवृति नहीं हा 
सकती, जगत के बनाने मे ईश्वर का कया प्रयोजन हो सकता है । 
उद्देश्य और प्रयोजन अपूर्णता के चिन्ह है, उद्देश्य वाला ईश्वर 
अपूर्ण हो जायेगा। घर्म अधर्स के नियमन के लिये भी ईश्वर 
आवश्यक्ता नहीं है । यक्ञकर्ता को फल प्राप्ति अपूर्व कराता है । 
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& आर्य समाजके प्रसिद्ठ विद्वान, गुरुकुल इन्द्रप्रस्थके आचार्य० 
प्रो० गोपाल जी ने सर्व दर्शनमीमासामे लिखा है कि-- 

“काण्ट और मीमासामे भेद यह है कि मीमासा समझता है कि जो 
फल मिलना है वह एक नैतिक कर्मनियमके अनुसार है परन्धु काट 
समभता है कि फल ईश्वर द्वारा मिलता है | ? ० ११२ 

यहा आर्य समाजने भी शरद स्वीकार कर लिया है कि--- 

मीमासादश नके मतमे कर्मफलके लिए ईश्वरकी आवश्यक्का नहीं हैँ ! 


( ४६७ ) 


शरीर न होना भी ईश्वर के कर्तज्य मे बाधक है। संसार की दु.ख- 
मयता भी ईश्वर के विरुद्ध साक्षी देती है ।” 

श्री वल्देव उपाध्याय, एम, ए, साहित्याचार्य । 

भारतीय दर्शन, (जिस पर कि सगलाप्रसाद पारितोषिक भी 
मित्ना है) मे लिखते है कि,--तत्व-ज्ञानकी दृष्टिसे मीमांसा प्रपंच्च 
की नित्यता स्वीकार करती है। मीमासा जगतकी मूल सृष्टि तथा 
आत्यन्तिक प्रलय नही मानती । केवल व्यक्ति उत्पन्न होते रहते हैं 
तथा नाशको प्राप्त करते रहते है, जगतकी सृष्टि तथा नाश कभी 
नही द्ोता ब्रह्म सूत्र तथा प्राचीन मीमांसा ग्रन्थोके आधार पर 
इंश्वरकी सत्ता सिद्ध नहीं की जाती ।” मीसांसा दर्शन प्रकरण । 

श्री राहुल सांकृत्य।यनजी , “दर्शन दिग्दर्शन मे लिखते है कि-- 

“ईश्वरके लिये मीमांसामें गुंजायश नहीं । जेमिनिकों बेदोकी 
स्वतः प्रमाणता सिद्ध कर यज्ञ कर्मकांड का रास्ता साफ करना थ। 
उसने इंश्वर सिद्धिके बखेड़ेमे पड़नेसे वेदको नित्य अनादि सिद्ध 
करना आसान समझा | 

आपने इस विषयमे पद्मपुराणका एक प्रमाण भी ब्िया 
है| यथा--- 

हिजन्मना जैमिनिना पूर्व वेदमथार्थतः | 

निरीश्वरेश वादेन क्ृतं शास््र महत्तरम्‌ || उत्तरखंड २६३ 

अथोत्‌--जेमिनिने वेदके यथार्थ अर्थके अनुसार यह मीमांसा 
दर्शन निरीश्वरवादात्मक रचा । 

प्रसिद्ध दाशंनिक बा० 'सम्पूणाननन्‍्दजी' ने 'चिदविज्ञास! मे 
लिखा है कि:--- 

. जो लोग इंश्वरके अस्तित्वको स्वीकार नही करते उनसे कपिल 

जेमिनि, बुहुओर महावीर जैसे प्रतिष्तित आचाये हैं ।! पु०१०३ - 


( ४०० ) 


सारांश यह है कि नवीन व प्र॑चीन सभी ख्वतन्त्र विचारको 
ने सांख्य और मीमांसादर्शन को अ्नीश्वरवादी माना है यहां 
पह्मपुराणका श्लोक बड़े महत्वका है उससे यह स्पष्ट होगया है कि 
जमिनि ने वेदोके अर्थक्रों लेकर यह शास्त्र अनीश्वर वादात्मक 
रचा है इस श्लोकने वेदोमे भी ईश्वरवाद का खडनफर दिया है । 
यहता हुई नीसांसा की वहिरंग परीक्षा तथा इसकी अन्तरग 
परीक्षाके प्रमाण हम प्रारंभमें ह्वी दे चुके हे अतः यह सिद्ध है कि 
मीमासा ओर वेद दोनोमे वर्तमान ईश्वर्के लिये कोई स्थान नहींहै। 


श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मो एम८एओ एलने अपनी पुस्तक 
'सारतीय ईश्वरवाद” मे लिखा है कि--- 

“पृथ्वी स्वर्ग और नरकके उपयुक्त विचारोके रहते भी संहिता 
में सृष्टि परक स्पष्ट विवरण नहीं मिलत | 

इस सम्बन्धके जो कुछ वर्णन रू पकॉमे कथित है उनके 
शाच्दिकअर्था से निश्चित्‌ अभिप्राय निकालना आज कठिन है 
मन्त्रोमें पिता-माता द्वारा सजनके सदृश्य उल्लेख है ओर जिन 
देवताओं से विश्व का धारण किया जाना वर्णित है उनकी भी 
उत्पत्तिके संकेत दिये गये है। *'* 


पुरुष, हिरण्यगर्भ, प्रजापति, उत्तानपाद आदि सूक्तोंम जा 


लिखे गये है, उनमे सृष्टि विषयक अस्फुट बातें हैं। जिनको आधार 
बनाकर त्राह्मणकालमे प्रथिवीके वननेके सम्बन्ध वराह कच्छप 


अादिके आख्यान उपन्यस्त किये गये ।” 

इस प्रकार सभी स्व॒तन्त्र विचारक विद्वान इसी परिणाम पर 
पहुंचे हैं। अतः स्पष्ट है. कि संहिताओंसे न तो वरतमान इश्वरका 
वर्णन हैं और न सृष्टि उत्पत्ति आदिका | 


( ४५०१ ) 
प्रलतय 


सुप्रसिद्ध बेद्क विद्वान वेदतीर्थ श्री प॑० नरदेवजीने अपनी 
पुस्तक, £ग्वेदालोचन, मे लिखा है कि-- 


“बेदान्त सुत्रकार वादरायण व्यास और उनके भाष्यकार 
शंकराचार्य शब्दोंका नित्यत्व स्वीकार करते है, किन्तु एक बात 
विचित्र कहते है कि स्वयं शब्द नित्य नहीं है थे जिस वस्तु, जाति 
के वाचकर है वह जाति नित्य है इसलिये इन्द्र आदि देवताओके 
नाम ऋनित्य है तो भी चेढोके नित्यत्वमे बाधा नहीं पड़ती क्यो 
कि--मन्द्र आदि देवताओकी जाति नित्य हे |”? प्रू० ६३ ६४ 

आगे आप लिखते है कि-- “मीमांसाकार का मत है कि 
प्रलयकालमे बेदोके नष्ट होजानेके पश्चात्‌ बचे हुए ऋषि लोग 
अपनी स्मृति के वल पर पुनः वेदोका उद्धार करते है प्र०६५ 


उपरोक्त लेखसे यह स्पष्ट है कि, वेदान्तदर्शनकार व्यास तथां 
जैमिनि ओर उनके भाष्यकार श्री शकराचार्य आदि सभी विद्वानों 
ने इस जगत्‌की एक देशीय प्रल्लयको स्वीकार किया है क्योकि उन 
के मतमे वेदोमे कथित सभी पदार्थ जातिरूपसे नित्यहैं तथा व्यक्ति 
रूपसे नाशवान है अतः प्रथ्वी चन्द्र ,सूर्य, मनुष्य,पशु आदि सभी 
जातिरूप से नित्य सिद्ध होगये | अतः इनसबका एकदम नाश 
होनेका तो भ्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता। यही वेदिक मान्यता है । 


इसीकों आचाये जैमिनि ले स्पष्ट करदिया उन्होने प्रलयका 
अर्थ इस प्रथ्वीके एक खंड ( प्रान्त का प्रलय होना साना है तभी 
तो वेदोद्धारक ऋषि बचे रह गये थे। जिन्होंने अपने स्प्रति बल 
से का पुन रुद्धार किया जनशास्त्र भी ऐसी प्रलयको स्वीकार 
करते है। 


( ४५०२ ) 
सार्रश 


सारांश यह है कि सीमासकों की निम्न लिखित मान्यताये 

सिद्ध है | 

(१) इस संसारकी वास्तविक स्व॒तन्त्र सत्ता हे यह भ्रम 
विज्ञानमात्र मायामात्र विवर्त अथवा परिणाम, सिश्या स्वप्न 
आदि नहीं- है | 

(२) यह जगत अनादि निधन है न यह कभी उत्पन्न हुआ है 
ओर न इसकी कभी प्रल्य ही होंगी । 

(३)कर्मोका ,फल दाता कोई ईश्वर आदि नहीं है. अपितु कर्म 
स्वय ही फल प्रदान की शक्ति रखते है अथोत्‌ कर्मा से 'अपूर्व 
(सस्कार) होता है ओर उस अपूर्व से फलरग्राप्त होता है। तथा 
जगत नित्य होने से उसके कतोधरता की भी आवश्यक्ता नहीं है 
इसलिये ईश्वर नही है । 

(५)आत्मा प्रत्येक शरीर में प्रथक २ है और वे अखुपरिमाण 
नही है अपितु महत परिसाण हे । 

(५) बेढोमे जो सृष्टि उत्पत्ति विषयक कथन प्रतीत होता है 

वह वास्तविक नहीं है अपितु अर्थवादमात्र है अथात्‌ भावुक भक्तो 
की स्तुति मात्र है | है 
कक 
उपनिषद्‌ व वेदान्त दशन 

मीमासा के पश्चात्‌ दूसरा वेदिकदर्शन वेदान्तदर्शन है इसको 
उत्तर मीमांसा भी कहते हे जिस प्रकार सीस[सामे ब्राह्मण ग्रन्था 
के यज्ञादि का समन्यव किया गया है उसी प्रकार वदान्तमे ओप- 
निषद्‌ श्रुतियो का समन्वय किया है जिस समय वादरायण ने 

यह वेदान्त शाम्त्र ढनाया था उस रूमय भारतदप मे वबद्धा 
का साम्राज्य था, अथात्‌ अनात्मवादका वोल वाला था उपानपढ 


( ईंण्डे ) 


तथा उनकी परस्पर श्रुतियों का प्रवल खंडन किया जारहा था 
ऐसे समयमे यह आबश्ययक था कि उन सबका उत्तर दिया जाये 
तथा परस्पर विरुद्ध श्र्‌तियों का समन्वय किया जाये, यही कार्य 
बादरायणने किया । हम पहले लिख आये हेकि वेदिक कालसे तथा 
उपनिषद्के समय तक भी वर्तमान कतो इेश्वरका आविष्कार नहीं 
हुआ थ। सबसे प्रथम हम गीता में इस इश्वरवाद की झलक देखते 
है उसके पश्चात तो यह सिद्धान्त सर्वोपरि बनता चला गबा 
ऐतिहासिक दृष्टि से विचार करने वालोके लिए यह विच!रणीय हे 
कि किस प्रकार बेदिक अध्यात्मवाद ने उपनिपदोसे शमे शरने एक 
ब्रह्मयवगादका रूप धारण किया, तथा पुनःवही एक ब्रद्यवाद सिद्धान्त 
अथोत्‌ अद्वेतवाद बन गया । 

हमारा हृढ विश्वास है कि मूल वेदान्त सूत्रों मे, मायाबाद 
या अविद्याबाद, परिशासवाद विवर्तवाद आदिका उल्लेख तक भी 
नहीं है | विशिष्टाइेतादि भी उसका विषय नहीं है । इसके प्रथम 
सूत्र मे ब्रह्म की जिज्ञासा की गई है यहां ब्रह्म नाम आत्मा का हे 
यह ब्रह्म न तो शझ्कर का मायाबच्छिन ब्रह्म है ओर न नवीन नेया- 
यिकोा का सृष्टिकत्तों इेश्बर है | 

जन्माधरयथ यत) ॥ २॥ 

इससूत्रम भी सृष्टि उत्पत्तिका कथन नहींहे। हमे आशय होता 
है कि सम्पूर्ण आचार्यो ने यहा सृष्टि की उत्पत्ति आदि अर्थ किस 
प्रकार किये है | यहा शब्द्जन्मआदिहे न कि सजन वप्रलय आदि 
जन्म शब्दसष्टि की उत्पत्ति के लिए न तो कहीं शास्त्रो मे ही प्रयुक्त 
हुआ है तथा न लोकमे ही इस शब्दका इस अर्थमे व्यवहार होता 
है। अतः इसका सरल अर्थ है इसके जन्म आदि जिससे 
होते है वह आत्मा है। ईश्वर का खडन तो स्वयं सूत्रकार ने ही 
प्रचलन युक्तियों से किया है। जिसका वणेन सप्रमाण आगे है । 


( ४०४ ) 


अथोत्‌ यहां शरीर्‌ के जन्म व मरण ख्रादि का कथन है । 
इसी प्रकार+-- 
शासत्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 
का ध्र्थ भी यह नही है कि जिससे ऋग्वेदादि उत्पन्न हुए हे 
बह त्रद्म है । अपितु इसका अर्थ यही है कि शास्त्र योनिः अस्य 
शअथोत शास्त्र है. योनि ( कारण ) जिसका यह आत्मा है। यहां 
शास्त्र उपलक्षण मात्र है. अथोत्‌ इससे अलुमानादि सभी प्रमाण 
ग्रहीत हैं. । अभिम्राय यह्‌ है कि वह प्रमाणों से सिद्ध है। दूसरा 
अर्थ यह भी हो सकता है कि वह सस्पूर्ण भाषा व ज्ञान का कारण 
है। आत्माकी सिद्धिमे ये दोनो हेतु बहुत ही प्रवल है। अतः हम 
त्लेदान्त के छुछ सूत्नो का वास्तविक अर्थ लिखते हैं.। 
अथातो ब्रक्षजिज्ञासा॥ १॥ 
अर्थ--संसार की निस्सारता जान लेने पर आत्म ज्ञान उपादेय 
है। ( अतः ) इस लिए न्रद्य जिज्ञासा ब्रद्मय-आत्मज्ञान की इच्छा 
करनी चाहिये । 
( प्रश्न ) सूत्र से त्रद्या शब्द, ईश्वर परमात्मा, त्रद्य बाचक है 
आपने इसका अर्थ “आत्मा” किस प्रकार किया है. । 
(उत्तर) श्रुतिमे आत्माके ही त्रक्म ईश्वर आदि नास हैं यथा-- 


(अयमात्मा ब्रह्म चु० २४१६ 
अथीत्‌ यह आत्मा त्रह्म है सर्व साक्षी है । 
५य आत्माउपहतपाप्पा सोइन्वेश्टव्यः 
“सु विजिज्ञासितव्यः छा० 5७३१ 
जो आत्मा पापों से मुक्त है उसका अन्वेषण करना चाहिये । 
“आत्मा वा अरे द्रष्टच्यः श्रोतव्यः बृ० २७ 
आत्मा का दर्शन करना चाहिये, 3सको सुनना चाहिये, आदि 


( ४०४ ) 


श्रतियां आत्मा को जानने का उपदेश देती है, अतः यहां आत्मा 
के जानने का उपदेश हे । 
जे तक रे ब 
अभिप्राय यह है जिस प्रकार सेत्री को संसार से वराग्य हा 
जाने पर याज्ञवल्क्यसे उसने कहा था कि-- 


येनाह नामृतारस्या किमहं तेन कुर्याम्‌ |” छू० २॥४।३ 

महाराज यदि इस विशाल वेभव से में अम्रत पद को प्राप्त 
नही हो सकती तो इस धन का मै क्‍या करूंगी, अतः मुझे वह 
वस्तु प्रदान करे । जिससे से जन्म मरण रूप दुःखो से मुक्त हो 
कंर नित्य आनन्द को प्राप्त करू, इस पर महर्षि याज्ञवल्क्य ने 
उसको आस्मज्ञान का उपदेश दिया था, ओर कहा था कि 

न हि सर्वस्य कामाय स्व प्रियं भवतति, आत्मनस्तु 
कामाय सब प्रियं भवति ॥ रू० २॥४।३ 

हे मेत्री ! संसार मे पुत्र, स्त्री, पति, धन, शरीर अआदि, पुत्र, 
आदि के लिये प्रिय नही होते अपितु आत्मा के लिये सब कुछ 
प्रिय होता है इसलिये आत्माका दर्शन, श्रवण, मनन आदि करना 
चाहिये। अतः श्रतिमे'ज्ञातव्य पदार्थ एक मात्र आत्माकों ही कहा 


है, अतः यहां भी महर्षि व्यास ने ब्रह्म शब्द से आत्माका ही 
उपदेश किया है । 


तदात्मनमेवावेदाहं त्रह्माम्मीति तस्मातत्सवेमभवत । कृ० १।४ 


अथोत्‌ उसने अपने को मैं ब्रह्म हूँ ऐसा जाना, इसी से वह 
सब ( सर्वन्न ) हो गया। 


तरति शोकमात्मविदिति, छा० ७१३ 
इत्यादि श्रुतियों से आत्मा और ब्रद्य की एकता का वर्णन 


( #£#०६ ) 


किया है अतः यहा भी त्रह्म शब्द से आत्मा अभिम्नेत है। इसी 
प्रकार जैन शास्त्रों मे भी आत्स ज्ञान का उपदेश है । 

सिद्ध! शुद्आत्मा सबंज्ः संलोक दर्शी च। 

स जिनवरेभेणितः जानीहि त॑ केवलज्ञानस्‌ ॥ अष्टपाहुड 

यथानाम को5पि पुरुषों राजान॑ ज्ञास्वा »दृधाति। 

ततस्तपनु चरति पुनरर्थार्थिकः प्रयत्नेन || २० ॥ 

एवं हि जीब राजो ज्ञातव्यस्तैथव श्रद्धातव्यः | 

अनु चरितव्यश्व पुन। स चेव तु मोक्षकामेन ॥ २१॥ 

तथा च स्मृति मे हे कि--- 

आत्मा वा देवता सर्वा) | मु अ० १२ 

एतपेके चदन्त्यम्रि पनु मन्‍्ये अजापतिस । 

इन्द्रमेफे परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌॥ मु ०आ० १२६ 

- अर्थात्‌ अत्मा ही सब देव रूप है इसी आत्मा को विद्वान, 

अप्नि मनु प्रजापति, इन्द्र. प्राण अक्म शास्त्रत आदि नामो से 


कथन करत & । 
शरीर यदवामोति य चाप्युत्कापतीश्वर। | गीता, अ०१४ 
इस खछोक का भाष्य करते हुये श्री शद्डूराचायंजी ने लिखा हे । 


/इश्चर$, देहादि संघात स्वामी जोबः” 
अथीत्‌ यहां ईश्वरका अर्थ बेहादि सघातका स्वामी जीव! हैं 
अत' सर्व शास्त्र एक मत से ब्रह्म का अर्थ आत्मा करते है। 
वर्तमान इसलिये कालीन ईश्वर की रचना वेदिक समयमे नहा हुई 
थी अतः उसका कथन भी बेलिक बांगसय में नहीं मिलता | उस 


लिय यहा अ'त्माका ही कथन हैं. । 


( ४०७ ) 


शासत्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 


सम्पूर्ण शास्त्रों का मूल कारण होने से आत्म का स्ज्ञखं 
सिद्ध है । शास्त्र मे दो बाते होती है। १ भापा २ ज्ञान संसार की 
सम्पूर्ण पुस्तके किसी न किसी भाषा में लिखी है, इल भाषाओं का 
तथा उन पुस्तकोंमे जो ज्ञान है उन सबका सूल कारण आत्मा हे 
अत्तः आत्मा सवध्न सिद्ध होता है। क्यो कि आज तक जितना 
ज्ञान प्रकाशित हो चुका है, उसका भी अन्त नहीं है, इन सब ज्ञानो 
का तथा सब सापाओ का सूल कारण आत्मा ही है। यदि इसका 
मूल कारण आत्मा न होता तो जड़ पदार्थ भी भाषा बोलते नजर 
आते तथा वे भी पुस्तके निमोण करते परन्तु आज तक कोई भी 
व्यक्ति किसी जड़से भाषा या ज्ञान नही सीखा, अतः ये आत्माके 
अस्तित्व मे तथा सर्वज्ञता मे प्रमाण है । 


अभिप्राय यह हेकि अनादि कालसे आज तक जितनी भाषा- 
ओका व ज्ञानका आविष्कार हुआ है। और भविष्यमे जो आवि- 
प्कार होगा | उन सबका सूलकारण आत्मा था आत्मा है, आत्मा 
होगा । अतः सम्पूर्ण ज्ञान, व भाषाओका मूलकारण आत्मा है । 
अतः जिस आत्मा द्वारा अनन्त ज्ञान का प्रकाश हो चुका हो, उप 
आत्मा के स्ज्ञ होने मे सन्‍्देह ही नहीं करना चाहिय | 

आत्मा को न मानने वालोको श्रुति ललकारती है कि अयि ? 
नास्तिकों जरा विचार करो ? 


येन वागश्युद्चते | येनाहुमेनोमतम्‌ । 


येन चक्नू'पि पश्यति, येन प्राणः प्रणीयते | केम-३० . 


कि जिसके कारणसे तुम बोलते हो, मनन करते हो देखतेहों 
तथा जीते हो,उसी आत्माको अस्वीकार करतेहो। यदि यह आत्मा 


( श५०य् ) 


एक पल भर के लिये इस शरीरसे निकल जाये;तो आपको ज्ञात 
हो जाये कि वास्तवसे हमारी कया हस्ति है। वस जो तुम खातेहो, 
पीते हो, देखतेहो, आनन्द लेते हो वह सब इस आत्माकी कृपाका 
फल है, उसी को न मानना अपने आपसे मुकरना हे। अथवा 
ऐसा ही है जैसा कोई कहे कि “मम मुख जिह्दा नास्ति? उससे 
कोई कहे कि जब आप के मुख मे वाणी नहीं है तो बोलते केसे 
हैं? यही बात सूत्रकार कहते है कि जो भाई यह कहते हैं आत्मा 
नहीं है, वे बोलते किस के आधार पर है, क्या बाणी बोलती हे, 
यदि यह बात है, तो मुरदोकी भी बाणी बोलनी चाहिये, परन्तु 
हम ऐसा नही देखते अतः भाष। और ज्ञानका मूल कारण होनेसे 
आत्मा को मानना चाहिये | 


तथा च॒ श्री शद्भराचार्य जी ने इस “शास्त्रयोनित्वात? सूत्र 
का अर्थ निम्न प्रकार भी किया है-- 


“यथोक़षमग्वेदादि शास्रं योनि! कारण ग्रमाणमस्य 
ब्रह्मणो यथावत्‌ स्वरूपाधिगमे | 'शाख्रादेव प्रमाणाद जगतो 
जन्मादिकारणं ब्रह्मादिगम्यत इत्यभिप्रायः । 

श्रर्थात्‌ ब्रह्म के यथावत्‌ -स्वरूपाबबीध के लिये शास्त्र ही 
( योनिः ) प्रमाण है। अभिमप्राय यह हे कि शास्त्र के द्वारा ही 
ब्रह्म का सृष्टि कहंत्व जाना जाता है ।” यहां श्री शद्बराचार्यजीने 
षष्टी तत्युरुप समास न करके बहुब्नीहि समास किया' हे । 
जिससे प्रथम के सब कल्पित एवं असंगत अर्था का निराकरण हो 
कर सूत्र का वास्तविक और युक्तियुक्त अर्थ प्रगट हो गया है । 

ब्रक्ष शब्द आत्मा का वाचक है इसका विस्तार पूर्वक वर्णन 

हक 
प्रथम हो चुका है । 


( (४०6 ) 
माया ओर वेद 


श्री शह्कुराचार्यजीका अग्वेतवाद वेदिक नहीहे इसमें एक प्रमाण 
यह भी है कि माया शब्द का अर्थ जो अछ्ेतवादी करते है वह 
अर्थ पूजे समय में नहीं था । क्यो कि वेदों मे आये' हुये 'माया' 
शब्द का अर्थ सब स्थानों पर बुद्धि तथा कम ही किया गया है। 
श्री पाण्डेय रामावतार जी शस्प्तों ने भारतीय इंश्वरवाद!' नामक 
पुस्तक मे अनेक मन्त्र इस विषयक उपस्थित किये है तथा अनेक 
भाष्य एवं निरुक्त आदि के भी प्रमाणों से इस विषय की पुष्टि की 
गई है । अतः सिद्ध है कि जेद्कि साहित्य से माया शब्द प्रचलित 
अर्थों मे प्रयुक्त नहीं हुआ है. | अतः 

माया सुजते विश्वमेतत्‌ (शवेताश्वरोपनिषद्‌) 

इन्द्रोपायाभिः पुरुरूप ईयते ( बु० ४)२॥१६ ) 

आदि श्रुतियो का अर्थ हुआ--( मायो-) कर्मेमि लिप्त आत्मा 
इन शरीरादि की रचना करता रहता है । तथा च॒ ( इन्द्र ) आत्सा 
( मायामिः ) कर्मा से अनेक शरीर धारण करता है। तथा च 
(इन्द्रामायामिः) यह मन्त्र ऋग्वेद मे भी आया है | उसकी व्याख्या 
करते हुये निरुक्तकार यास्काचार्य ने माया का अथ बुद्धि ही किया 
है। अतः उपरोक्त श्रुतियों से वर्तमान सायावाद या अविद्यावाद 
का समर्थन करना ठीक नहीं है । 

इसके अलावा हम वेदान्तके अन्य दो सम्प्रदायो का भी 
उल्लेख करते है जो कि जगतको नित्य मानते है | 

(५) चैतन्य सम्प्रदाय ।-इसका कथन है कि ' जगत ( प्रप्च ) 
नितर्रां सत्यभूतपदार्थ है? क्योकि यह्‌ सत्य सकल्प हरिकी बहिरंग 


शक्तिका बिलास है श्रुति तथा स्पृति एक स्व॒रसे जगतकी सत्यता 
प्रतिपादित करती है। यथा- * 


( ५१० ) 


शाश्यतीम्यः समाम्य! ( यज्ु० 9७० | ८ 


वा विध्गुपुराण (१० शध्टरोइनो अक्षय नित्य कावा है पत्स 
कालम भा भगवान के साथ जगतक़ी सूह्र्म रूवेण अनस्थिति उस 
प्रकार रहती हें. जिस प्रकार रात के समय चने लीन विहरामोरी 
स्थिति । “भारतीय दर्शन | 


स्पष्ट मपल जगतकी नित्यताफा कथन हैं । सभा जिस 
प्रकार रात्रिम विल्गसादा नाश नहीं होता उसी अफार फ्रनयोों 
जगतऊका नाशा नहीं होता, अपित उसका निया भाव है साता 55 । 


(२) प्रत्यमिज्ञा (त्रिकदर्शन) 


यह भी जगतऊी उत्पत्ति आटि नए मानना | उसका कहना 
है क्ि-- परम शिव ही उस विश्वका उन्‍्मीलस साय फरते ।। से 
फिसी उत्पादनकी आवश्यकता 7 ने किसी धख्याधारकी । पगत 
पटल भी विद्यमान था फेल उसका प्रकदीकरगा छटष्चिकानलगी शिव 
शक्तिस सम्पल होता है । भारतीय दर्शन * प्र८ 9, ० । 


थद्ा भी खपध्ि रचनाका अस सद्रि सस्पति गंदी आऑपियु छत 
प्रक]!करसा भान ; | आन; लगते नित्य श्ग मेहनत आमाग। 
के फनी से ही सिद्ठ हो जाता दे । वदारत इशस का धपसा लात 3 
मिद्दान्त क्या था यह जानना हज वठिससर काय # + धैया॥ि 
उस पर लिनने भी भाप्य £ थे सब सास्थशशाववित टणियोंगी हि 
गये £ | उससे निपरता साखिए गाया सहा है रख; थे 
शा्णसिोमो रामगने के ये स श्दपका ही हशरा नी सना 
धाटिय ध्यपत मरा खूतेशा आाहटाप सामने सदा हमार हज 
खादिय। हमारा विशास है कि गृह सुझारें हरा पियांदिय हद 


( ४११ ) 


प्रमाण आदिसे ब।धित इश्वरका कथन विल्कुल नही हे । इश्वर 
सृष्टि कत्तो हे इसका तो सूत्नोमे खंडन किया गया है । 

पद्मपुराशमे शकर मतको प्रच्छुन्न बोद्ध बताया गया है | तथा 
दर्शन दिग्दर्शनमे एक श्लोक दिया है । 

बेदो ब्नृतोी बुद्धकृतागमोड्नृतः । 

प्रामाएयमेतस्थ च तस्य चानृतम्‌ | 

बोद्धा प्नृतो चुद्धिफले तथानृते । 

यूयं च चीद्धाथ समान संसदः ॥ 

रामानुजके वदान्त भाष्यकी टीका? (अ्रतश्रकाशिकामे) अथातू 
हू शंकरमतानुयायों ? तुम्हार लिय बेद असत्‌ है इसी प्रकार बोद्धो 
के लिये बुद्ध बचन असत्य है। तुम्हार लिय वेदका तथा उनके 
लिये बुद्ध बचनोका प्रमाण होना मिथ्या हे । उसीप्रकार बुद्धि(ज्ञान) 
ओर उसका फल मोक्ष भी मिथ्या है | इस प्रकार तुम ओर बोद्ध 
समान हो अस्तु यह यह प्रकरण नहीं है अतः अब हम यह 
दिखाते है कि श्री शंकराचायजीने भी सृष्टि आदिकी उत्पत्तिको 
केवल अथवाद ही माना है। 

तथा च 'सहाभारत मीसासा' में रायसाहब चिन्तामणि 
लिखते है कि--- उपनिषदोमे परत्रह्म वाची आत्मा हे । आत्मा 
और परमात्मका भद उपनिषदोको ज्ञात नही है |” 

अशिप्राय यह हैकि उप|निपदोम नश्चयनयकी दृष्टेसे आत्माका 
सुन्दर वर्णन किया गयाहे अतः निम्चयनयसे आत्मा और परमा- 
त्मा एक ही है। भेद तो कर्मेके कारणसे है । बेदान्त दर्शन उपनि- 
पदोके भावोकों ही व्यक्त करने तथ। उन्हे दार्शनिक रूप देनेके 
लिये लिखा गया है। अतः उसमे भी मुक्तात्मासे भिन्न कोई जाति 
विशेष अथवा व्यक्ति विशेष इश्वर नही माना है । यहः निश्चित है । 


वेदान्त दर्शनमे ईश्वरका खंडन 'निम्न प्रकारसे किया है । 

पत्युरसामझस्यात्‌ | अ० २।२।३७ 

संवन्धानुपपत्तेथ ॥ ३८ || 

अधिष्ठानोपपत्तेश् || ३६ ॥ 

फरणवच्चेन्न भोगादिभ्यः || ४० ॥ 

अर्थात्‌-ईश्वर जगतका कत्तों सिद्ध नहीं होता है क्योंकि यह 
युक्तिके विरुद्ध है । जीव ओर प्रकृतिसे भिन्न. ईश्वर बिना सस्वन्ध 
के जीव ओर प्रकृतिका अधिछ्ठाता नहीं बन सकता | इनमे संयोग 
सम्बन्ध नही बन सकता क्योकि यह सम्बन्ध दो एकदेशीय पदाथंमे 
होता है । परन्तु ईश्वरका एक देशीय नहीं माना जाता | इनसे सम- 
वाय सम्बन्ध नहीं हो सकता क्योकि इनसे आश्रय और आश्रयी- 
भाव नहीं है । कार्य कारण सम्बन्ध तो अभी असिद्ध ही है। अतः 
इनमे किसी प्रकारका सम्बन्ध न होनेसे ईश्वर जगत रचना नहीं 
कर सकता ॥३८॥ 

अधिए्ठानकी सिद्धि न होनेसे भी ईश्वर ऋल्‍पना सिथ्या है । 
क्योकि निराकार ईश्वर कुम्हारकी तरह (मिट्टी) प्रकृतिको लेकर 
जगत रचना नहीं कर सकता ३८९॥ 

यदि यह कहो कि कुम्ह्ारकी तरह उसके भी हस्त पादादि है । 
तो उसका ईश्वरत्व ही नष्ट हो गया। वह भी कुम्हारकी तरह कर्म 
करेगा उसका फल भी भोगना पड़ेगा ॥४०। 

विज्ञ पाठक बन्द यहा देख सकते हैं. किस प्रकारकी अवल 
युक्तियोसे जगतकताका खडन किया गयाहे। तथा अध्याय,#पा०३ 
के आरंससे ही आकाशादिको उत्पत्ति बताने बाली तथा उनका 
विरोध करनेवाली श्रुतियोका समन्वय किया गया है। भाष्यकारोने 
बह्टा पर आकाश, वायु, तेज, प्राण, आदिको नित्य बताने वाली 


( ४९३ ) 


श्रतियोंकों गोण माना है तथा अनित्य वाली श्रुतियोकों मुख्य मान 
कर समन्वय किया है, वह विज्कुल ही असंगत है । इस प्रकार 
उनको गौण माननेमे कुछ भी युक्ति या प्रमाण नही है । वास्तवमे 
तो जैसा कि हम प्रथम श्री शंकराचार्यके प्रमाणसे ही सिद्ध कर 
चुके है कि ये सब पदार्थ जाति रूपसे नित्य है तथा व्यक्ति रूपसे 
उत्पन्न होते है और नष्ट होते रहते हैं। & यही आशय यहां भी 
शास्त्रका है अतः यह सिद्ध है कि बेदान्त दर्शन भी जगत नित्य 
अकृतम मानता है तथा इश्वरकों जगत कत्तो नहीं मानता । 


तथा च ऐतरेयोपनिषद्‌ द्वितीय अध्याय के आरम्भ से सृष्टि 
रचना आदिका विचित्र बेन है । इस पर प्रतिवादीने प्रश्न किया 
कि तो क्‍या इन सब बातोकों असम्भव माना जाये ? इसका उत्तर 
श्री शंकराचायंजी देते है कि नही यह सब आत्मावबोध करानेके 
लिये अरथवादमात्र है, अथोत्‌ आत्माकी प्रशसा मात्र है इस लिये 
कोई दोष नही है । 


(उत्तर) न अत्रात्माववोधमात्रस्य विवक्षित्वातू । 


कतथा जहां जहां इनकी उत्पत्ति आदिका कथन है, वहा वहां, शरीर 
या प्राण अर्थ है । जैसे, 


आत्मन आकाशः संभूतग, आकाशाद्‌ वायु।। आदि ! 
यहा आकाशका अथ सूद्म प्राण, तथा वायुका अथ स्थूल प्राण है | 
इसी प्रकार जहां जहा आकाश, वायु, तेज, प्राण आदिकी उत्पत्तिका 
निषेध किया है, वहा वहा यह सासारिक पदाथोका वर्णन होता है | 
श्रीयुत प० माधवराव सप्रे ने 'आत्मविद्या? के छू० ३६१ पर आका- 
शाद्‌ वायु, इस श्रुतिका अर्थ जीवके अवतरण परक किया है अर्थात्‌ 
आत्माके परलोकसे लोटनेका क्रम इस श्रुतिम बताया गया है | 


९ 8 
सवड्यिमथवाद), हृत्यदोपः । 

तम्स स्पष्ट सिद्ध है कि ज़गन रचना आहदिका कथन 

फ्वल आत्मा बचाव करनेके लिय आत्माक़ी स्तुति (अशंसा) मात्र 
४ । बस्तवम जगतकी रचना आदि सही होनी । 


# ७ क्री न शक 
ब्रह्म सृष्टि और मीमासादशन 

संपध्तियाद और ईश्वर' मे श्रीशवाबधानी जी लिखते हैं कि-- 

यथपि सासदीय यूक्त की सट्टि रचना हू प्रकार ऋषियों ऊ 
सशय से आकान्त ह ओर नासदीय घृक्त की छूटी और सातर्वी 
एचा इनका रणहन भी ऊर चुकी हूं. तो भी व्यवस्थित विचार 
फरने बाल टर्शनफारोंने खट्टि के विषय से क्या « किया हैं इसका 
हिचित दिखशंन कराने हैं। बद के साथ सबसे अधिक सम्बन्ध 
रसने बाला पूर्वमीमांसा दशन है । इसके संस्थापक जैमिनि ऋषि 
£ उनका झ्ाष्ट्र के विषय मे क्या अभिप्राय है उसका मीमासा- 
दर्शन की माननीय पुम्तकशास्त्रदीपिफा मोर श्लोफ वातिक आदि 
के याधार से निरीक्षण करते हैं । 

समिनि सून्नफे प्रथम पध्यायकें भ्रथमपादफ पाचवे अधिकरण 
की व्याझ्या करते हुए शास्त्रदीपिफाकार श्री मत्पार्थ सारथि मिश्र 

ओर शअर्थका सम्बन्ध कराने वाला कोन है इसका परामशे 
करते कहत है. क्ि-- 

जब सष्टिकी आदि हुई हो वेसा कोई काल नहीं है। जगत 
सदा इसी प्रकारका है। यह प्रत्यक्षके अनुसार प्रचलित हे, भूत- 
कालम एसा कफाई समय न था जिससे कि यह जगत्‌ कुछसी व था। 
हस जगतको प्रलय आदिम कोई भी प्रमाण नहीं है । 

सगे बढते हये दीरपिकाकार कहते है कि विना प्रमाण के भी 
यदि यह मसानले कि छुछ भी नहीं था तो रूष्टि चनही नहीं सकती 


( “९४ ) 


क्योकि सृष्टि कार्यरूप उपादेय है, उपादानके विना उपादेय नही बन 
सकता । मिट्टी हो तभी घट बन सकता हे, मिट्टीके बिना घड़ाबनते 
हुए कभी नहों देखा गया यहाँ त्रह्मवादी पूर्व पक्षरूपसे कहता है कि- 

आत्मेवेकी जगदादावासीत्‌ स एवं स्वेच्छेया व्योगरादि 
प्रपश्चवरूपेण परिणपति बीजाइव वच्षरूपेण । चिदेकरसं ब्रह्म 
कर्थ जड़रूपेण परिणमतीति चेत्‌ न परमाथंतः परिणामं 
ब्रह्मणः किन्त्वपरिणतमेव परिणतवदेकमेव सदनेंकधा सुख- 

(५ शी" | 

मिवादर्शादिष्वविधावशा दिवितमानमात्मैवान्त्मान॑ चिद्रुपं जड- 
रूपपिवाद्वितीयं स ह्वितीयेमिवपश्यति । सेयमविद्योपादाना 
स्वमप्रपंचवन्महदादि ग्रपंच सुष्टि।। (शा०दी०११।४-११०) 

अथ--जगतके आदिमे (प्रलय कालमे ) एक आत्मा ही था । 
बह आत्मा ही अपनी इच्छासे आकाश आदि विस्तार रूपमे परि- 
ण॒त होता है. जिस प्रकार कि बीज वृक्षरूपमे विस्तृत हो जाता हे । 
शंका-(चेतन्य एक रसरूप) ब्रह्म जडरूपमे केसे परिणत होसकताहै” 
उत्तर--हम पारसाथिक पारिणाम नहीं मानते किन्तु अपरिणत 
होता हुआ परिणत के समान, जैसे कि एक रूप होकर अनेक 
रूप-दपंणमे मुख दिखाई देता है,विवत्ते प्राप्तकरता है। अविद्याके 
कारणसे आत्मा ही चिद्रप आत्माकों जड़रूप देखता है। अद्वितीय 
को सक्रितीयकी तरह चिद्रंप को जडरू देखता है अविद्याका उपा- 
दान करण वाली स्वप्रश्रपंचवत्‌ महदादि प्रपचरूप यह सृष्टि हे। 


मीर्मासकों का उत्तर पक्त 


किपरिदानीमसन्नेवाय॑ प्रपंच: ? ओमितिचेन्न । भत्यक्ष 
विरोधात्‌ ।'”' न चागसेन अत्यद बाघ २अवति | प्रत्य- 


है 5 


ध्स्प शीघ्रश्रवत्तेन सर्वेश्यो वलीयस्त्वात्‌ ।'"'क्रिंच प्रप॑चा- 
भाव ग्रतीयताउव्श्यमागमोपि प्रप॑चस्तिर्गतत्वादसद्रपतया 
प्रस्येतव्यः | कर्थ चागमे नेंवागमस्याभावः ग्रतीयेत ? अस- 
द्रपतया हि प्रतीयमार्ना न कस्पापिपदायर्थस्य प्रमाण स्यात! 
प्रामाएये वा नासत्वम्‌ | ( शा० दी० ११४ पृष्ठ ११० ) 

अ्र्थ--क्या वर्तमानमे भी जगन्‌ विस्तार असन्‌ हे? जो जगन्‌ 
प्रत्यज्षसे सदरूप दिखाई देता है उसका आगमसे वाधित होना 
संभवित नहीं है. कारण यह हे कि प्रत्यज्ष सवसे चलवान है और 
आगमसकी अपेक्षा इसकी प्रवृत्ति सबसे पहले होती है । 


दूसरी बात यह है कि जगतकों असद्रुप माननेवाले पुरुषको 
जगतके अन्दर रहे हुए आगमकों असद्‌ मानना पडेगा, वहभी 
प्रत्यक्ष प्रमाण से नहीं किन्तु आगम प्रमाणसे इसमे विचारणीय 
यह बात है कि आंगम स्वयं अपना अभाव किस तरह सिद्ध करेगा 
यदि आगम असद्रूप सिद्ध होजायगा तो वह्‌ किसीभी अर्थके लिए 
प्रमाण स्वरूप न रह सकेगा। और अगर प्रमाणरूप रहेगा तो वह 
असद्गप नहीं रह सकेगा ( असद्रंप और ग्रामाण्य ये दोनों परस्पर 
बिरोधी है अतः एक वस्तु मे नहीं टिक सकते | 


अनिवंचनी यवाद 


बेदान्तर्गत अनिर्वचनीयवादी कहता है कि हम प्रपच-जगतत्‌ 
को असत्‌ नही कहते क्योकि असत्‌ किस प्रकार कहा जाय 
किन्तु परमार्थ से सत्‌ भी नहीं कह _ सकते क्योकि आत्म ज्ञानसे 
बाधा आती है। अतः जगत्‌ सत्‌ ओर असत्‌ दोनो से वाच्य न 
होकेंर अनिरवंचनीय है । 


( #£९७ ) 
' मीमांसकों का उत्तरपक्त 


अनिवेचनीयवादीका कथन ठीक नहीं हे । सतसे भिन्न असत्‌ 
है और असत्सेमिन्न असत नहीं है. तो सद्रूप होना चाहिए। एक 
का, अभाव दूसरेकी सत्ता स्थापित करता है। अथोत्‌ सतका अभाव 
असतकी सत्ता ओर असतका अभाव सतकी सत्ता स्थापित करता 
है | एक के अभाव से दोनोका अभाव होजाय यह बात अशक्य 
है। अतः जगत्‌कों या तो सत्‌ कहो या असत्‌ कहों। जगत्‌की अनि- 
बंचनीयता नहीं टिक सकती । वस्तुतः वही असत है. जो कदापि 
प्रतीयसान न हो जैसे कि शशविषाण, आकाश कुझस्ुम इत्यादि। 
ओर सत्‌ भी वह है कि जिसकी प्रतीति कदाप वाधित न हो 
जैसे आत्प्रतत्व | जगतकी प्रतीति शशविषाणकी तरह सदाके लिए 
वाधित नहीं, अतः उसे असत्‌ या अरनिवंचनीय नहीं कह सकते । 
फितु आत्मतत्वकी तरह जगत्‌कों सत्‌ कहना चाहिए इसलिये जड 
और चेतन दोनोकी सत्ता स्वीकार करनी ही पड़ेगी । और यदि 
इनकी सत्ता स्वीकार कर लोगे तो अध्लैतवादके बजाय हछेतवाद 
सिछ हो जायगा। 


| 0 
शआावद्रावाद 

वेदान्तगंत अविद्यावादी कहता है कि वास्तविक सत्ता तो ब्रह्म 
की या आत्म तत्व की ही है। जगत्‌ की कदाचित प्रतीत होती है 

वह अविद्याकृत है । हे तर 

मीमासकों का परामश 
मीमांसक अविद्यावादी को पूछता है कि वह अविद्या अ्रांति- 
रूप है या अ्रान्तिज्ञान का कारणरूप पदार्थन्तर है १ यदि कहो कि 
आन्तिरूप है तो किसको होती है ? ब्रह्म को आन्ति नहीं हो सकती 
क्योकि वह स्वच्छ रूप है. । जहां स्वच्छ विद्या है वहां आान्ति 


( £९८ ) 


संभव ही नहीं हो सकती । क्‍या कभी सूर्यमे अंधाकारका 
संभव हो सकता है ? कदापि नही | यदि कहो कि जीवो को आान्ति 
होती है तो यह भी ठीक नही है क्योकि वेदान्त मत मे त्रह्म के 
सिवाय जीवो की प्रथक्‌ सत्ता ही नहीं है। यदि श्रान्ति स्थान का 
कारणरूप पदाथोन्तर स्वीकार करते हो तो अद्वैत सिद्धान्त को 
हानि पहुंचेगी ओर ह्ेतवाद की सिद्धि हो जायगी । 

कदाचित्‌ कारणान्तर न होने से ब्रह्म] का स्वाभावरूप अविद्या 
मानी जाय तो यह भी संभिवित नहीं हे। विद्यास्त्रभाव वाले ब्रह्म 
का अविद्यारूप स्वभाव हो ही नही सकता । विद्या ओर अविद्या 
परस्पर विरोधी है | दोनो विरोधी स्वभाव एक ब्रह्म मे केसे रह 
सकते है ? यदि अविद्या को वास्तविक मानोगे तो उसका विनाश 
किससे होगा ।? आगगमोक्त ध्यान स्वरूपज्ञान वगेरहसे अविदा 
का नाश हो जायगा ऐसा कहते होतो यह भी ठीक नहीं है क्योंकि 
नित्यज्ञानस्वरूप #रह्म से अतिरिक्त ध्यानस्वरूप ज्ञानव गेरह है. ही 
कहा कि जो अविद्या का नाश करे ? अतः इस मायावाद की 
अपेक्षा तो बोद्धों का महायानिकवाद ही ठीक हे जिसमे कि नील 
पीत आदि के वेचित्यका कार्य कारण भाष दिखाया गया है | 


अज्ञानवाद 
बेदान्तर्गत अज्ञानबादी कहता है कि यह श्रप॑च अज्ञान से 
2७ १ हे | | 4 छू हे 
उत्पन्न होता है और ज्ञान के द्वारा उसका विनाश होता है। झूग 
जल या प्रपंच के समान | 


] बिक न] ३०९०५ 
मीमांसकों का उहापोह 
मीमासक कहता है कि कुलालादि व्यापार स्थानीय अन्नान, 
घटस्थानीय जगत और मूलस्थानीय ज्ञान माने गे तो भी जगत्‌ 


( ४५१6 ) 


उत्पत्ति ओर विनाश के योग से अनित्य मात्र सिद्ध होगा किन्तु 
अत्यन्ताभाव रूप असत्‌ सिद्ध न होगा । 


दूसरी बात | ज्ञानसे जगत्‌ का नाश होता है तो वह ज्ञान 
कोनसा है ? आत्मज्ञान या निष्प्रपंच आत्मज्ञान ? केवल आत्म 
ज्ञान तो विरोधी न होने से जगत्‌ का विन/शक नहीं बन सकता 
निष्प्रपंच आत्मज्ञान को कदाचित्‌ नाशक माना जाय तो उसमे 
आत्मज्ञान अंश तो अविरोधी है । निष्प्रपंच माने प्रपच का अभाव 
जब तक प्रपच विद्यमान है तब तक उसके अभाव का ज्ञान केसे 
हो सकता है ? उस ज्ञान के उत्पन्न हुये बिना प्रपंच का नाश 
भी नही हो सकता। अतः अन्‍्योन्याश्रयरूप दोप की आर्पात्त 
प्राप्त होगी । इस लिये ज्ञान से भी जगत की सत्ता का नाश नहीं 
हद सकता । जबकि जगत आत्मज्ञान की तरह सत्‌ सिद्ध होजायगा 
तो अष्ेतवाद सिद्ध न हों कर & तबाद की सिद्धि हो जायगी। 
मृग जल तो पहलेसे ही असत्‌ हे अतः उसके नाशका तो प्रश्न ही 
नहीं ठहरता है| इसलिये यह हदृष्टान्त यहा लागू नहीं पड़ता है । 

इत्यद्रेतमतनिरास। | (शा० दी० ११५ एृ० १११) 


अद्ध जरतीय अद् तवादीका पूर्वप्त्ष 


उपनिपद्को मानने वाला वेदान्ती अरद्धजातीय अद्वेतवादी कहा 
जाता है । वह कहता है कि ब्रह्म य[ अप्मा स्वयं ही अपनी इच्छा 
से जगत््‌ रूप से परिणत हो जाता हे | जिस प्रकार बीज वृक्ष रूप 
सच्चे परिशाम को प्राप्त करता है । उसी प्रकार आत्मा भी 
आकाशादि भिन्न २ जगद्‌ रूप मे परिणत हो जाता है. । नामरूप 


सिन्न २ होते हुये भी सूल कारण रूप एक आत्मा का ही यह 
सब विस्तार हे । 


( ४२० ) 


जगत्‌ के अनन्यवाद, अविद्याबाद, श्रान्तिवाद, मायावाद, ये 
सब वाद अनित्य जगत्‌ के औपचारिक है । जिस तरह मृग दृष्णा 
रज्जुसप और स्वप्न प्रपंच थोड़े समय तक अविभू'त हो कर पीछे 
विल्ञीन हो जात है उसी तरह जगहिस्तार भी अमुक समय तक 
अविभाव प्राप्त करके पीछे लय को प्राप्त हो जाता है। अनित्य 
जगत्‌ ओपचारिक असत्‌ है। आत्मा नित्य होने से पारमसाथिक 
सत्य है । जगत्‌ का असत्यत्व जैराग्य पेदा करने के लिये हे । 


आत्मा का परमार्थपन सत्य हे मुमुछ्तुओ के उत्साह की वृद्धि 
करने के लिये है । मृत्पिण्डके विकार का दरृष्टान्त यहां ठीक घटित 
होता है । मिट्टी के बतेन घडा शराब इत्यादि अनेक नाम वाले होते 
हुये भी एक मिट्टी के विकार है। मिट्टी सत्य है। घडा शराब 
आदि वाचारभमात्र है | नाम रूप भिन्नर है वस्तु भिन्न नही है 
किन्तु एक ही मिट्टी है | आत्मा और जगत्‌ विषय में भी ऐसे 
ही सममलेना चाहिये। जगत्‌ नानारूप दिखाई देता है सो एक 
आत्मा का विकार परिणाम रूप है | एक है किन्तु अन्तःकरणकी 
उपाधिके भेद से भिन्न भिन्न जीव वनते है। जीव के भेद से बन्ध 
मोक्ष की व्यवस्था हो सकती है । 


मीमासकोंका उत्तर पक्त 


आत्मा चैतन्य रुप होनेसे उसका जड़ रूप परिणाम नहीं बन 
सकता । दूसरी बात, एक ही आत्ना साननेसे सब शरीरोमे एक ही 
आत्माका गप्रतिसंधान होगा । यज्ञदत्त ओर देवदत्त दोनों अलग २ 
प्रतीत न होगे | देबदत्त के शरीरमे सुखकी ओर यज्ञदत्त के शरीर 
से दुःखकी प्रतीति एक समयमे एक ही आत्माकों होगी । 

अन्तःकरणके भेदसे दोनोके सुख ढुःखकी भिन्न भिन्न प्रतीति 
हो जायगी ऐसा कहते हो तो यह भी ठीक नहीं है । अन्तःकरण 


५ ४०२१ ) 


अचेतन है अतः उसे सुख दुःखकी प्रतीति होनेका संभव ही नहीं 
हो सकता है। अनुभव करने वाला आत्मा एक होनेसे सबके सुख 
दुःखके अनुसन्धान कौन रोक सकता है ? कोई नहीं। अतः अऊ् 
जरतीय परिणाम-वाद्‌ भी ठीक नही हे । 


(शा० दी० १५।१॥४। ) 


अद् तवादके विषय श्लोक वातिककार 
कुपारिल भट्ट का उत्तरपक्तु 


पुरुपस्य च शुद्धस्य, नाशुद्भा विक्ृति भवेत्‌ ॥ ५-८२। 
स्वाधीनत्वाच्व धर्मादे स्तेन क्‍्लेशो न युज्यते | 
तहबशेन प्रइत्तोबा, व्यतिरेकः प्रसज्यते || ५-८३ 


अर्थ--एक ही आत्मा अपनी इच्छासे अनेक रसमे परिणत 
होकर जगत प्रपचको विस्तृत करती है, वेदान्तियोके इस कथनका 
कुमारिल भट्टजी उत्तर देते हैकि पुरुष शुद्ध ओर ज्ञानानन्द स्वभाव 
वाला है बह अशुद्ध ओर विकारी केप्ते बन सकता है ? पुरुषका 
जगत्‌ रूपमे परिणत होना विकार है | अविकारी को विकारी 
कहना घटित नहीं होता है । जगत जड ओर दुःख रूप है । चेतन 
पुरुषमे जड जगतकी उत्पत्ति मानना अशक्य बात है | धर्म अधर्म 
रूप अदृष्टके योगसे पुरुषमे सुख दुःख क्लेशरूप बिकार उत्पन्न हो 
जायेगे ऐसा कहना भी उचित नही है । पुरुष स्वतन्त्र हे धर्म 
अधर्मके वश नहीं हो सकता है। धर्म, अधर्म, पुरुषके वश हो यह 
उचित हो सकता है। सष्टिके आदिमे यदि एक ही ब्रह्म है तो 
धमोघर्सकी सत्ता ही कहां रही ? यदि घमोधर्मकी सत्ता स्वीकार 
कर लोगे तो हेतताकी आपत्ति आयेगी। 


( ४५२ ) 


स्वयं च शुद्धरुपत्ादभावाथा न्यवस्तुन! । 
स्मादिदविद्राया: ग्रवृत्तिस्तस्य कि क्ृता ॥ ४८४ 
अथ--जो ऐका कहते हैं कि हम पुरुषफा वास्तविक परिणाम 
हाना नहीं कहत किन्तु अपरिणत हाता हुआ भी अविश्याके वश 
परिणतके समान दिखाई देता ह-हाथी घाड न हाते हय भी स्वप्न 
में जेस हाथी घोड़े सामने खडे हो वेस दिखाई देते है जैसे ही 
अविद्याऊे बशम पुरुष जगत प्रपचरूप प्रतीत हाता हैँ । बस्तुतः 
पुरुष जगत रपमे परिणत नहीं होता हे, उन अविद्यावादी वेदा- 
न्तियोंके प्रति भट्टजी कहते हैं कि पुरुष स्वय शुद्ध रूप हे अन्य 
कोई वस्तु उसऊे पास नहीं है जेसी हालतमे स्व्की तरह अविया 
गी प्रवृत्ति कहासे ह। गई ? अविद्ा भ्रान्ति है | श्रान्ति किसी न 
किसी कारणस।होती है पुरुष विशुद्ध स्रभाव घाला है । उसके 
पास अआन्तिका कोई कारण नहीं हे । बिना कारणके अविद्याकी 
उत्पत्ति केसे हो गई ? यदि अविद्या सिद्ध न हुई तो उसके योगसे 
पुरुषकी जगत रुपमे परिण॒ति थ प्रतीति भी केसे हो सकती हे ? 


अन्येनोपप्लवे5भीष्टे, द्ेतवादः असज्यतते । 
५ हब ल्‍ 0 

स्वाभावत्रिकी यविद्यां तु, नोच्छेतु कब्रिदृहाति ॥ ४-८४ 

विलक्षणीपपाते हि, नश्येत्‌ .स्वाभाविकी क्रचित्‌ । 

नत्वेकात्माभ्युपायानां हेतुरारित विलक्षण। | ५-८६ 

अर्थ-स्|वद्याकों उत्पन्न करनेवाला पुरुषके सिवाय अन्य कारण 

साननेपर ट्वेतवादका श्रसग आयगा | अगर कारण न होनेसे पुरुष 
की तरह अविद्याकों भी स्वाभाविक मानलोगेतो चह अनादि सिद्ध 
होगी । अनादि अविद्याका कभी भी उच्छेद नहीं होसकता।इसलिए 
किसीभी पुरुषका मोक्षभी नहीं होसकता। कदाचित्‌ पार्थिव पर- 


( ईरे३े ) 


माशुकी श्यामता जिस प्रकार अप्नि संयोगसे नष्ट होजाती हे उसी 
प्रकार अविद्या स्वाभाविक अविद्या भी ध्यानादि विज्नक्षण 
कारणके योगसे नष्ट होजायगी ऐसा कहोगेतों ' मोक्षोच्छेदकी 
आपत्तितों दूर होजायगीमगर एक हीआत्मा मानने वाले अद्वेत-] 
दीके मतमे आत्माके सिवाय ध्यानादि कोई विल्नक्षण ,कारणही 
नहीं हे तो अविद्याका उच्छेढ कैसे होगी इस आपत्तिसे अद्वेतवाद 
नहीं टिक सकता इसलिए द्रेतवाद स्वीकार करना युक्ति सगत हे । 


कप 45 पे िक 
अद्द तवादके विषयमें बोडोंका उत्तरपक्त 
५. ५, 
तेषापल्पापराध तु, दशन नित्यतोक्वितः । 

५ 5 402 है ग जे 6 
रूपशव्दादि विज्ञाने, व्यक्क भेदोपलक्ञशम | (तै०सं३२६ 
एक ज्ञानात्मकत्वे तु,रूपशब्द रसादय: । 
सकृद्गेते! प्रसज्यंते नित्योइ्वस्थान्तर +* च ॥ 

डे ५ 

( तं० स० ३३० ) 

अश्थ---प्र८्वी जलादिक अखिल जगत्‌ नित्य ज्ञानके विवत्तरूप 

है। ओर आत्मा नित्या नित्य रूप है। अतः नित्य विज्नानके 
सिवाय दूसरी कोई वस्तु नही है । इसप्रकार कहने वाले वेदान्तियों 
का जा कुछ अपराध है उसको शान्तिरक्षितजी इस प्रकार दिखाते 
है- अहो अदहृतवादियों । विज्ञान एक ओर नित्य हे | रूपरस शब्द 
आहदिए्ा जो प्रथक्‌ २ ज्ञान होता है बह तुम्हारे मतसेन होना 
चा5ए किन्तु एक ज्ञानसे एकही साथ रूप रसादि सब पदार्थों का 
ए्कुूरपस ज्ञान होता चाहिए अगर तुम ये कहोगे कि जिस प्रकांर 
एक हो पुरुषस बाल्यावस्था तरुणावस्था चुड्धावस्था भिन्न? होती हे । 
उसी प्रकार जानकी भी भिन्नर अवस्थाएं होगी सिरसेरूप विज्ञान 
रसविश्ञान इत्यादि की उत्पत्ति हो जायगी तो यह कथन्त भी ठीक 
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नहीं है । सिशानकी अबस्याए बल जानेपर विज्ञान नित्य नहीं रह 
सदेसता क्योंकि ऊझवरया ओर अवम्यायानशा श्रभद हानेसे अवस्था 
के कतित्स हनिपर अवस्थावान भी अनित्य सिद्ध होगा । 


झपादि वित्तितों मिन्‍ने, ने: नमृपलभ्यते | 
तम्याः प्रनिन्नग मेंदे, क्रियमिन्न व्यवस्थितम ॥ 
( तें० मं० ३३२ ) 
अर्थ--#परसादि ज्ञानसे प्रथर कोई नित्य विज्ञान उपलब्ध 
नहीं होता £ । जो उपलब्ध हानाई चहपतिन्तण बदलता रहता है । 
सिरयाल तक रहनेवाला काई श्भिन्नतान नित्यविन्नानन ता प्रत्यक्ष 
से उपलब्ध होता है और ने अमुमानस टन ढोनो प्रमाणोंसे जो 
बस्तु सिद्नहों है! उसका स्वीकार करना ही व्यर्थ हो | 
तय 5 जा] हि अप हु भर 
नित्य विज्ञान पत्तमें वन्धपोक्षकों व्यवस्था 
कोर जी [8 
नहा हाता 
९ 2: भे (आई... 
विपयस्ताविपयरत-जञान भेदों न विद्यते | 
एकब्वानालके पुसि, वन्‍्धमाक्तों ततः कथस ॥ 
बने 4 
( ते० सं० ३३३ ) 
अर्थ--नित्य एक विज्ञान पक्तमे विपरीत ज्ञान ओर अविपरीत 
हि बे श् > 
ज्ञान यथार्थशान और अयवार्थज्ञान सम्पख्तान ओरमिथ्याज्ञानइस 
प्रकार भेद नहीं रह सकता तो एक ज्ञानस्वरूप आत्मासे वन्‍्ध मो 
व्यवस्था कैसे दोसकती है ? हमार सतमे मिथ्या ज्ञानका योग होने 


पर वन्‍्ध और मिथ्याज्ञानफी निवृत्ति होनेपर सम्यस्ज्ञानके योगसे 
मोक्षकी व्यवस्था अच्छी तरह होसकती है । 


( ४२४ ) 


नित्य एक विज्ञानपक्षमं योगाभ्यासकी 
निष्फूलता 


हु ८ ९ 
कि वा निवत्तगद्योगी, योगा+्यासेन प्ाधयेत्‌ । 
किं वा म हातुं शक्यों हि, विपर्यासस्तदात्मकः ॥ 
| [4। (६ 
तल्वाब्ञान न चोत्पायं ,तादात्म्यात्‌ सबंदा स्थितेः । 
७ 
योगास्यासो पितेनाय-मफल।) सबंएवं च॥ 
ञ्े ५ 
( तें० सं०' ३३४-३३४ ) 

अथ--नित्यविज्ञान पक्षमे यदि मिथ्याज्ञानही नहीं है तो योगी 
योगीभ्यास के , द्वारा : किसकी ।निवृत्ति करेगा और किसकी 
साधना करेगा ? यदि नित्थ विज्ञान को विपयासरूप अथोत्‌ 
मिथ्याज्नानरूप कहोगे तो उसका त्याग नही होसकता क्योकि वह 
नित्यहे । नित्यकी निषृत्ति अशक्यहे। विज्ञान आत्मरूप होनेसे सदा , 
विद्यमान रहेगा | विद्यमान /तत्वज्ञानकी उत्पत्ति अशक्य है अतः 
तत्वज्ञानके लिए योगाभ्यासकी आवश्यकता नही रहती । इसलिए 
तुम्हारे मतसे योगाभ्यास आदि सर्वप्रक्रिया निष्फज्ञ होजाती है ।” 


अदह् त खंडन 


श्री शद्टराचायंका कद्दना है कि 'जिस अवस्थामे हेत होता-हे' 
वहां एक दूसरे को देखता सुनता है” 'जहा इसका सब अपना 
आप है बहा कौन किसको देखे सुने” “ब्रह्म ही अपनी माया से 
अनेक रूप हो गया हे” 


इत्यादि श्रुतियों से भी ब्रह्मातिरिक्त सब सिथ्या पाया जाता 
है, इस वेदार्थ मे यह शका ठीक नहीं कि प्रत्यक्ष से कार्य की 


( रद ) 


सत्यता पाई जाती है क्योकि उक्त प्रकार से कार्य्य का मिथ्यात्व 
सिद्ध 3, छर प्रत्यक्ष भी सन्मात्र की ही प्रतीति बतलाता है यदि 
विरोध माना भी जाय तो आप्तोक्त होनेके कारण जिसमें दोप की 
सम्भायना नहीं की जासकती ऐसा जो ग्रप्ताण उसको अपने स््रूप 
की रि द्वि फे लिए प्रत्यक्षाविकों की आश्श्यकता होने पर अपने 
विपय मे प्रमाण का उत्पन्न करने के लिए निराकांक्ष हानेके कारण 
शास्त्र प्रमाण वलिए है इस लिए कारण ब्रह्म से भिन्न सब मिथ्या 
हे, यदे ऐसा कहो कि प्रपठच सिथ्या होने के कारण जीव भी 
मिथ्या है, सो ठीक नहीं क्योकि ब्रह्म ही सब शरीर मे जीव भाव 
को शनुभव कर रहा है. जैसा कि ' ब्रह्म ने ही जीव हो कर प्रदेश 
किया ' एक देव ही सब तत्यो मे छिपा हुआ है” उससे भिन्न 
अन्य कोई द्रष्टा नही! द॒त्यादि श्रुतियों से ब्रह्म का ही जीव बन 
जाना पाय जाता हे, नमु यदि ब्रह्म हीं सब शरीरो से जीम भाव 
को 5 लुभव कर रहा हं तो जैसे एक श्रीर वाले जीव को गह 
प्रतीति होगी है कि मेरे पांव से पीडा सिरमे नहीं। इस 
प्रकार सब शरीरों के रुः्ख 8:ख का ज्ञान होना चाहिए, ओर 
ब्रह्मके ही लब स्थानोंमे जीव होनेसे बद्ध मुक्त, शिष्य गुरु ज्ञानी 
अज्ञाती छादिको की व्यवस्था न रहेगी क्‍योंकि सब जीव #हा 
का रू रूप है, फिर कोन बद्ध कोन गुक्त कहा जाय ? इस प्रश्न का 
कई प्क 'मद्वेतवादी यह उत्तर देते है फ्रि ब्रह्म के प्रतिविम्बस्प 
जीवो के सुखित्व दु'खित्याढि घम जैगाकि एक मुख के प्रति- 
विम्बोफा ड्रीटापन बडापन, मलानता तथा स्थच्छेता आई मांश 
कृपाणाबि ॥श से प्रतीच होते श नथु “श्स जीवरूप आत्म द्वारा 
प्रवेश करठे, नाम रूप को करू” इत्साडि श्रुतियों से यह कवत्त झर 

आये है वि जीव ब्रह्म से भिन्न है. फिर उपावि भेद से व्यवस्था 


केसे हो सकेगी ? 


स््््कू 


( ४२७ ) 


उत्तर--बस्तुतः ऐसा ही हे परन्तु कल्पित भेद को सान कर 
सुब् दुःख की व्यवस्था कही गई है, यहां पर प्रश्न यह होता हे 
कि किस की कल्पना ? शुद्ध झ्ानस्वरूप ब्रह्म तो कल्पना शून्प्र होने 
के कारण उपकी कल्पना कथन करना तो सर्वथा असप्तत है ओर 
जीबों की कल्पना में यह दोप है कि कल्पना होतो जीद भाप बने 
आर जीव भाव हो तो कज्पना बन सके | इस प्रकार परस्पराश्रय 
दोप लाने से दूसरा पक्ष भी समीचीन नहीं ? इसका उत्तर यह 
हे कि बीजाकुर न्याय की भांति अविद्या तथा जीव भाव अभनादि 
होने के कारण परस्पर।% यदोप नही आता, इस लिये जीवा की 
कल्पना मानने से कोई ब धा नही अथात्‌ नानारूप वाली 'पवस्तु 
भूत अविद्यामे गृह स्तम्भकी भाति परस्पराश्रयादि दोप नहीं आते 
तो वास्तव मे ब्रह्म से उ्यातरिक्त जीव स्वभाव से शुद्ध होने पर भी 
तलवारसे प्रतिविम्बित झुब श्यामतादिकी भांति ओपाधिक अशुद्धि 
कल्पना घन सकतो है, क्योकि प्रतिविस्ष गत श्यामतादि की भाँति 


जीव गत अशुद्धि भी आाति है, यदि ऐसा माने तो मोक्ष बन जकेगा 
ओर जीवों का भ्रम रूप प्रवाह ऋनादि होने से भ्रांदि का मूल 
हू ढना ठोक नहीं । अब आगे का पूरे पक्ष अद्वतवाद बगे न समझे 
हुव भेद्वाब्यों की ओर से किया जाता हे कि जीव को काल्पित 
स्वाभाविकरूपस अविद्याका आश्रय सानने पर ब्रह्म ही अव्यिाका 
आश्रय सिद्ध हुआ और नहा भिन्न कल्पित आकार से अविद्याश्रय 
मानने पर ही अविद्याश्षय मानना पड़ेगा परन्तु अढे तवादी लोग 
चिद्रुप अचिद्रप उक्त दोनों स प्रथक कोई आ।कार नहीं प्रानत 
यह यह कहा जाय के व ल्पिताकार वि।श॒टट रूपसे अआधृद्याश्रयत्व 
है तो ठाक सकी है कयोनि अविद्यासे बिना अखण्डकरस >वसूप 
से विशिष्ट रूपसे सिद्ध न हा सकनके कारण उसके विशिष्टपको 


६5 


हो अधविद्याश्रयाकार कथन किया गया हे इसके अतिरिक्त यह भा 


मिड 
रु 


( श्श८ ) 


है कि अद्धेतवादी लोंग जीव के नाश को ही मुक्ति मानते हैं-- 
सिद्धि के लिये अज्ञान को जीवाश्रित मानते है पर यह व्यवस्था 
जीव के अज्ञानी मानने पर भी नहीं बन सकती क्यो कि 
यह लोग अविद्या, के नाश को ही मुक्ति मानते है, तब एकके 
मुक्त होने पर औरोको भी मुक्त होना चाहिये, यदि यह कहा 
जाय कि अन्योके मुक्त न होनेके कारण अविद्या चनी रहती है 
तो एककी भी मुक्ति नही होनी चाहिए, क्योकि बन्धका कारण 
अविद्या बनी हुईं है, यदि यह कहें कि प्रत्येक जीवकी अवियया 
प्रथक्‌ २ है, जिसकी अविद्याका नाश होगा वह मुक्त हो जायगा 
ओर जिसकी वनी रहेगी वह बद्ध रहेगा,तो यहां प्रष्टटय यह हेकि 
यह भेद्‌ स्वाभाविक है वा अविद्या कल्पित ? स्वाभाविक इसलिए 
नहीं कह सकते कि जीवोके भेदके लिए जा अविद्या की कल्पना की 
गई है वह व्यर्थ हो जायगी, यदि कहोकि वह भेद अविद्या कल्पित 
है तो प्रश्न यह है कि भेदकी कल्पना करने वाली अविद्या त्रह्मकी 
है वा जीवोकी ? यदि त्रक्षकी है तो हमारी ही बात माननी पड़ेगी, 
कि एक अविद्याके नाश होनेसे सबकी मुक्ति केसे, हो जानी 
चाहिए, यदि जीवोकी है तो प्रथम जीव हो तो उनके आश्रिन 
अबिद्या बने ओर अविद्य। हो तो जीवोका भेद हो सके यह इतरे- 
तराश्रय दोष सर्वथा अनिवाय बना रहेगा, यदि यह कहा जाय तो 
कि--वीजाकुरकी भांति उक्त दोष नहीं हो सकता, अथोत्‌ जैसे 
बीजसे अंकुर और अकुरसे बीज इस प्रकार अवियासे जीव ओर 
जीवसे अविद्या होना सस्भव है, यह इस लिये ठीक नहीं कि 
बीजाकुर न्यायसे तो जिस बीजसे जो वृक्ष होता है उससे फिर 
बही बीज नहीं होता किन्तु दूसरा होता है, और यहां तो जिस 
अविद्यासे जो जीव कल्पना किये जाते है उन्ही जीवोको आश्रय 
करके वह अविद्ायें रहती हैं, यदि कहा जाय कि बीजांकुर न्याय 


( (४२६ ) 


की भांति पूव २ जीवाश्रित अविद्याओसे उत्तर २ जीवोकी कल्पना 
हो सकती है, ऐसा माननेसे जीव अनित्य होगा, ओर बिना किए 
हुए कमंका फल मिलना यह दोष भी आयेगा, इसी बातसे ब्रह्ममे 
भी पूर्व २ जीवके आश्रयसे, उत्तर २ जीवकी कल्पनाका खण्डन 
समझ लेना चाहिए, अविद्याकों प्रवाह रूपसे अनादि मानने पर 
तत्कल्पित जीवको भी प्रवाह रूपसे अनादि सानना' पंडेगा, इस 
लिए मोक्ष परन्‍त जीव भावका नित्य रहना अद्वेतवादम सिद्ध नही 
हो सकता ओर जो अविद्याको अनिवाचनीय मानकर उसमें इतरे- 
तराश्रयादि दोषोकों भूषण-रूप साना है. इंसमे वक्तव्य यह है कि 
यदि ऐसा माना जाय॑ तो मुक्त पुरुषोको, और परत्रद्मको भी 
अविद्या श्रस लेगी, यदि कहो कि बह शुद्ध और विद्या-स्वरूप हे, 
इसलिये उनको अविद्या नहीं लग सकती तो फिर किस तकंसे 
शुद्ध चेतनको अव्रिद्या आश्रयण कर सकती है ओर उक्त व्यक्तियों 
से जीवको भी आधश्रयण नहीं कर सकती, क्योकि अविद्याके 
लगनेसे प्रथम वह भी शुद्ध था, इसके अतिरिक्त प्रष्ठटय यह है. कि 
तत्व विज्ञानके होने पर अविद्या नाश परसे जीवका नाश होता हे 

वा नहीं ? यदि होता है तो स्वरूप नाश रूप मोक्ष हुआ, यदि नहीं 
होता तो अविद्याके नाश होने पर भी मोक्ष नहीं होगा. अथोॉत्‌ 
ब्रह्म स्वरूपसे भिन्न जीव ज्योका त्यो ही बना रहा फिर ब्रह्मात्मे- 

कत्व रूप मोक्ष मानना ठीक नही, क्‍योंकि अद्वेतवादियोके मतसे 

ब्रह्मसे प्रथक्‌ जीव बने रहनेसे मुक्ति नहीं होती और जो यह कहा 

गया है कि सणि तलवार और दर्पण आदिकोसमे जैसे मुख का 

मेल(पन, वा शुद्धपन, अथवा छोटापन आदि प्रतीत होता" 
हे इसीप्रकार उपाधिभेद्से शुद्ध अशुद्धा आदिको की व्यवस्था 

हो सकेगी, यहा विचारणीय यह है. कि. अल्पत्व, मलिनत्वादि 

जो उपाधिकृत दोष है बह'कब नाश होंगे ? यदि कहा जाया 
कि तलवार आदि उपधियोके हट जानेसे, तो प्रश्न यह है कि 


( ४३० ) 


श्रल्पत्वादि प्रतिविस्त्र रहेगे वा नही | यदि रहेंगे तो जीवके बने 
रहनेसे मुक्ति न होगी यदि मिट जावेगें तो फिरभी जीवका नाश 
रूपह्दी मुक्ति हुई, ओर बात यह है कि जिसके मतमें अपुरुपार्थ 
रूप दोपोंकी प्रतीति वन्‍्ध ओर उन दोपोका नाशमुक्ति है उसके 
मतमे अप्टव्य यह है कि औपाधिकदोपोकी प्रतीति विस्वस्थीनाय 
ब्रह्मकों है' अथवा अतिविम्ब स्थानीय जीवको था किसी अन्यको है! 
प्रथम दो विकल्‍पोमे यह दृष्टान्त कि मलिनादि दोष क्ृपाणदि 
उपाधित्रश होते है नहीं घट सकते, क्योंकि ब्रह्म निराकार है उसका 
प्रतिविम्त नहीं हो सकता, यदि दोषोका होना अज्षमे माना जाय 
तो अविद्याका मानना पड़ेगा और वह प्रकाश स्वरूप होनेके कारण 
अविद्याका अश्रय नहीं हो सकता, तीसरा विकल्प इस लिए ठीक 
नहीं कि ब्रह्मसे भिन्न जीव कोई अन्य-दृष्टा नहीं फिर प्रश्न यह है । 
कि श्रविद्या जड़ होनेके कारण स्वयं कल्पना नहीं कर सकती ओर 
जीव अपनी कल्पना इसलिए नहीं कर सकता कि आत्माश्रयका 
दोषका प्रसग आता है. यदि यह कहा जाय कि शुक्ति रजतादिकों 
की भांति जीव अविद्या कल्पित होने के कारण त्रह्म ही कल्पना 
करनेवाल। है ते ऐसा मानने पर ब्रद्ममे अज्ञान आता है। यदि 
श्रद्ममे अज्ञान माने तो प्रश्न यह होगा कि ब्रह्म जीवों को जानता 
है वा नही ? यदि नहीं जानता तो ज्ञान-पूर्वक खंष्टि नहीं रच 
सकता, यदि जानता हे तो ब्रह्म मे अविद्या बनी ही रही, क्योकि 
अद्वेतवादमे विना अज्ञानसे ब्रह्म मे जानना नहीं होता, इसकथनसे 
मायाओर अविद्याके विभागका खण्डन समझ लेना चाहिए क्यो 
कि बिना अज्ञानसे ४ वाल! ब्रह्ममी जीवोकों नहीं देखसकता 
यदि यह कहद्दा जायकि त्रह्मकी माया जीव दर्शन करानेकी शक्ति 
रखती हुई जीवोके मोहन करनेका हेतु हो सकती है तब शुद्ध 
अखण्ड ज्ह्यके अति भूठ जीवोकों दिखलानेवाली अविद्या ही माया 
नाम सेव्यवहत' होती है अविद्या प्रथक्‌ वस्त्वन्तर नही, यदि कहा 


(५ *#३१ ) 


जायकि बिपयीत दर्शनका हेतु अविद्या है ओर त्रह्मसे भिन्न जो 
मिथ्या जगत्‌ है इसको माया मिथ्या ही दिखलाती है. इसलिए 
विपरीतदर्शनका हेतु न होनेसे सायाकों अविद्या नहीं कहा जा 
सकता, यह बात ठीक नही, क्योंकि चन्द्रमाके एक जानने पर भी 
दो चांद ज्ञानका कारण अविया है। तथा च 


अइह तवाद 
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श्री शह्भराचार्य आदि ने वेदान्त आदि ग्रन्थों का अर्थ अद्वेत 
परक कियाहे। परन्तु हमारी दृष्टिसे प्रस्थान त्रयीका यह अभिप्राय 
नही है क्योकि यदि एक ब्रह्म ही सब शरीरों मे जीव भाव को 
अनुभव कर रहा है तो जैसे एक शरीर वाले को यह प्रतीति होती 
है कि मेरे पेट मे दर्द है आंखादिसे नहीं हे इसी प्रकार उसे अन्य 
सब जीबोके भी सुख व दुःखोका ज्ञान होना चाहिये। परन्तु हम 
देखते है कि एक जीवको दूसरे जीवोके सुख दुःख आदि 
का अनुभव नहीं होता अतः यह सिद्ध है कि अद्वेतवाद अयुक्त है। 
तथा सब जीवो के ब्रह्म होने से, वद्ध, मुक्त, गुरु शिष्य, ज्ञानी 
अज्ञानी आदिकी उयवस्था ही नही बन सकेगी। यदि यह कहा जाये 
कि सुख दु.ख गुरु शिष्य ज्ञानी अज्ञानी सब कल्पना मात्र हे 
वास्तविक नहीं है तो प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ये कल्पनाये 
कि पकी है? श्रह्मकी या जीवकी ? यदि कहो कि ब्रह्म की कल्पनाये 
है तो त्रद्म तो शुद्धस्वरूप है. उसमे तो कल्पना का होना आपके 
सिद्ध.न्त के विरुद्ध है । और यदि जीव की कल्पनायें माने तो 
अन्योन्याश्रयदोष आता है क्योंकि कल्पना हो तब जीवत्व हो 
ओर जीवत्व होने से कल्पना हो सके । अतः परस्पराश्रयदोष होने 
से यह कल्पना भी युक्तियुक्त नही है । 


तथा चु अद्देतवाद मानने पर वेदादि शास्त्र भी मिथ्या सिद्ध 


( #*इ२ ) 


हो जाते हैं | क्योकि ये सब भी मायाकृत, कल्पित अथवा अविद्या 
जनित भेद हैं अतः पुनः इन मिथ्या शास्त्रोमे वर्णित सोज्षके उपायों 
का भी कुछ सार - नही है | अतः, वेदान्त दर्शनकारने स्वयं अद्वित- 
वादका निराकरण निम्न शब्दोमे किया है । 


कृत्स्नप्रसक्ति निरवयव शब्दकोपो वा | २।२।२६ 

अर्थात्‌ू--दर्शनकार कहतेहे कि अद्वलैतवाद माननेपर यह शंका 
उत्पन्न होती है कि सपूर्ण त्रह्म माया के चक्करमे आया हुआ है 
अथवा उसका कुछ अंश? यदि कहोकि समस्त ब्रह्मा अविद्याग्रसित 
है तब तो आज तक किसीको मोक्ष हुआ ही नही है क्योकि अभी, 
तक अखिल ब्रह्म बन्धनमे हे जब अभीतक किसीको भी मुक्ति 
नही हुईं तो आगे कोई मोक्ष प्राप्त करसकेगा इसमे क्‍या पमाण है 
अतः मोक्ष आदि उपदेश मिथ्या है। ओर यदि कहोकि ब्रह्मका एक 
वेश माया के वन्धनमे हे तो ब्रह्म को निरंश निरचयव कहने 
वाद्य श्रुतियों का उनपर कोप होगा। अथोन उच्त श्रतियोंके 
विरुद्ध होनेसे यह कथन अमान्य होगा । इस ग्रकारकी अनेक 
युक्तियोसे इस कृत्सअविकार' मे अद्वेतवादका खडन जिया गया है 
अत, यह सिद्ध हे कि बेदान्त दर्शनमे अद्भतवाद का समर्थन 

| किया गया है । 
लि ५ 
हे योग और ईश्वर 

अब प्रश्न यह है कि याग जो सेश्वर साख्य कहलाता हैं उस 
योग इंण्वरका क्‍या स्वरूप है | उसका उत्तर स्तथ सहाभारतकार 
द्त सना 

बुद्धः अतिवुद्धत्वाद्‌ बुद्धमान॑ चे तलतः | 

बुद्धमानं च बुद्धं च आदूर्योग निदशनम्‌ ॥ 

प्रहाभारत आदिपव अ० ३०५८-७८ 
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अथौत्‌--योगदर्शनका ईश्वर बुद्ध (ज्ञान) स्वरूप है परन्तु 
चह अज्ञानवश जीवद्शाको प्राप्त होरहा है । 

अशभिप्राय यह है कि योगकी परिभाषासे पदार्थ है एक बुद्ध 
दूसरा बुद्धायमान । बुद्ध परसात्मा तथा बुद्धायमान जीवात्मा 
बुद्धयमानके बुद्ध! होजाने कोही योग सिद्धान्त कहते है,जीवात्मा 
से परमात्मा होना यही योगका फल है। आगे इसको औरभी 
स्पष्ट करते है -- 


यदा स केवली भूतः पडविशभनुपश्यति | 
ए ५ द्य 
तदा स सवंधिदू विद्वान पुन्जन्ध न बिद्वते ॥ 
0 
महाभारत आदिपवे आ० ३१६ 
अरथोत्‌ू--जब वह जीवात्मा सम्पूर्ण कर्मोके वन्धनसे छूटकर 
जे की 

'केवली' निर्मल मुक्त होजाता है तो वह सर्वज्ञ ( ईश्वर ) होजाता 
हे ४ # ५. 
१ | फिर उसका जन्‍म आदि नही होता । वह स्वज्ञ सम्पूर्ण अब- 
स्थाओको प्रत्यक्ष देखता है । 

यहां जैन दर्शनका जीवात्मासे परसात्मा बनना तथा उसका 
स्वेज्होना ही सिद्ध नहीं है अपितु उसके 'केवली”' आदि पार- 
भाषिक शब्दोकी भी समानता है । इसी बातकों पं०जयचदजी 
विद्यालंकार ( गुरुकुल कांगडीके स्नातक ) ने 'भारतीय इतिहासकी 
रूपरेखा'में स्वीकार किया है। आप लिखतेहे कि योगका इश्वर,बुद्ध 

5 के ५ ७३०. 
महावीर, कृष्ण अथवा रामके समान मुक्तात्मा ही हे! वदिक 
सिद्धान्त भी मुक्तात्माकों ही ईश्वर मानता है । 
«६. सब के अल्लावा योग में इश्वर का वाचक, ओम” बताया 
हि) नि ए [क /5 
है । 3“ का अर्थ जीवात्मा ही है यह हम सिद्ध कर चुके है अतः 
इससे भी सिद्ध होताहेकि योगमे भी कोई जगत कत्तो विशेष ईश्वर 
नहीं माना गया है। अपितु मुक्त आत्मा को ही ईश्वर माना गया 


( ४१४ ) 


है। और वह ईश्वर योगी के लिये एक अवलम्बन मात्र है। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये, कि इस योग सूत्र के कर्ता वे ही 
पतजलि भुनि नहीं हैं, जो कि महाभाष्य के कत्तों हैं। क्योकि महा 
भाष्य से कही भी इंश्वर शब्द का प्रयोग इस अर्थ मे नहीं हुआ 
अतः यह पताञ्जलि अर्नाचीन व्यक्ति है । 


सख्य 


भारतीय दशंनो मे साख्य दर्शन का न्नड़ा महत्व पूर्ण उच्च 
स्थान है । इसके रचयिता महा मुनि कपिल है। इनका कथन वेदों 
मे भी आता हैे। 


१ दर्शनामेक॑ कपिल समानम्‌ | १०१६ 


गीत,से सगवान कृष्णने कहा है कि 'सिद्धानां कपिलों मुनिः” 
अथोत सिद्धों मे कपिल मुनि में हूँ । अभिप्राय मह है कि सिद्धोमे 
कपिल मुनि स्व श्रेष्ठ है। अहिबु ध्ल्य संहिता नामक ग्रन्थ मे 
लिखा है कि कपिल त्रेता के आदि मे हुये (अ० ११) वहां आव।- 
न्तर तथा हिरण्यगर्भ ओर कपिल का त्रेता के प्रारम्भ से उत्पन्न 
होना लिखा हे कि इन्होने वेद तथा सांख्य सार्ग एवं योग सागे को 
क्रमशः प्रचलित किया । यह श्रमाण कुछ अधिक मूल्य नहीं 
रखता । कारण यह कि प्रथम तो येही अत्यन्त विवादास्पद विषय 
है कि त्रेताका आदि कब था तथा तीनो ऋषियोका एक साथ होना 
भी गलत है | तीसरी बात यह है कि यह पुस्तक नवीनतर हे | 
संभवतः इंसासे बादकी यह रचना है | महाभारत सभापव 
अध्याय ७२ शोक 5 मे युधिष्ठिरके राजसूथ यज्ञमे कपिल मुनि 
विद्यसान थे | 


( ईडेए४ ) 


याज्ञवल्क्यं च कपिल च कापालं कौशिक तथा | 
इससे स्पष्ट है कि सांख्य मतका भश्रवार महाभारतके समय 
से हुआ । 


सांख्य सिद्धांत 


सामान्यतया सांख्यके २४ या २५ तत्व गिने जात है परन्तु 
इतिहाससे पता चल्नता है कि पहिले सांख्योके त्त्व निश्चित नही थे। 
महाभारत शान्ति पर्व अ० २७५ मे असित्‌ और देवलका संबाद 
दिया है । उसमे सृष्टिके तत्व इस प्रकार गिनाये है । 

च् (७ 

पहाभूतानि पज्चते तान्‍्या हुभू तचिन्तकाः । 

तेर्य। सृजति भूतानि काल आत्म ग्रचोदितः ॥ 

एतेभ्य; यः पर त्रुयादपत्‌ व्रूयादसंशयम्‌ । 

इसमे स्पष्ट ही है कि स्ष्टिके आठ कारण है | पांच महाभूत 
काल बुद्धि, वासना | यह निश्चित है कि ये तत्व चाबोक मतके 
नही थे । संभव है सांख्योके ही ये तत्व हो क्योकि असित्‌ व देवल 
कपिलके शिष्य थे । एक स्थान पर सांख्योके १७ तत्वोका उल्लेख हे । 

७ 4. [2 4 ५ ञे 

य॑ त्रिधात्मानमात्मस्थं वत्त पोडपसियु णेः । 

० बे + 
प्राहु। सप्तदर्श सांख्यास्तस्मे सांख्यात्मने नमः ॥ 
शान्ति पर्व भीष्मस्तव 

इससे पाच महाभूत, दशेन्द्रिय और मन ये सोलह तत्व गिना 
कर १७ वां आत्मा मानकर १७ तत्व गिनाये है । प्रतीत होता है कि 
साख्यमि तथा थोग मतसे पहिले यही १७ तत्व अथवा कुछ भेदसे 
दोनोंमे सामानतया माने जाते थे | परन्तु बादमे सांख्यके अन्य 
पत्नशिख आदि आचार्येने तत्वोकी सख्या बढ़ाकर -८ अथवा 


( ४३६ ) 


२५ कर दी | महाभारत तथा गीताके स्वाध्यायसे पता चलता है 
कि उस समय भारतवर्पसे साख्य मतकी दुन्दुभी बज रही थी, 
इसलिये शायद योगमत वालोने भी इन तत्वोकों स्वीकार कर 
लिया हो, तथा उसमे आत्माके दो भेद' करके २६ भेद माने गये 
हो | वास्तवमे योगमतके २४ या २६ तत्वोकी प्रसिद्धि नहीं हे । 
पुराणादि अन्य किसी ग्रन्थसे इसकी साक्षी भी नहीं मिलती । 
॥ किक बिक, 
सांख्य वेद विरोधी था 
महाभारतके शान्ति पर्व अध्याय २६८ मे गाय ओर कपिल 

की एक कहानी लिखी है । उस समय यज्ञोमे गोबध होता था गा 
ने आकर कपित्नसे रक्षाकी ग्राथनाकी उन्होने अपना स्पष्ट मत 
घोषित किया कि बाहरे वेद्‌ | तेरी भी अ्रजब लीला है तूने हिसा 
को ही धर्म कह दिया है | प्रतीव होता है उन्होने इसके विरुद्ध 
प्रचार भी किया होगा । सम्भवतः ब्राह्मणोने इसीलिय इसका 
नास्तिककी पद्वी दी होगी | वहा स्पष्ट लिखा है कि हिंसा घस 
नही हो सकता चाहे वह श्रुतिसे ही क्यो न लिखा हो । 
५... ईश्वर और सांख्य 

साख्यभत प्रारम्भसे ही ईश्वरका विरोधी है | महाभारत शान्ति 
पर्व अ० ३०० मे साख्यवादियों और योग सा्गियोंके शास्त्राथंका 
उल्लेख है । उं भप लिखा है कि योग वाले कहते थे कि ईश्वर है तथा 
सांख्य वाले ० थे कि ईश्वर नहीं है, योगी लोग कहते थे कि 
यदि ईश्वर नहँझ बनोगे तो मुक्ति केसे होगी । 


संख्या! बोर (६ ग्रशंसन्ति योगा योग द्विजातय! 


अनीश्वरः कथं मुच्चेदित्येव॑ श॒त्र कशनः ॥ हे ॥ 
यह बात ध्यानम रखनी चाहिय ये कि यांगिया का इश्चर 


( ४३७ ) 


वर्तमान मान्यताके अनुसार सृष्टिकत्ता आदि गुणों वाला नहीं है, 
अपितु मुक्तिके लिये अवलस्बन मात्र है। मुक्त आत्मा ही योग- 
मतका परसात्मा है, यह हम पूर्व योगके कथनमे दिखिला चुके है 
श्रीमान्‌ लोकसान्य बालगगाघर जी तिज्षकने अपने गीता रहस्यमे 
स्पष्ट लिखा हेकि ' साँख्योको हेतवादी अथोत्‌ प्रकृति ओर पुरुषको 
अनादि मानने वाला कहते है| वे लोग प्रकृति ओर पुरुषक्रे परे 
ईश्वर, काल, स्वभाव, या अन्य मूल तत्वको नहीं मानते | इसका 
कारण यह है कि यदि इश्वर आदि सगुण है तब तो उनके मतानु- 
सार वे प्रकृतिसे उत्पन्न हुए हैं। और यदि निर्गुण माने तो निर्गुण 
से सगुण पदार्थ कभी उत्पन्न नहीं होता।” गीता रहस्यमे इश्वरकष्ण 
रचित सांख्य कोंमुदीका एक ऐसा श्लोक भी लिखा है जो प्राचीन 
पुस्तकोमे था परन्तु बादम किसी ईश्वर भक्तने निकाल दिया था । 
वह निम्न प्रकार है । 


कारणमीश्वरमेके त्रवते काल परे स्वभाष॑ वा | 
प्रजा; कथ निर्गंणतों व्यक्क) काल स्वभावश्र ।| 


इस श्लोकमे तीनो कारणीका स्पष्ट खण्डन किया है। इस 
विपयमे गीता रहस्य अधिक सुन्दर ग्रन्थ है | वर्तमान सांख्य 
दर्शन से यह साख्य तत्व कोमुदी' बहुत प्राचीन है ओर सांख्यो 
का वास्तविक ग्रन्थ यही है। ऐसा सभी बिद्वानों का मत है | अतः 
सांख्यकार निरीश्बरवादी था यह सिद्ध है । 


साँख्य और संन्यास 


जहां सांख्य बेदिक क्रिया काण्डका विरोधी था वहां सांख्य 
संन्यास का भी विरोधी था। शान्ति पर्व अ० ३२० से लिखा है 
कि धर्मराज जनक पंचशिखाचाय का शिष्य था उसका और 


( शव ) 


सुलभा का वहां विवाद दिया है । सुलभा संन्यास के पक्त मे थी 
आर जनक विपक्ष मे था। जनक ने कहा कि-- 


त्रिदण्डदिषु यद्यास्ति मोक्षे। ज्ञानेन कस्यचित्‌ । 


छत्नादिषु कर्थ न स्यात्‌ तुल्य हेतो परिग्रहे ॥ ४२ ॥ 

इसका खण्डन सुलभा ने किया है। अतः स्पष्ट है कि सांख्य 
बादी उस समय के संन्यास के भी विरोधी थे। इत्यादि प्रमाणों 
से सिद्ध है कि कपिल वेद विरोधी मत था । योगी मतमे भी वेदिक 
क्रिया काण्डो के लिये कोई स्थान नहीं था | तथा न वह ईश्वर की 
ही कोई प्रथक सत्ता मानता था। इस लिये ये दोनो संप्रदाय एक 
ही समंमे जाले थे । एक बात और भी है कि दोनों मे अहिसावाद 
की समानता थी तथा वैदिक हिसा के दोनो ही विरोधी थे । 

परन्तु योगमत संन्यास को मानता था । उसमे तप प्रधान था । 
तथा सांख्य में केवल ज्ञान प्रधान था सांख्य मत उपवास आदि 
को भी नहीं मानता था | योगमत मे क्योकि तेप की भ्रधानता थी । 
आर वह कठिनतर हो गई थी, अतः जनता उससे उब गई थी 
ऐसे समय मे सांख्य ने अपने सुगम ज्ञान मार्ग का प्रचार किया 
जनता तो प्रथम से ही किसी ऐसे सुलभ धर्म की खोज में थी बस 
जनता को कपिल्का सहारा मिल गया इसलिये योंगमत नष्ट प्राय 
होंगया, और भारतमे सांख्य का शब्द गुब्जायमान होने लगा । 
एक समय था जब बोद्धमत की तरह सांख्य मत का भी भारत में 
साम्राज्य था । इसके अनेक आचार्य हुये है । 


सांख्य तेंतोंकी भिन्न २ मान्यतायें 
शान्तिपर्व अ०३०६से ३०८ तक सांख्योके २४तत्व इसप्रकारहै। 


१ प्रकृति,२ महत्‌ 3 श्रहकार, ४ से ८ तक पाच सूछ्म भूतमे 
आउठमूल प्रकृति है,.तथा पाच स्थूलसूत ओर पांच इन्द्रियां, पाचे 





६ ह#*रेदे ) 


कर्मेन्द्रियां और मन ये २४ तत्व सांख्योके निश्चत किए हैं। ९५ वां 
तत्व पुरुष अथवा आत्मा है । वनपबके युधिष्टर व्याध सम्बादमे 
भी २४ तत्वोंका उल्लेख है । परन्तु वे उपयु क्ततत्वोसे भिन्न प्रतीत 
होते हैं। 

गहाभ्तानि ख॑ वायुरप्रिरापश्व ताथ भू! । 

0 + 

शब्द स्पशश्च रूप॑ं च रसोगन्धश्च तदूगुणा। ॥ 

पष्टरच चेतना नाम मन इत्यमिधोयते | 

सप्तमी तु भवेद्‌ बुद्धिरहंकारस्ततः परम ॥ 

इन्द्रियाणि च पश्चात्मा रजः सत्व॑ं तमस्तथा । 

इत्पेव सप्दशकी राशिख्यक्त संज्ञकः ।! 

( के ० छ३ 

सर्वेरिहेन्द्रियायेंस्तु व्यक्काव्यक्केः सुसंबृतेः । 

चंतुर्विशक इत्येव॑ व्यक्ताव्यक्षमयोगुणा! || अ० २१० 

असशिप्राय यह कि ५ महाभूत ६ मन ७ तुद्धि ८ अहंकार ५ 
इन्द्रियां तथा ५ उनके अथ तन्मात्राये | व्यक्त और अब्यक्त इस 
प्रकार २४ तत्व यहां माने गए हैं। परन्तु है गड़बड़ क्योकि जेब 
१७ तत्वोंकी १७की राशिको अव्यक्त कहचुके हैं तो पुनः व्यक्त 
ओर अव्यक्त प्रथक्‌ केसे गिना दिए । 

इत्यादि अनेक बाते यहां विचारणीय है। इसी प्रकार कही 
१७ तत्व हैं तो कहीं १६ माने गए हैं। कही २४ तो कही २५४ और 
कही २६ भी कद दिये है। इन सब परस्पर विरुद्ध बातोसे स्पष्ट 
है कि उस समय तक सांख्य के तत्व निश्चित नही हुए थे और इन 
तत्वोके माननेसे भी विद्वानोकी अनेक शंकाये थी। उसी समय 


हे होने 
चावोक सतका भी प्रचार होने लगा था| उसके अनुयायीआकाश 
को कोई तत्व नही सानतेथे। अन्य परोक्ष तत्वोकी तो बातकी क्या 


( ४४० ) 


थी । इसीम्रकार सांख्य मतके साथ २ चार्वोक मतका भी भारतमे 
जन्म हुआ उसने जनतामे तक बुद्धि उत्पन्न कर दी । इसीलिए 
साखरू्य विपयक अनेक सिद्धान्तोम लोगो को शंकाये उठने लगी 
थीं। इन शकाओने शनेः २ अपना विकराल रूप धारण किया 
ओर जनतामे चार्बाक मतका प्रचार उन्नति करने लगा। . 


अस्तु उपरोक्त कथनसे साख्योकी प्राचीनता सिद्ध होती है । 


नाम करएु 


सांख्य दर्शन का नाम करण ही इसके मूल सिद्धान्तका द्योतक 
है | यह सांख्य, शब्द संख्या से बना है। प्रकृति और पुरुष के 
विवेक को सख्या कहते हैं। साख्य दर्शन मे इस संख्या अथात्‌ 
प्रकृति और पुरुष का विवेक कथन किया गया है | इसलिये 
इसका नाम सांख्य है । | 


. इसके सिद्धान्त उपनिषदों तथा वेदों मेभी बीज रूप से 
मिलते हैं| वर्तमान समय मे साख्य सिद्धान्त के दो प्रसिद्ध भन्थ 
हैं। (१) सांख्य कारिका (०) सांख्य सून्न इनसे सांख्य कारिका ही 
प्राचीन है। यह ऐतिहासिकों का सर्वमान्य सिद्धान्त है (श्री 
शट्टूराचाय जी आदि प्राचीन आचार्यो ने साख्य का समालोचना 
करते हुये कारिका की ही सम/लोचना की है, अतः सिद्ध हे कि 
उस समय तक साख्य सूत्रों की रचना नहीं हुई थी। सांख्य दशन 
और सांख्य कारिका दोनो ही ग्रन्थ अनीश्वरवादी है| तथा जगत 
का कारण एक मात्र प्रकृतिको ही मानते है पुराणोमे उस प्रकृति 
को ही शक्तिके रूपसे माना गया है| तथा देवी भागवतमे उसीका 
नाम देवीहै | यही ईश्वरी जननी, माया आदि नामोसे बिख्यात्‌ है। 


( ४४१ ) 
शक्ति 


त्वमेव जननी मूल प्रकृतिरीश्वरी, 

त्वमेवाद्या सष्टि विधो स्वेच्छूया त्रियुणात्मिका 
कामार्थे सगुणत्व॑ च वस्तुतो निगु णस्रयम््‌ , 
परबह्मस्वरुपात्व॑ सत्या नित्या सनातनी | 
तेज! स्वरुपा प्रमा भक्तालुग्रह विग्रहा, 
सर्वस्वरुपा सर्वेशा सर्वाधारा परात्परा | 
स्वेबीज स्वरुपा च स्वेपूज्या निराश्रया, 
सजा सपेतो भद्रा स्वंगल मंगला ।॥ 

त्रह्म वेवतेपुराण प्रकृति खझड २-६६-७-१० 
अह बसुशिश्च॒रापि, ऋग्वेद | मं० ?१०-२२४ 
प्रकृष्ट चाचक। प्रश्च कृतिश्व सष्टि वाचकः । 
सष्टी प्रकृष्टा या देती प्रकृति! सा प्रकीर्तिता | देवी भा० 


इस प्रकार सांख्यवादी श्रकृतिकों ही इस जगतका एकमात्र 
स्व॒तन्त्र कारण मानते है । तथा ऋग्वेदमे जो वागांश्रणी सूक्त 
आया है उसका अर्थ भी वे लोग प्रकृति ही करते है। अधिक क्‍या 
सांख्याचायके सतसे उन सब श्रतियोका (जिनमे इश्वरका कथन 
बतलाया जाता है ) अथ भी प्रकृति परक ही किया जाता है। 
इसको स्वय सांख्यसूत्र से ही साना गया है | जैसा कि हम आगे 
द्खिलाचेगे श्री माधवाचायने सर्वदर्शन रुग्रहमे साख्यका वाक्य 
इस प्रकार लिखा है। 


( ४४२ ) 


यरतु परमेश्वर! करुणया ग्रचर्तेक इति परमेश्वरास्तित् 

वादिनां डिंडिमः स आयेण गतः विकल्पानुपपत्ते! | 

शक्षिः सुष्टेः प्राकू प्रवर्तते सृष्टयुत्तरकाले वा | 

आद्ये शरीराद्यमावेन दुःखानुपत्ती जीवानां दुःख ग्रह- 
णेच्छानुत्पत्तिः | द्वितीये परस्पराश्रय असंगः करुणया सुष्टि: 
सुष्टया च कारुण्यमिति ॥ 


अथोत---जो लोग सृष्टि रचनामे ईश्वरका दयाभाव कारण है 
इस प्रकार बिगुल बजाते फिरते थे वह अब हवा हुआ । क्योकि 
प्रश्न यह है कि ईंश्वरकी प्रवृत्ति जगतसे पहले थी या जगतके 
पश्चात्‌ प्रश्नत्ति हुईं | यदि अबृत्ति पहले हुई तो करुणाका अभाव 
सिद्ध होगया क्योकि सृष्टिसे पूव कोई भी दुखी नहीं था फिर त्या 
किस पर आईं । यदि कहो उसकी प्रवृति बादमें होती है तो जगत 
कत्तो न रहा क्योकि उसकी प्रवृति से पूबे ही रष्टि थी। तथा यहां 
करुणा हरा जगत्‌ और जगतसे करुणा होने पर अन्योन्याश्रय 
दोष भी है | 


तथा बैदिक दर्शनके सुप्रसिद्ध तार्किक शिरोमणि वाचस्पति 
मिश्रने सांख्यकारिका न०५७ की टीका करते हुए उपरोक्त प्रश्नोके 
अलावा एक यह भी प्रश्न उठाया है कि यदि यह मानभी लिया 
जाय कि जगत्रचनामे ईश्वरकी दया ही कारणहे फिरभी यह प्रश्न 
होता छैकि उसने सब जीवोको सुखी क्यो न बनाया यदि यह कहो 
कि विचित्रता कमोनुसारहे तब इश्वर तथा इश्वरकी दया कारण न 
रहा क्योकि इस अवस्थामें इंश्वर अकिचितकर रहा। तथा जब 
कर्मोका ही फल है तो दया न रही | 


( (४३ ) 


अपि च करुणा प्रेरित ईश्वरः सुखिन एवं जन्तून सुजेदत्र 
कम विचित्राद वेचित््यम्‌ू इति चेत्‌ कृतमस्य श्रेज्ञावतः 
कर्माधिष्ठानेन । इत्यादि । 


अभिप्राय यह है कि जब से कपिल मुनि हुये उस समय से 
आज तक के सभी विद्वानों ने यह माता है कि सांख्य दर्शन अनी- 
श्वरवादी है| महाभारत के प्रमाण से यह सिद्ध होता है कि कपिल 
लोग न सिफ अनीश्वरवादी थे अपितु वे इश्वर के चिरुद्ध खुले 
आम प्रचार भी करते थे | तथा इस विषय मे शास्त्रा्थ भी करते 
थे । ये सम्पूर्ण ऐतिहासिक प्रमाण इतने प्रवल है कि कोई बुद्धिमान 
इनका निरादर नहीं कर सकता। इसके पश्चात्‌ भारतीय द्शंनकारो 
ने भी तथा उन दर्शनों के एवं सांख्य के भाष्यकारों ने भी इसीकी 
पुष्टि की है कि यह दर्शन इंश्वर का विरोधी है। इसके अलावा 
जन, बोद्ध आचार्यों ने भी इसको अनीश्वरवादी लिखा है । अथौत्‌ 
श्री शड्डराचाय, श्री रामानुजाचाय, माधवाचाय्य, कुमारलाचार्य, 
आदि सभी आचार्यों ने तथा वाचस्पति सिश्र जैसे महान सभी 
विद्वानोने इसका अनीश्वरवादी माना है। इसके पश्चात्‌ संसारके 
सभी प्राचीन भाष्यकारोने भी ऐसा ही माना है वतमान समयके 
सभी स्वतन्त्र विचार वाले विद्वानों का तथा सभी ऐतिहासिक 
विशेषज्ञों का यही मत है। अतः यह स्पष्ट सिद्ध है कि साख्य 
दर्शन इेश्व॒रका कट्टर विरोधी है परन्तु फिरभी यह वहिरग परीक्षा 
है. अत. अब हम इसकी अंतरंग परीक्षा करते है। क्योकि वर्तमान 
समय के कुछ साम्प्रदायिक महाशयों का यह हठ है कि सांख्य 
दर्शन भी इश्वरवादी है । 


3 ४--+- 


( ४४४ ) 
दशन परिचय ओर सांख्य दर्शन 


दर्शन परिचयके विद्वान लेखकने लिखा है कि-- 
.* सांख्य दर्शनकों देखने पर यह स्पष्ट विद्ति होता है कि उस 
में खूब खूब इश्वरका खंडन किया गया है। सांख्यकारिकामे भी 
इंश्वरका खडन किया हे। छहो दर्शनोके टीकाकार प्रख्यात दार्शनिक 
वाचस्पति मिश्नने तो अपनी सांख्य तत्व कोमुदीमे एक बार ही 
इंश्वरको उडा दिया है। साख्य दर्शनके प्रथमाध्यायका 6३ वां 
सूत्र हे--ईश्वरासिद्धे” इस सूत्रका अभिम्राय यह है कि 
ईश्वर सिद्ध ही नहीं होता । प्रत्यक्ष प्रमाणका लक्षण करते 
हुए यह सूत्र आया हे | पहले सूत्रमे दर्शनकारने लिखा है कि 
* बाहरकी किसी भी चीजसे इंन्द्रियोका सन्निकर्ष या सम्बन्ध होने 
से प्रत्यक्ष ज्ञान होता हे |? इस लक्षण पर यह सदेह उठाया गया 
है कि “नही यह लक्षण ही ठीक नहो है क्योकि ईश्वरके पास तो 
कोई इन्द्रिय नही है और वह सब पदार्थोका प्रत्यक्ष कर लेता है 
इसी शंक्राका उत्तर देते हुए दर्शनकार कहते है |--इेश्वरा सिद्धे” 
अथात्‌ जबकि ईश्वर ही अग्रमाणिक या असिद्ध है तब उसकी 
काहेकी इन्द्रिया ओर उसका केसा प्रत्यक्ष ज्ञान ? 

किन्तु सांखब सूत्नोकी समालोचना करनेसे तो दिलमे यही 
बात बेठती है कि साख्यमे निरीश्वरवाद्‌ भरा पड़ा है। “ईश्वरा- 
सिद्धे” के आगे वाले सूत्रो पर ध्यान देनेसे निरीश्वरबादकी पूरी 


पुष्टि होती है । 


'भुक्ल वद्धयोरन्यतरा भावान्नतत्‌ सिद्धि!” ६३ ॥ 


“उसयथाप्य सत्करत्वम्‌ ।? ६४ ॥ 
“मुक्कात्मन। प्रशंसा उपासासिद्धस्थ वा ६५ ॥ 


( ४४४५ ) 


इनका. अभिप्राय यह है कि यदि कोई इंश्वर है तो वह केसा 
है, वह मोक्ष प्रापतकर चुका हैया बद्ध है। यदि ईश्वर मुक्त 
है तो उसे कभी कोई भी काम करनेकी न तो इच्छा होगी ओर न 
प्रवृत्ति | और पुन; आपका इंश्वर बिना इच्छाके केसे सृष्टि बना 
सकता है । यदि कहोकि इश्वरकी अभी मुक्ति नहीं हुई है तो फिर 
पह भी हम अबोध जीवोकी तरह जरासी शक्ति रखने वाला 
कोई जीव होनेके कारण न तो सृष्टि ही बना सकता है ओर न पक्त 
पात हेष ओर दुःखसे ही बच सकता है | इस पर यदि तुम यह 
कहो कि, जिन शास्त्रोमे ईश्वरका कथन हे वे क्या झूठे है । तो इस 
का उत्तर यह हे कि थे सब शास्त्र मुक्त या सिद्ध आत्माओकी 
प्रशंसाके लिये उन्हे ईश्वर बताते है। तुम्हारे सष्टिकत्तो इश्वरके 
लिय वे कुछ नही कहते है । इन तीनों सूत्रोसे भी महषि कपिलने 
इंश्बरका स्पष्ट खंडन किया है | ओर क्‍या आगे चलकर इस दर्शन 
के पॉचवे अध्यायमे कपिलजीने स्पष्ट कह दिया है कि--प्रत्यक्ष, 
अनुमान, ओर शब्द इन तीनो ही प्रमाणोसे इंश्वर सिद्ध नहीं 
होता । इेश्वर खंडनमे यहा ये सूत्र है-- 


“ग्रमाणा भावान्नतत्‌ सिद्धि! ।/ १० ॥ 
“सम्बन्धा सावान्नानुमानम? ११॥ 
श्रुति रपि प्रधान कार्यत्वस्य” | १२ ॥ 


प्रथम सूत्नका तात्पर्य यह है कि इंश्वरास्तित्वमे कोई भी 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण नही है | इसलिये बह आसिद्ध है | अब यदि 
यह कहा जायकि अनुमान आदिश्रमाणोीसे इश्वरकी सिद्धिहेतो भी 
ठीक नही क्योकि धूमादिकी तरह उसका किसीके साथ सम्बन्ध 
प्रतीत नही होता, अतः अनुमानसे भी इंश्वर असिद्ध हे। अब 
रहगया शब्द प्रमाण वह भी इश्वरकों संसारका कत्तो नहीं मानता 


( ४४६ ) 


वेद भी जगतको प्रद्,तिका ही कार्य मानता है | वहां भी इश्वरकी 
कोई आवश्यक्ता नही है। 


जो लोग ईश्वरके अस्तित्व ओर अधिपष्ठातृत्व मे अन्यान्य 
युक्तियां दिखात है। उनका भी साख्यने खूब खडन किया है। 
यह खडन भी पॉंचन अध्याय में ही है। पहले पूर्व पक्ष देखिय । 
कुछ लोग कहत है |# जैसे राजा अपने साम्राज्यमे दुष्टोकों दंड 
ओर सज्जनोका सम्पान करता है। वेसे ही ईश्वर भी प्राणियोके 
कर्मानुसार उन्हीं फल देता है। इसपर साख्य कहताहे । ईश्वर कर्मा- 
सार फल्न प्रदान करता है या अपनी इच्छाके अनुसार यदि कमो- 
नुसार तब कम ही अपने स्वभावानुसार जीवोकों फल दे लेगा 
श्वरकी क्‍या जरूरत है । यदि अपनी इच्छानुसार फल देता है 
तो यह प्रश्न सहज ही है. छामे उसका क्या स्वार्थ है । 
क्योकि ससारमे देखा जाता है के किसी उद्देश्य या रवार्थके वश 
होकर ही कोई भी जीव काम करता है। फिर यदि इंडइ्वर भी 
अपने स्वार्थके लिये ही काय करता है तो वह भी एक सामान्य 
राजा ही ठहर , ओर राजाकी तरह वह भी दुखी होगा। रंपष्ट 
बात यह है कि बिना राग या इच्छाके सष्टि नहीं हो सकती । ओर 
राग बाला इंश्वर साधारण जीवोकी तरह ही विनाशशील होगा 
हा एक बात ओर भी हे। यदि प्रकृतिकी इच्छाशक्तिकों सग ले 
कर तुम्हारा इंश्वर सब कर्म करता है।]तों वह इस इच्छा था 
वासनाके सग दोपसे उसी तरह ग्रसित हो जायगा जिस तरह एक 
साधारण जीव । कोई ० यह भी कहते है कि प्रकृतिकी सहायतासे 
इंश्वर स्रष्टि करता है। इस पर सांख्य कहता है कि तब तो सभी 
पुरुष ईश्वर हो सकते हैं । ऊपरकी इन कई युक्तिसे साख्य दर्शन 
ने निरयश्वरवाद स्थापित किया है | साथ ही तीसरे अध्यायमे जो 
इशेश्वर ।सद्ठि, सिद्धाः ” सूत्र हे उससे यह भी 


( ईैध्रे७छ ) 


जान पडता है कि सांख्याचार्य लोग पूर्व कल्पके सिद्ध जीवोकों 
ही त्रह्मा, विष्णु, आदि के रूपोमे प्रकट हुए मानते है। इस सूत्र 
का अभिप्राय है कि विवेक ज्ञानसे जो ,जीव ईश्वर हो गये है या 
जो जन्य ईश्वर है वे या उनका अस्तित्व सांख्य को स्वीकार हे । 


सत्याथ प्रकाश और सांख्य दर्शन 


कुछ विद्वान अपनीपुष्टिसे सांख्यसूत्नोके प्रमाणदेकर यह सिद्ध 
करनेका श्रयास करते है. कि सांख्यदर्शन में जो सूत्र इश्वरके 
निपेघक है उनमे उपादान कारणका निपेध है। अथोतू सूत्रोका 
अभिम्राय इश्वरके निमित्त कारणका निषेध 'करना नहीं। इस 
विचारका मूलकारण सत्यार्थ प्रकाश है । अथोत्‌ ये लोग अपनी 
स्व॒तन्त्र बुद्धि से कुछभी विचार नहीं करते तथा न कभी इन दर्शनों 
के दर्शन करनेका कष्टही उठाते है । ये इन सूत्नोका उपरोक्त अर्थ 
इसलिए मानते है च्यू कि सत्याथ्थ प्रकाश में ऐसा लिखा है। अतः 
हम जसीपर प्रकाश डालते है। 


सत्यार्थ प्रकाश के सप्तम समुल्लास मे, सांख्यदर्शनके तीन सूत्र 
तो पूर्व पक्तमे ( अथोत्‌ प्रश्नरूपमे दिये हे ) उनमे एक तो यही 
प्रसिद्ध सूत्र । 
ईश्वरासिद्धें! | अ० १ | ६३ । 
तथा दो सूत्र पांचवी अध्यायके एक दसवां और ग्यारहवां। 
“ग्रभाणाभावान्न तत्‌ सिद्धिः” 
“अनुभानाभावान्नानुमानसम्‌ 
इसी प्रकार उत्तर पक्षसे भी पांचवी अध्याथके तीन सूत्र दिये 


( ईैंछ८ ) 


है। अथोत््‌ आठवां, नववां और बारहवां | प्रतीत होता है कि 
सत्याथ प्रकाशके लेखकके पास या तो साख्य दर्शनकी पुस्तक नहीं 
थी या उसमे से वे प्रष्ठ जिनमे ईश्वर निपेधके अन्य सूत्र है गुम 
गये थे। अन्यथा प्रथम अध्यायका एक ही सूत्र लिखकर एकदस 
पाचवी अध्याय पर जा पहुंचने का और क्या कारण हो सकता 
है। इसके अलावा इन सूत्रोका अर्थ भी नितान्त गलतहेयथासूत्रह। 


सत्तामात्राच्चेत्‌ सर्वैश्वयंम्‌ ॥ ४६ ॥ 


आपने इसका अथ किया हे कि “जो चेतनसे जगत्‌कीउत्पत्ति 
हो तो जैसा परसेय्वर सर्वेश्वर्य युक्त है बेसा संसारमे भी सर्वेश्वर्यका 
योग होना चाहिये सो नही है इसलिये परमेश्वर जगत॒क उपादान 
कारण नही अपितु निमित्त कारण हे ” 


इस सम्पूर्ण लेखका मूल सूत्रके साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं है 
सूत्रमे तो इस लेखका ही खण्डन है । क्योकि सूत्रका सीघा-सादा 
ओर सरल अथ यह है कि यदि सत्ता मात्रसे ही आपका श्वर, 
इंश्वर है. तब तो सम्पूर्ण पदार्थ ईश्वर कहलायेंगे क्योंकि उनकी 
भी सत्ता हे। इसमे उपादान कारणका नहीं किन्तु निमित्त कारण 
का ही खण्डन किया गया है। निमित्त कारण दो प्रकारके होते है । 
एक प्रेरक अर्थात कत्तों दूसरा उदासीन, अथीौत्‌ निर्षेज्ष उसको 
सत्तामात्रसे कारण कहते है | प्रेरक निनित्त कारणका खण्ड इससे 
प्रथमके सूत्र ८मे किया हे | इसके पश्चात सूत्र १ «मे प्रत्यक्ष प्रमाण 
ओर सूत्र ११ से अनुमान असाण तथा सूत्च १२ से शब्द प्रमाण 
द्वारा ईश्वरका खण्डन किया हे। अथोत आचार्यने यह सिद्ध 
किया है कि ईश्वरकी सिद्धि मे न पत्यक्ष तथा न अनुमान शअ्माण 
है ओर न शच्द प्रमाण ही | क्योकि वेदादि शास्त्रोमे कल्पित 
ईश्वरका कहीं सकेत तकभी नहीं है । यह तो हुई पाचवे अध्याय 


( ४४६ ) 


की कथा । अब जरा प्रथम अध्याय परभी विचार करले | इस 
अध्यायका आपने एक ही सूत्र दिया है, परन्तु उससे आगे भी 
ईश्वर खण्डनमे अनेक सूत्रहै। जिनको हमभाष्यसहित पहले लिख 
चुके है । तथ। आगे भी लिखेंगे | इसके अलावा तीसरे अध्यायमे 
इंश्वरके विरोध मे जो युक्तियां दीगई है उनको यहाँ क्‍यों नहीं 
लिखा गया | यह भी एक रहस्य है | 


आस्तिकवाद ओर सख्यदर्शन 


आस्तिक बादसे प्रथम अध्य।य का वही प्रथम सूत्र पूर्वपक्तसे 
९ / ७ चर ज ८ धर 05 
रखकर उसके अर्थके लिये उससे पूर्वके तीन सूत्र ओर लिखकर- 


( ईश्वरासिद्धे! । १ | ६३ । ) 


आप लिखते है कि यहाँ यह स्पष्ट होगया है कि यह सब सूत्र 
प्रत्यक्ष प्रमाणके लक्षणके ही सम्बन्धमे हे । ईश्वर सिद्धिका प्रकरण 
नही है । 

आगे आपने यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है कि योगियों 
के प्रत्यक्षका तथा इश्वरके प्रत्यक्षका यहाँ विरोध नही है। अपितु 
यहाँ यह अभिप्राय है कि इश्वर सब साधारणके प्रत्यकज्षका विषय 
नही है । आगे लिखा है कि * यहाँ एक बात और स्मरण रहनी 
चाहिये कि सूत्रमे इश्वरासिद्धे!” शब्द हे | 'इंश्वराभावात्‌ , नहीं। 
अथात कपिल नास्तिक होत तो कहते । इश्वरका अभाव होनेसे । 

अभावके स्थानसे ' असिद्धि ” कहनेका तात्पय ही यह है कि 
प्रत्यक्ष श्रमाणस इंश्वर का सम्बन्ध नहीं। आगे आपके कुछ सूत्र 
इंश्बरको सिद्ध करनेके लिये दिये है तथा कुछ वेदोकों अपोरपेय 
वतलानेके लिये दिये हैं और कुछ सूत्र आपने कर्मफलके लिये 
दिय है | बेद आर कसफलके विषयसे तो हस आगे यथा स्थान 
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लिखेंगे | यहाँ तो रष्टिकतो ईश्वरका प्रकरण हैं अतः उन सूत्नो 
पर विचार करते है। जिनसे आपने इश्वरकी सिद्धी की हे । 
(५ ९ 
स हि सबंधित्‌ सब कर्ता । ३४६। 
ईवशेश्वर सिद्धिस्सिद्धा । ३ । ५७। 
री 0 
समाधि सुपु प्ति मोक्षेप ब्रह्म रुपता | ५।११६। 
हयो। सवीजमन्यत्र तद्धतिः। ५॥११७। 
इतका अर्थ करते हुये आप लिखते हैं कि-/ अथोत्‌ वह ईश्वर 
सर्वश्ञ और सर्बकत्ता है। इस सूत्रमे ईश्वरको सर्वज्ष और स्ठि- 
९ हे हर समीप हे 
कत्तों कहा है | यह इंश्वर नहीं तो क्‍या है। 
आस्तिक लोग यही तो कहते है कि ऐसी कोई सत्ता है जो 
सब चीजोका ज्ञान रखती है, और संसारकों बनाती है ।॥ ५६॥ 
इस प्रकारके इंश्वरकी सिद्धि सिद्ध हे। किस प्रकारके ईश्वर 
की जो स्वज्ञ ओर सष्टिकता हो।। <७॥ आदि 
३--इस सूत्रमे बताया गया हे कि जीवको समाधि सुपुप्ति 
ओर मोक्ष दशामे ब्रह्मरूपता प्राप्त होती है । है 
“--समाधि और सुषुप्तिमे तो ढुःखका बीज रहता है ओर 
मोज्षमे वह भी नष्ट हो जाता है. आगे आपने पाचवी अध्यायके 
वे ही १०, १९, १२ सूत्र लिखकर यह लिखा है कि ये सूत्र ईश्वर 
के उपादान कारणका खण्डन करते है। निमित्त कारणका नहीं !” 
परन्तु आपकी इन युक्तियोका तथा सत्यार्थम किये गये अर्थो 
का खण्डन स्वयं आर्यसमाजके सुयोग्य विद्वानने ही किया है अतः 
उसीकों यहा लिख ढेते है । 


प्रपंच परिचय 


गुरुकुल कागडीके सुयोग्य स्नातक ओ० विश्वेश्वर सिद्धान्त 


( ४४१ ) 


शिरोसणिने सष्टिकतों पर 'प्रपंच परिचय नामसे एक सुन्दर 
पुस्तक लिखी है | उसमें आपने भी सांख्यकों इश्वरबादी माना 
है। किन्तु उन्होने इन पूर्वोक्त दोनो महानुभावोकी तरह सूत्रोके 
अर्थिका अनर्थ नही किया है | इसके लिये हम आपको धन्यवाद 
देते है | आपके लेखका साराश यह हे कि उन सूत्रोका ( जिनसे 
साख्य को अनीश्वर वादी कहा जाता है) अर्थ तो वही है जो 
अनीश्वरवादी करते है। अर्थात्‌ कपिन्ञाचार्यने इश्वरका खण्डन 
किया है यह तो ठीक है. परन्तु वह हृदयसे नहीं किया है । अपितु 
प्रतिपक्षीकों चुप करनेके लिय दवी जवानसे खण्डन किया है। 
आपने अपनी पुष्टिमे, विज्ञानभिक्तु, का प्रमाण भी दिया है | तथा 
वही युक्ति भी दी है कि सून्रमे इंश्वरासिद्धे” शब्द ही यह सिद्ध 
करता है कि यह खण्डन प्रतिपक्षीकों चुप कर/नेके लिये किया है 
अन्यथ। आ।चाय सूत्र इश्वराभावाव'” ऐसा बनाते। आगे आप 
ने भी पांचवीं अध्यायके वे ही तीन सूत्र देकर यह सिद्ध किया हे 
कि यह सब खण्डन हार्दिक नही है क्‍योंकि दी जवानसे किया 
गया है । 

यह सब आपसे बडी लच्छेदार भाषामे लिखा है। जिसमे 
आप साहित्यिक सिद्ध होत है। हम आपके ही शब्दोमे आपका 
भाव लिखत है। 

 सूत्रका अर्थ यह है कि अभी तो इश्वरकी सत्ता ही असिद्ध. 
ओर विवादास्पद है। जब तक उसकी सिद्धि नहीं तव तक उस 
असिद्ध इेश्वरके आधार पर हमार प्रत्यक्ष लक्षणकों सदोष बत- 
लाना कहां तक न्याय सगत ठहराया जा सकता है। आगे पांचवी 
अध्यायके सूज्रोका अर्थ निम्त प्रकार किया है । 

'इस तीनो सूत्नोका आशय यह है कि ईश्वरकी सत्ताका 

ससर्थंक कोई प्रमाण नहीं है । फिर विना प्रमाणके उसकी सिद्धि 


( ४४२ ) 


केसे होसकती है। ईश्वर सिद्धके लिये प्रत्यक्त प्रमाणका आश्रय 
लेनेका दुःसाहस तो कट्टरसे कट्टर ग्रत्यक्षबादी भी नही करता, हां 
उसके लिये अनुमान या शब्द प्रमाणका ही दरबाजा खटखढाया 
जाता है. परन्तु वहा भी ईश्वर मिद्धके लिये स्थान नहीं है। सबसे 
पहले अनुमानके लिये व्याप्तिश्रहकी आवश्यकता है जो विना 
प्रत्यक्ष के सिद्ध ही नहीं हो सकती, ओर ग्रत्यक्ष वेचारा ईश्वरके 
विषयमे सर्वथा अन्यथा सिद्ध है। तब वज्याप्तिग्रह सिद्ध न होनेपर 
अनुमान भी केसे हो सकेगा । रहा शब्द सो वह इश्वरके पक्त 
में गवाही देनेकी तेयार नहीं है | क्योकि श्र ( बेढ ) तोजगतको 
प्रधान ( प्रकृति ) का कार्य बताती है। ईश्वरका विश्व विधानके 
लिये कोई प्रयोजन प्रतीत नहीं होता ।” आगे आप लिखते है कि 
इस प्रकृति पुरुषके भेद ज्ञान या मसत्वके नाशके लिय ईश्वर सिद्ध 
का कोई विशेष अयोजन नहीं है | इश्वरकी सिद्धि उनके उद्देश्य 
साधनमे विशेष उपयोगी तो है नहीं हा,यह्‌ उस साधकके चित्तका 
एश्वर्य प्राप्ति की ओर आक्ृष्ट करके विवेकाभ्यासमे विध्न अवश्य 
पेदा करती है इसलिये हम देखते है कि साख चाचार्यने ईश्वर 
के भगढ़ेमे अपरा समय गबानेका कष्ट नहीं किया है )” 


वास्तवमे यह लेख उपरोक्त दोनो पुस्तकों का उत्तर रूप है। 
क्योकि इसमे स्पष्ट है कि सूत्नोमे ईश्वरकी सत्ताका निषेध हे | उपा 
दान कारणका नहीं अतः जो सज्नन इनसे उपादान कारणका 
निपेध बताते है | यह गलत है | अब रह गया प्रश्न अभाव! का 
अर्थात्‌ सूअमे असिद्धि. शब्द क्‍यों है। यदि उनको इंश्वर कानिपेध 
करना था तो वे 'इश्वराभाव' सूत्र रचते इसका उत्तर यह्‌ 
यदि वे 'अमावात्‌ सूत्र रचते तो वे अपनी दाशनिकता का च्टा 
लगा लेते क्योंकि उस समय यह प्रश्न उपस्थित होता कि आपसे 
अभाव कंसे जाना । तब पुनः उनका यही उत्तर देना पडता कि 
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वह ग्रमाणों से सिद्ध नहीं होता इसलिये अभाव है अतः उः 
यह पहले ही असिद्ध शब्द रख दिया ताकि गअजश्चका अवसर हूं 
आवबे, तथा अभाव चार प्रकारके हैं. उनमे से कोनसा अभाव 
इत्यादि अनेक प्रश्न उत्पन्न होते। यह तो योग्य स्नातकने अपने 
में स्पष्ट स्वीकार किया *हैकि यह इश्वर साधक की सिर 
विष्नकारक हैं कि यह ठीक है परन्तु आपका यह लिखना 
नही कि फिर सांख्याचार्यने इश्वरकी सिद्धिके कगड़ेमे अपना ' 
नहीं गंवाया क्योकि सांख्याचार्य ने इश्वरका खण्डन 
युक्तियों और प्रमाणोसे किया हे | अतः लेखक को यह हि 
चाहिये था कि इसीलिये सांख्याचार्यने इश्वरका जोरदार २ 
कियाहे। रहगया प्रश्न दबी जावनका उसका उत्त रतोआपने रव' 
का अर्थ करके दे दिया है । अतः ये सब बाते व्यर्थ है । शेप 
हे,आस्तिकवादमे दिये गये सर्वबित्‌ आएि सूत्र जिनको ' 
इश्वर सिद्धिमे दिये है। अतः अब हम उनपर विचार कर 
प्रथम हम सूत्र लिखकर उसका अथे लिखते है पुनः शंका सम 

स॑ हि सवंवित्‌ सबंकर्ता | ३ | ५६ । 

प्राचीन आचार्योने इसके दो अर्थ किये है। एक आू 
'स! शब्दसे प्रधान लेते है [तथा दूभरे आचार्य मुक्त पुर 


दोनों ही अर्थ सांख्य प्रक्रिया के अनुकूल हैं। विज्ञार्ना 
भाष्यमे जिसको सेश्वर भाष्य कहा जाता है लिखा है कि--- 


सः इत्यस्य पूर्यस्गं कारण लीनः पुरुषएव गृद्यते । 
न्तरे 0 ७< ए कस 

सान्‍्तरे सवंदित्‌ , स्वेकर्ता, ईैश्वरः आदि पुरुषों मः 

 अथोत्त--यहां 'स' प्रकृति लीन महा योगी है | वह य 

सोन्‍्तरसे सर्व वित्त, से कत्तो ईश्वर आदि पुरुष हो 

अथोत्‌ जीवन मुक्त महानात्माकों ही ईश्वर कहते है | अब 


( ##४ ) 


आपने यह प्रश्न किया है कि योगियोको या मुक्तात्माओको तो 
चाँद सूरजका कत्तो जैन आदि भी नही मानते पुनः यह अर्थ किस 
प्रकार ठीक है सकता है | उत्तर--आपके इस प्रश्नका उत्तर स्वय 
सूत्रकारते दिया है वहा यहीं प्रश्न किया गया है कि-- 

ए५ तहि सहि सबवित्‌ सर्वस्य कर्ता इत्यादि श्ुतिवाघः 
मुक्कात्मनः प्रशंसा उपासासिद्धस्य वा । १। 8५ 

अथोत्त्‌ जब आपने ईश्वरका खडन कर दिया तो सहि सर्ववित्‌ 
सर्व कत्तो अथात्‌ वहों सर्वज्ष और स्कत्तों है, आदि श्रुतियोक्के 
साथ विरोध होगा । इसका उत्तर आचार्य देते है कि विरोध नही 
हे क्योकि उन श्रुतियोमे जीवन मुक्तात्माओकी अथवा योगियोकी 
प्रशसा सात्र हे | उन श्रुतियों का विशेष विवेचन हम पहले कर 
चुके है। स्वयं आस्तिकवादके लेखकने ही आचार्यकों द्ों और 
प्रथ्वी आदिका कर्ता माना है। तो कया वास्तवमे आचार्य इनका 
कर्ता है । इस पर कहा जाता है कि बनानेका अर्थ उपदेश देकर 
उनका प्रकाश करना है। ठीक यही अर्थ कत्तोका यहां है वह 
जीवन सुक्त जीवोकों उपदेश देकर इनका ज्ञान कराता है यही 
उसका जगत करत्तापन है । जैन शास्त्रोमे भी उनको कर्ता आदि 
लिखा है ।यथा-- 
हर ५ 

विश्वयोनि कारण कर्ता, भवान्तक, हिरएयगर्भ विश्व- 
भृद विश्वसृज | ( जिनपाणी संग्रह ) रे 

मीमांसकोकी परिभाषामे इसीको अर्थवाद कहते है यहा भी 
यही भाव है जो साख्याचार्यका है। अर्थात्‌ वह सुक्तात्मा उपदेश 
द्वारा विश्वका ज्ञान करानेसे विश्वके कत्तो हैं। यही वैदिक मान्यता 
है | जिसको हम पहिले सिद्ध कर चुके हैं। अतः यह्‌ सिद्ध हुआ 
2 दर्शनसे इस काल्पनिक इश्वर के लिये कोई स्थान 
नही है । 


( एम ) 
वेशेषिक दश्शन 


भारतीयदर्शनोमे वेशेषिकदर्शनका भी मुख्य स्थान है | 

इसके रचयिता कणशादमुनि कहे जाते है। इनका जन्म कब 
और कहां हुआ यह भी निश्चित नहीं है। परल्तु वेदान्त सांख्य 
आ।दि दर्शनोसे यह प्राचीन हे यह बात निश्चित है । 

बेशेपिकदर्शन मे भी ईश्वरके लिये स्थान नही है । उसके निम्न 
कारण हैं । 

(१)|वेशेपिकदर्शनमें न तो ईश्वर आदि शब्दोंका व्यवहार 
हुआ है ओर न उसकी स्ष्टि रचनासे ही आवश्यक्ता समभी 
गई है | 

(>)फर्मफलके लिये तथा जगत्रचनाके क्षिये बेशेषिकने ईश्वर 
के स्थानमे अद्ृष्टकी कल्पनाकी है | 

(३)प्राचीन आचारयोने तथा भाष्यकारोने इस दर्शनकों भी 
अनीईश्वरवादी ही मानते है । 

अतः अंतरड् ओर बहिरद्ग परीक्षासे यह स्पष्ट सिद्ध होजाता 
है कि वेशेषिकदर्शन भी ईश्वरका बिरोधी था सर्वप्रथम हम बहिरड् 
परीक्षा करत है । 

उसके लिये हम प्रथम वेदान्तसूतअका प्रमाण उपस्थित करतेहे । 

इसका भाष्य करते हुये श्री शंकराचार्यने लिखा है कि-- 

'परमाणु जगतका कारण है कणादिका यह सिद्धान्त हे। 


परन्तु यह बन नहीं सकता, क्योकि परसाशु उसके सतसे स्वयं 
क्रिया नहीं करसकता, झौर विना क्रियाके जगत उत्पन्न नही होगा 

यदि आयद्यकर्मका कारण अदृष्ट मानें (जैसा कि कणाद मानता 
है) तो भी जगत नहीं घन सकेगा क्योकि फिर यह प्रश्न उपस्थित 


होता है कि वह कर्म आत्मसे है या अणुसे | दानो प्रकारसे 


( ५५६ ) 


अटदृष्ट अणुसे कमंका होना असंभव है क्योकि अच्ृष्ट अचेतन है 

5६ न हक “के 
ओर यदि अचेतन चेतन से अधिछ्ठित न हो तो वह स्वतत्रता 
से न तो प्रवृत्त ही हो सकता ओरन किसीको प्रबृत करा सकता है 
क्योकि (कणादके मतमे) चेतन्य उत्पन्न न हुआ हो उस अवस्था से 
आत्मातो अचेतन ही हे | यदि अचह्ृष्ट आत्मामे समवावी है ऐसा 
स्वीकार कर लो, तो भी वह अणशुओमे कर्मका निमित्त नहीं वन 
सकता क्योकि उसका अचहृष्टके साथसबन्ध ही नहीहे। उढि कहोगे 
किअदष्टयुक्त पुरुषके साथ उसका(अणगुओका)सस्वन्ध है. | तो वह 
संवध नित्य सिद्ध होगी क्योंकि आपके यहां और कोई नियासक 
नही है| इस प्रकार कर्मका कोई नियत नियम नहीं मिलनेसे 
अशखुओका, आयद्यक्म नहीं होगा 4.कर्मके अभावसे क्मसे बनते 
वाला सयोग नहीं होगा | और रूयोगके न होने से उससे होने 

वाला कार्य समूह भी उत्पन्न नही होगा । । 
इसी प्रकार प्रलय कालसे विभागकी .उत्पत्तिके. लिये कोई 
निमित्त देखनेमे नही आता(क्योकि वेशेषिककेमतमे) अदृष्ट भोगकी 
सिद्धिके लिये है प्रलयकी सिद्धिके लिये नही है । इसीलिए निमित्त 
के अभावसे अशुओमे संयोगकी या विभागकी उत्पत्तिके लिए 
कर्म नहीं बन सकता संयोग और व्रियोगके अभावसे उनसे होने 
वाले सृष्टि और प्रलयका अभाव स्वय सिद्ध हो जाता है इसलिए 

परमाणुवाद अयुक्त है । | 

उपरोक्त सूत्र और भाष्यमे, स्पष्ट प्रकट है कि वेदान्त-सूत्रके 

के कर 
कतो तथा उसके भाष्यकार स्वामी शक्तराचार्य दोनो ही वेशेषिकको 
अनीखरवादी मानते थे । भारतीय दर्शनका इतिहास” नामक 
पुस्तकम देवराजजी ने लिखा है. कि “इस आलोचनासे मालूम 
होता है कि सूत्रकार और शंकर।चार्य दोनो वैशेषिकको अनीश्वर- 
वादी सममते थे, क्योकि ईश्वर परमाणुओके प्रथम सयोगका 


( ५७ ) 
कारण होता है यह त्व आलोचनामे नहीं उठाया गया है ४३०३ 
तथा पृ० स्‍शशपर आप लिखते है किट. “*“» 

: बैशेपिक सुन्नोमें इेश्व॒रका वर्णन नहीं है. । विह्ानोंका अलु- 
मान है कि वेशेषिक पहले अनीखरवादी था। वास्तवसे स्याय 
और बेशेपिक दोनो मे जड़बादी प्रवृत्ति पाई जाती है? ।. 

तथा प० २४५ पर लिखते है. कि न्याय वशेषिकर्का मत श्रोतत 
या वेदसूलक नही है। उपनिपदोम ब्रह्म और सुक्त पुरुषके आनंद 
मय होनेका स्पष्ट वर्णन है” । 

तथा महाभारत सीमांस|से (रायसाहबने) लिखा है कि “उप- 
निपदूसे परअद्य चाची शब्द आत्मा है । पर 

“आत्मा और परमात्माका भेद्‌ उपनिपदूको मालस नहीं है” । 
इससे भी यही सिद्ध होता है कि न्याय ओर वेशेषिक. अवेदिक 
दर्शन है । क्योंकि ये आत्माको आनन्द्सय नहीं मानते हैं। तथा 
“भारतीय दर्शन” से बल्देव उपाध्याय “लिखते है कि” वेशेपिक 
मतमे परमारु स्वभावतः शांत अबस्थासे निष्पन्द रूपसे निवास 
करते है। उनमे प्रथम परिस्पन्दका क्या कारण है | 


हे 6 ५ ७ रु जि. प जी 0] कप 
प्राचीन वेशेषिक लोग प्राणियोके धर्मोध्म रूपको इसका 
कारण बतलाते है। 


अचृष्टकी दाशनिक कल्पना बडी विलक्तण है। अयस्कान्तमणि 
की ओर सुइको स्वाभाविक गति, वृत्षोके भीतर रसका नीचेसे 


ऊपर बढ़ना अप्निकी लपटोका ऊपर उठना, वायुकी तिरछ्ली गति 

“न तथा परसाणुओकी आद्य स्पंदनात्मक क्रिया--अरहंशके द्वारा 

3 0 रा हे टी पीछेके आचायंनि अहटक्की सहका- 
ता के इच्छासे ही परमागुओमे स्पन्‍्दन तर 

सष्टि क्रिया सानी है! । हे मम 


यहां भ्रीज्मत हज ९... औै७+ 


है 


( ४८ ) 


अनीश्वरवादी थे, नवीन विद्वानोंने उसमे उद्दष्ठके साथ ईश्वरेच्छा 
भी जोड दी | वादसे नेयायिकोने अदृष्टको बिलकुल ही उडा दिया 
आर उसका स्थान इंश्वरकों दे दिया 

एवं दर्शन दिग्दर्शनमे राहुलजी” लिखते है. कि--“इश्वरको 
पीछेके श्रन्थकारोने आठ गुणों वाला माना है । किन्तु कणाद 
सूत्रोमे ईश्वरके लिये कोई स्थान नहीं है । वहां तो इश्वरका काम 
अहृष्ठसे लिया गया है ।” 

इत्यादि अनेक प्रमाण इस विषयमे दिये जा सकते है परन्तु 
हम विस्तारभयसे यही समाप्त करते है । 

यदि अन्तरंग परीक्षा करे तों भी हम इसी परिणाम पर 
पहुंचेंगे कि वेशेषिक दर्शन मे इश्वस्के लिये कोई स्थान नही है । 
क्योकि वेशेषिक जितने पदार्थ मानता है उनमे ईश्वर नामका 
कोई पदार्थ नही है । यथा वेशेषिक छह पदार्थ मानता है | द्रव्य, 
गुण, कर्म सामान्य विशेष, समवाय इनसे द्रव्य नव प्रकारके 
होते है | प्रथ्वी जल तेज वायु आ ॥श, काल, दिशा, आत्मा 
ओर मन्त | 

इनमे वेशेषिक आत्माको प्रति शरोर प्रुथक्‌ प्रथक्‌ असख्य 
या अनंत समानता है । वह आत्मा के लिए कहता है कि यह 
स्वल्पविषयक अनित्य ज्ञानवान है | 


झत्मा के 
सामान्य गुण (व) विशेषगुणय 
(१) संख्या (१) बुद्धि 
(२) परिसाण (२) सुख 
(३) प्रथक्त्व (३) दुःख 
(४) सयोग (४) इच्छा 


(५) विभाग (४) हेष _ 


( ४४6 ) 


(६) प्रयत्न 
(७) भावना 
(८) घर्मं 
(६) अध् 


मुक्त अबस्थाने केवल सामान्य गुण ही रह जाते है, ओर 


बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा आदि विशेष गुणोका नाश होजाता है । 
बेपशिक दर्शनके मूलसिद्धान्त निम्न है 

(९) परमाणुवाद, जगतक मत उपादान परमाणु है। भिन्न 
भिन्न परमाणुओके संयोगसे मिन्न २ वस्तुये बनी हे । 

(२) परसाणुआसे सयागावभागका नामत्तकारण (अदृष्ट) 
जीवोके कर्म अथात्‌ धम्मा धर्म है। 

(३) अनेक आत्मवाद आत्मा अनेक है तथा अपने २ अह- 
ष्टानुसार कर्मफल भेग करनेके लिये थे उपयुक्त शरीर धारणा 
करती हे 

(४) असत्कायवाद--कार्य अनित्य है. उत्पत्तिस पूर्व कार्यका 
सर्वथा अभाव रहता है. विनाशके बाद फिर उसका अभाव हो 
जाता है | 

मन ओर आत्माके रायोगसे आत्मास उत्पन्न होता है । 

(५) परसारु नित्यवाद--परमारु, नित्य हे निरवयत होनेके 
कारण परसाणशुओका कभी साश नहीं हाता है. कार्य ढृठ्य साव- 
यच होमफ कारण झअनित्य हे | 

अवसवाका विच्छेद होता ही नाश कहलाता है 


(६ पद्पदाधवाइ--पदार्थ छे ही ७ जैसा कि पहले लिख 
आए | 


(७) मोक्ष आत्माके विशेष गुणके नाश होनेका नाम साक्षहें। 


( ४६० है 
यह मोज्ञ नलप्लानसे श्राप्त द्ोता है । 


(८) पुनर्जन्मबाद--यह जीव फर्मानुसार अनेक शारीरोंको 
घारणु करना रहता है | 


(6) पीलुपाऊवाद--पाक दो प्रफारके माने जाते हैं (५) पिठ- 
रपाक (+) पी लुपाऊ । 


(१) पिठरपाफ--नैयायिको का सिद्धान्त है कि घड़ेकी आग 
में डालने पर, घडेका नाश नहीं होता अपितु छिद्रोमेसे होकर 
गरमी परमाणुओऊे रंग को बदल देती है. खतः घड़ेफा पाक 
होता # परमाणुओंका नहीं। इसका नाम पिठरपाक है। 


(-) पीलु (अर) पाक, चेशपिकुऊ सतर्मे अग्रिक व्यापारस 
परमाणु एथक प्रथक्‌ हा जात ह। पुनः व ही परमाणु पक कर 
काल हाफर पुन' घटका रूप घारणु करते है। इस कहत है पीलु- 
पाफ अथात्‌ परमाशुपाक वेशपिफ पीलुपाकवादी है । 


ख्मिप्राय यह है कि वेशपिकफे सतमे ६ पदार्थ हैं उनमेंसे 
“इधर हृव्य ही हो सकता है अतः हमने द्वव्यके भेद लिखे हैं | उन 
में आत्मा हीको ईश्वर कह सकते हैं शेप द्रब्योंफो तो किसीने भी 
ईश्वर नहीं माना हैं । परन्तु वेंशेपिकरोका आत्मा इंश्वर नहीं हो 
सकता क्योंकि वह स्रभावसे ज्ञानशुन्य एवं जड़ हैं तथा 'अनन्त 
हैं । परन्त ईश्वरको स्वभावसे दी आनन्दस्वरूप, सर्वव्यापक और 
सर्वज्ञ माना जाता है (अहाप्ट जो कि जगतका निमित्त कारण है 
यह भी ईश्वर नहीं है क्योकि वह भी जब है वास्तवमे न्याय और 
वैशेपिक जडवादी दर्शन है | चावोककी तरह उनके यहां भी चेतन्य 
ओर ज्ञान आदि प्रकृतिके ही कार्य है।यही कारण है कि इनको 
अयेदिक दर्शन माना जाता था। किसी कविने कहा है कि-- 


( ४६१ ) 


0 4. ० 

मुक्कये सबजीवानां य। शिलात्व॑ प्रयच्छति, 

स एको गोतमः प्रोक् उलूकश्च तथापरः । 

वर वन्दानेररणये धुगालत्व॑ भजाम्पहम्‌ , 

न पुनवशेषिकों मुक्ति प्राथयामि कदाचन ॥ 

जो मुक्तिके लिये सब जीवोकों पत्थर बनता है वह एक तो 
गोतस (बेल) है और दूसरा उलूक (उल्ल) है । 

वृन्दावनमे में श्गाल आदि बनकर रहना पसन्द करूगा 
परन्तु बेशेषिककी मुक्तिकी कभी अभिलापा नहीं करूगा । 


इस जड़वादी दर्शनमेसे भी इंश्वर भक्तोने इंश्वरको निकालने 
का प्रयत्न किया है. उनका कथन है कि--- 


तदूबचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌ ॥ वबे० सू० ११३ 


इस सन्नमे इश्वरका कथन है क्योकि इस सत्रका अथ है तत्‌ 
अथोन्‌ उस ईश्वरका वचन होनेसे वेद प्रामाणिक है | 

हमे वह नियम ज्ञात नहीं जिससे यह बताया गया है कि जहां 
जहां, स या तत्‌ , आदि शब्द आ।व वहां चहां उनका अर्थ इश्वर 
करना चाहिये | यदि यह नियम नया आविष्कृत हुआ हो तो 
उसको प्रकाशित कर देना चाहिय । ताकि इससे जनता लाभ उठा 
सके | यदि ऐसा कोई नियम इजाद नहों किया गया है तब तो 
यहां तत्‌ , शब्दके अर्थ इेश्वर करना अपनी महान अज्ञानता 
प्रगट करना है, क्योकि इससे पूव के सूत्रमे धमेका लक्षण किया 


गया है, यथा-- 
[िप 0 बे 
यतो5भ्युदय निःश्रेयससिद्धि! सघर्म। ॥ ब० २१२ 


उसीका आगे कथन है. कि तद्बचनाद्‌ अथोत्‌ उस धर्मका 
/.3. ए्‌ हक जे 3... हे 
(जिसका पूर्वसूत्रमे लक्षण है) बचन होने से ही शास्त्र प्रमाण है। 


( £5२ ) 


ज्ञब न तो ईंश्वरका पहले कथन है और न बादमे ही कही 
जिकर है तो यहां 'ततः मे ईश्वरने आकर कैसे प्रवेश करलिया | 
अतः यहा ईश्वर अथ करना जनता में श्रम फेलाना है तथा 
सुप्रसिद्ध वशेषिक दीकाकार शंकरमसिश्र ने अपनी उपस्कार नामक 
टीकामे तत्‌ शब्दका अर्थ धर्मद्दी किया है । 


इसी प्रकार अन्य भाष्यकारों ने तथा टीकाकारोने भी यहां 
अर्थ किया हे। इसी प्रकार अध्याय २९१८ में जहा योगियोके 
प्रत्यज्षका कथन है वहा भी इन भक्तोने ईश्वरकों घर घसीटा है ” 

इत्यादि व्यथ प्रयासों से इस दुर्शनको इंश्वरबादी बनाने का 
प्रयत्न किया है, नवीन वेशेपिकों ने जो ईश्वर कल्पना की है 
उसका विचार हम तक प्रकरणमे करेगे,यहा तो ऐतिहासिक दृष्टिसे 
यह बतलाया गया है कि कणादके समय तक भी भारत में इश्वर 
का आविष्कार नहीं हुआ था। « 


(५ ४ कर ८ के पक आने के 

बा० सम्पूर्णानन्दजी लिखते हैं कि “वशेषिकका संत तो बहुत 

ही स्थूल है। आज अनात्मवादी बज्ञानिक और ससाजवार्न 
दाशनिक भी इतने स्वतंत्र पदार्थोक्ी आवश्यकता नहीं सममता | 


परणुमाओको त्रसरेरु-सूर्य किरणोमे देखपडने वाले रणकण 
के छह सागके बराबर मानना हास्यास्पद हे। उससे भी अधिक 
हास्यास्पद्‌ सोनेको शुद्ध तेज मानना है”? भारतीय खटष्टिक्रम' यहा 
प्रश्न यह है. कि इन द्रव्योका (जो वेशेपिकद््शनसे है) नियामक 
क्या है तथा च जो इस दर्शनमे ६ पदार्थ साने गये है उनका भी 
नियामक क्या है ? अर्थात्त्‌ यह पढार्थ न्यूनाधिक नहीं हो सकते 
इसमे क्‍या प्रमाण है | तथा च सनकों द्रव्य माना तो बुद्धिमे क्‍या 
दोष था जो उसको तिलाञलि दंदी। तथा यह नियस है कि 
स्वतन्त्र पदार्थ किसीके आश्रित नहीं होता परन्तु कणादने गुण 


( “६४३ ) 


ओर कर्मकी स्व॒तन्त्र सत्ता मानकर भी उन्हे द्रव्यके आधीन कर 
विया। जातिकी कल्पना भी एक अनोखी सूझ है। वेशेषिक- 
दर्शनकार कणाद पर श्रीमान पं० अशोकने एक ताना कसा है। 
आप लिखते है कि पांच अगुलियोसे प्रथक सामान्य रूपसे जो 
व्यक्ति छठे पदार्थका भी अस्तित्व बताता है उसे अपने सिर पर 


की 


सीगोका भी सद्भाव सानना चाहिये। 
॥::# आया: 
पांच तत्र 


अनुमान पांच या ६ बर्ष हुए जब काशी विश्व विद्यालयमे 
पचमह।भूत परिषद्‌ हुईं थी उसमे नवीन वैज्ञानिकोको भी निमंत्रण 
दिया गया था, वेज्ञानिकोने कहा कि आप लोग सबसे पूर्व भूतका 
लक्षण करें इस पर बेदिक दार्शनिकोने एथ्बी, अप्रि, वायु, जल 
आकाशको मूल पदार्थ बताया । वेज्ञानिकोने इसका जोरदार खंडन 
किया और कहाकि ये मूल भूत पदार्थ नही है । उन्होंने कहा कि-- 


आप हमें जलके परमाणु दे दे हम उनकी आग, हवा, आदि 
बना ढेंगे, इसी प्रकार आगके परमाणुओसे जल-आधदि इसी तरह 
अन्य परमाणुओसे भी । वास्तव मे जल आदि सब पदार्थ 
आक्सिजन आदि गेसोके समिश्रणसे बने है। 


चर है 
अवेदिक हे 
.., जहा यह वर्तमान विज्ञनके विरुद्ध हैं वहां यह पंचभूत कल्पना 
शा की स्य्से ए ८ ७७ / छछ 
बंदिक साहित्यसे भी सणथा विरुद्ध है । क्‍योंकि बेदोमे तथा 


ब्राह्मण उपनिषदादिसे कही भी इनको मूल पदार्थ नहीं माना 
अपितु इनको अनित्य साना है | 


( ४६४ ) 
“आत्मनः, आकाश), सम्भूत।। आकाशादवायु/ 


बेदान्त सांख्य योग मीमांसा आदि दर्शनोने तथा बौद्ध ओर 
औैत शास्त्रोने इस मान्यताका भयानक खंडन' किया है । चास्तवमे 


े 


यह भारतीय सान्यता नहीं है यह तो यूनानसे आईहुई सौगात है । 


क्या शब्द आकाशका गण है ? 


इस गैज्ञानिक युगमे शब्दकों आकाशका गुण मानती भी 
अपने हठधर्मका परिचय देना है । रेडियो तथा फोनोग्राफ व 
सिनेसाने यह सिद्ध कर दिया है. कि शब्द गुण नहीं अपितु प्राकृ- 
तिक चित्र है। आज शब्दीके चित्र भी लिये जाते हैं। आन उस 
की गतिका पता है आदि बाते शब्दके होनेका प्रत्यक्ष खंडन 
है । इसीलिए जैस शास्त्रोमे “स, शब्द दगलश्रित्रः” लिखा है 
उन्ही चित्रोको जैन भाषामे शब्द वर्गणा ह॒ते है। 


न्यांय दशेन 


घटदर्शनोमे एक यही ६ श'न ऐसा है जिसको कट्टर ईश्र्ववादी 


सममा जाता है | अतः अब इस दुर्शनका विचार करते हैं (गी० 


रहस्थके ए१५५मे लिखा है जैयायिक दो प्रकारके है। एक ईश्वर 


० 


हक ४. | १ वर +अमिकि० 
वादी तथा दूसरे अनीश्वरवादों (अनीश्वस्वादी नयायिकक विपय 


मे एक कथा प्रचलितहे जब वह विद्वान अन्तिम स्ास ले रहाथातो 
लोगोने उससे कह्दाकि-अब त्तो ईश्वर ईश्वर जपो तो उससे उत्तरमें 
पीलबः पीलव कहना शुरू कर दिया। परन्तु हमे यहा इस 
पर विचार नहीं करना है अपितु ऐतहासिक हृष्टिसे पहले सत्र 
का ही विचार करना है. । संत्नोके विपयम रूष्टिवाद और ईश्वर 


( ४६४ ) 


मुनि रतनचन्दजी शताबधानी लिखते हैं कि न्यायदर्शनमें जो 
इंश्वरका कथन है वह सन्रकारका अपना मत नहीं है। अपितु 
होने दूसरके मतका उल्लेख मात्र किया है | 


न्यायदश नकार गोतसऋपिने स्वतन्त्र रूपसे अपनी निजी 
मान्यताके रूपमे ईश्वरकों स्वीकार नहीं किया है परन्तु चोथे 
अध्यायके पहले आहिकके ९6 वे सुत्रसे अन्यवादियों द्वारा स्वीकृत 
इंश्चरका उल्लेख किया है ओर अभाववादी, शून्यवादी स्वभाववादी 
इन सब वादियोकी मान्यताये तीन २ चार २ सन्नोम्ते दिखलाई है। 
साथ ही ईश्वरवादी की मान्यता भी तीन सत्नो मे बतलाई हे । 
सत्चका शीपक बनाते हुये अवतरणके रूपमे भाष्यकार बात्स्यायन 
भी यही कहते है कि 'अथापर आह' अथोत्‌ अभाववादीकी ओर 


से अपनी मान्यता बता देने के पश्चात्‌ अपर अथाॉत्‌ इश्वस्वांदी 
कहता है कि--- 


ईश्वरः कारण पुरुषकर्माफल्यद्शनात्‌ (न्या०स्तू०४।१।१६) 
न पुरुषकर्मासावे फलनिष्पत्ते; | (न्या० सू० ४।१।२०) 
तत्का रित्वादहेतु! । (नया ० छू० ४।२१) 


अथे, मनुष्यका प्रयत्न निष्फल न जाने पाये इसलिये कर्मफल 
6." तह का कप 
प्रदाताके रूपसे ईंश्वरका कारण मानना आवश्यक हे । 


दूसरा बादी शका करता हैकि--ऐसा माननेसे तो पुरुष कर्मके 
बिना भी फल्नकी प्राप्ति होगी, कारण कि इंश्त्ररकी इच्छा नित्य है। 
इश्वरवादी उत्तर देता हे कि पुरुपकर्म भी तो ईश्वर प्रेरित 


होता है अत; तुम्हारा यह हेतु हेत्वाभास है. अर्थ साधक 
नहीं हे । 


( £६६ ) 


इश्वरकों कर्मफन्नके रूपसे स्वीकार करने वाले ईश्वसवार्दी के 
ऊपर कहे गये तीन सत्रोकी गौतम मुनिने अपने न्याय दश नमे 
स्थान जरूर दिया हे परन्तु वे दूसर की मान्यताके रूपसे है अपनी 
मान्यता के रूपसे नहीं। इससे यही कहा जा मकता हे कि 
पतंजलिमुनिके समान गोतमने ईश्वरवाद को स्वीकार नहीं किया हे 
कपिलके समान निपेघ भी नहीं किया हे और कणादके समान 
इस सम्बन्धमे कुछ भी न कहनेके लिये मोन भी नही रक्‍्खा है। 
हा दूसरेकी मान्यताको अपने सन्दभंमे मात्र स्थान दिया हे यह 
मान्यता भाष्यकार तथा टीकाकारोको इष्ट ह'नेके कारण अन्यथा 
कहिये कि अपनी सान्यताके सम्बन्धसे अनुकूल एवं समर्थक 
मालूम होनेके कारण भाष्यकार तथा टीकाकार दोनों ही ने गौतम 
महपिके अपनी निम्नी सूत्रोके रूपसे उनपर अपनी ओरसे गहरी 
छाप लगादी है । भाष्यकार वात्स्यायनने सत्रके बिना भी स्वतन्त्र 
रूप में अपने न्याय भाष्यमे इश्वरका स्वरूप इस प्रकार प्रदर्शित 
किया । 


“गुर विशिष्टमात्मान्तरमीश्वर। । तस्यात्मकल्पात्‌ कल्पा- 
श्र 
न्तरानुपपत्तिः | अधर्ममरिथ्याज्ञानग्रमादहास्या धमतनान- 
समायिसंपदा च॑ विशिष्टमात्मान्तरमीश्वरः तस्य च धमे- 
(कप बा] ए बन 
समाविकल मणिमाद्ष्ट विधमेश्यय संकल्पानुविधायी 
(४ ८5 
चास्य धर्मः प्रत्यात्मवृत्तीन्‌ धर्माधमंसंचयान्‌ प्रथ्व्यादीनि 
च भूतानि प्रवतेयति | एवं च स्वक्ृताभ्यागमस्यालोपेन 
निर्माण प्राकाम्यपीश्वरस्य स्वक्ृतकमफले वेद्तिव्यम्‌ | 


अर्थ गुण विशेषसे युक्त एक प्रकारका आउ्सा ही ईश्वर हे । 
ईश्वर आ व्म्व्त्व से कोड ५१५क दर्तु नहीं है। अधर्म मिभ्याज्ञान 


( £5७ ) 


तथा प्रमाद उसमें विलकुल नहीं हे इसके निपरीत धर्म ,ज्ञान तथा 
समावि सम्पदा से वह पूर्णतया युक्त है। अथात्‌ धर्मज्ञान ओर 
समाधि विशिष्ट आत्मा ही वास्तवमे ईश्वर है। धर्म तथा समाधि 
के फलस्वरुण अशिमा आदि आठ प्रकार का ऐश्वर्य उसके पास 
हे ईश्वर्कों धर्म सकल्‍प मात्रसे उत्पन्न होता हे किसी प्रकारके 
क्रियानु छानसे नहीं | ईश्वरका वह धम हो प्रत्यक आत्साके घसा 
धर्म संचयको तथा प्रथिबी आदि भूताकों प्रवर्तोताहै--अथोन 
प्रवृति कराता है इस प्रकार स्वीकार करने से स्वक्ृनताभ्यगमका 
लोप न होकर इईश्वरकों स॒ष्टि निमोणादि कार्य स्वकृत क्मंका फल ही 
जानना चाहिये । 


रे प्रो हे 

ब्रह्म का खण्डन और इंश्वरका समर्थन 

भाष्यकार बत्ह्यका खडन आर इख्वर का समथन करत हुए 
कहते ६ कि--- 

“न तावदर्य बुद्धि विना कश्रिद्धमों लिड्रभूत! शक 
उपपादयितुम बुद्भयादिभिश्वात्मलिज्ञ निरुपाख्यमीश्वर प्रत्य- 
जासुपानागप विपयातीतं क। शक्तः उपपादयितुम | स्वकृ- 
वाभ्यागमल्लोपेन च प्रवतपानस्थास्थ यदुक्ल प्रतिपेध जात। 
अक्रप निर्मित्त शरीरसगग तस्सव प्रसज्यते । 

अथ--वबुद्धिके अतिरिक्त ओर कोई धर्म ईश्वरकी उपपत्ति या 
सिद्धि करनेसे लिद्ग हेतु नहीं बन सकता। ब्रह्म तो बद्धि आदि 
(22% ॥ माने नहा जात, फिर बतलाइय प्रत्यक्ष, अनुसान ओर आगस 
के संगथा अविपय भूत ऋरह्मकी कॉन सिद्धि कर सकता है। तथा 
उससे साप्ठज़नक स्वकृतघसरूप कस का अभ्यागस स्वांकार नहा 
किया गया फद्धतः अकमंनिमित्तक शरीर सगका सान्‍्यताम जितने 


( शृठ्ूण ) 


दोप आते हैं वे सब ढोप यहा ब्रग्म सष्टिमें भी ज्योके त्यों उपस्थित 
होग उनका परिहार केस हो सकेगा ? 

भाष्यफारफा आशय क्‍या हैं? पाठफ ऊपरके उद्दरणाोसे 
बहुत कुछ समझ गय होगे ? भाष्यकारके साने हुए इंश्वरमे बुद्धि 
संकल्प आदि हानके कारण सकल्पसे खष्टिजनक धर्मरूप कर्म 
उत्पन्न होता ह और उसके द्वारा सप्टि निर्माणका कार्य सम्भव 
बनाया जाता #फ । परन्तु त्रद्मम ता बद्धि संकल्प पआदि कुछ भी 
न हानेसे खष्टिजनक कर्म नहीं उत्पन्न हो पाता हैं. । फलत. सूष्रि 
निर्माण भी सर्णदा स्ंधा असभावित ही चना रहता है। तथा 
ब्रह्यकों जाननेफे लिए कोई प्रमाण भी नहीं है अनः प्रमाण वहि: 

श्रह्मफे फोन चुद्धिशाली मान सकता है ? इस प्रफार अरह्मवाद 
को पराजित करनेके लिए इंश्चरचादका विस्तार शुरू हुआ। भाष्य 
कारकी तरफसे ईखरवाद पर इस भाति स्वीकार स॒चक छाप 
लग जानेसे न्याय कुछुमाजलि, न्याय वानिक, न्यायमज़री न्याय 
कटली आदि अनेकानेक न्याय ग्रन्थोमे इंशरचादई अधिकाधिक 
पल्नवित द्योता चला गया। आपके इस कथनकी तुष्टि सर दर्शन- 
मे ग्रहसे भी होती है | वहां लिसा है कि-- 

एवं च प्रतितत्र सिद्धान्त मिदंपरमेश्वरप्रामाएयं संगहीत॑ 
भवति | 

छाथात--इस प्रकार प्रतितन्न सिद्धान्त द्वारा सिद्ध परमेश्वर 
सग्रहीत होता है । 

दृश न डिग्दर्शनमे राहलजी लिखते है कि-- 

“ अक्षपादने ईश्वरकों अपने ११ प्रमेयो नही ग्रिना हैँं। (१) 


ओर, न कही उन्होंने साफ कहा है कि इश्वरकों भी वह आत्मा 
तरगत मानते है । ऊपर जो मनकों आत्माका साधन कहा 


( ४६6 ) 


उससे भी यही साबित होता है कि आत्मासे उनका मतलब जीव 
से है। अपने सारे दश नमे अक्षपादका ईश्वर पर कोई जार नहीं 
हे | और न ईश्वर वाले प्रकरण को हटा देनेसे उनके दु्शनसे 
कोई कमी रह जाती हैं। ऐसी अवस्थासे न्याय सूत्रोमे यदि क्षेपक 
हुए है तो उनमे इन तीन सुत्नाको भी ले सकते है । जिनमे ईश्वर 
की सत्ता सिद्धकी गई है. । ढा० सतीशचद्र विद्याभूषणने जहां 
न्याय सूत्रके बहुतसे भागको पंछेका क्षपक्त मान लिया है फिर इन 
तीन सुत्नोका ज्षेपक होना बहुत ज्यादह नहीं है” । 


अर्थात्‌--आपके मतसे ये तीन सूत्र जिनमे ईश्वरका कथन है. 
प्र्षिप्त है । हमारी अपनी धारणा यह है कि इंश्वरका अर्थ पर- 
मेश्नर नहीं है अपितु मीमांसाका अपूओे तथा गैशेषिक का अदृष्ठ 
ही न्याय दश नका इंश्वर है । क्योंकि संपूर्णंदर्शनकों यदि विचार 
चृष्टिसे देखा जाय तो यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि न्यायदर्शन 
में सी ईश्वरके लिए कोई स्थान नहीं है. उसके निम्न कारणा है । 
(१) अमेय न्यायाचारयने जब प्रमय गिनाय तो उनसे इईश्वरके 
लिय कोई स्थान नहीं रखा । इससे सिद्ध होता है कि गोतममु नि 
| दृष्टिसे ईश्वर प्रमय नहीं है अथात्त्‌ न तो बह ज्ञानका विषय है 
ओर न उसका तत्व जाना जासकता है । बादके नेयायिकोंने भाष्य 
आदि से आत्माके अन्तरगत ही इश्वरका माना है. इसलिय न्याय 
दर्शनमे आत्माका क्‍या स्वरूप है यह जानना आवश्यक है । 
अतः हस उसका पर्शान करते है । 


नोट--प्रमेव १२ हैं, प्रया विपयस्व॑ | अथवा यो, अर्थ! 
तल्व॒तः प्रमीयते तत्ममेयम ॥| 


प्रथान--जं लान (बुद्धि) का बिपय हा था जिसको तत्वतः 
जाना जाय वह प्रमय है । 


६ इ७ए७ / 


श्रीमान प9 हरिदत्त जी शर्मा त्रिव्ती अमृतसरन रहस्य 

री नामसे इंश उपनिपदका भाष्य किया है उसमे आप लिखते 

कि 'इखरः कार्णम” तत्कारित्वाद हेतु: ॥१श॥॥ इन सूत्रोके 
वात्य्यायन भाष्यमे इश्रग्का अर्थ जीव विशेष किया है | 


वहां लिखा है कि 'सात्म कल्पावन्यः कल्पाउस्ति" अर्थात 
जीव वर्गसे भिन्न वर्गका कोई उएचर विशेष नहीं है किसी याग 
आदि सामथ्यसे धर्म ज्ञान बेराग्य लिससे सबसे अधिक होगया 
है उसीस यह सब व्याप्त हे अतः उसी योगीश्वर जीव के अपण 
कर भोग करो 'इशावास्या इस श्रतिफा यह अमिप्राय है” अतः 
यह सिद्ध हे कि न्याय दश नसे तथा ओदिकवागमयमसे मुक्तात्माओ 
को ही परमात्मा, ब्रह्म इंश_आदि नामोसे सबाधित किया है । 


सता 

न्यायदश नकी आत्मामे तथा गेशेपिक की आत्मामे कुछ भी 
/ु हे (ः ७, अल. ञ 
भद नहीं है। अथात दोनो दर्शनोमे आत्माका स्वरूप एकसा है। 
न्यायका सिद्धान्त है कि-- 

शरीरेन्द्रिय बुद्धिभ्यः प्रथगात्माविश्वभु व। ॥ 

अर्थात--शरीर इन्द्रियवुद्धिस प्रथक आत्सा है ओर विश है 
तथा नित्य है | यहाँ प्रश्न यह उपस्थित होता हे कि जब आत्मा 
विश्वु है तब यह शरीर से संवधित केसे है। इसका उत्तर नया- 


यिक्त देते ह कि--- 
रे स्ध्‌ं 
“पू्कृत फूलानुचन्धात्‌ ।” 
अथ।तू--पृर्वकर्माछुसार यह शरार धारण करता 6 | इनका 


कहना है कि शरोरक साथ सम्बन्ध हाने पर भा खआात्मका विभु- 
पना बना रहता है। यहा दिशुका अर्थ सवव्यापक नहा है । नेया-- 


( ४७१ ) 


यिक आत्माको जड पदार्थमि व्यापक नही सानते। अत; यहां प्रश्न 
के # ७. ४५ हक. कक 8 कक. ँक 
होता है कि जीव एक है या अनेक इसका उत्तर थे लोग देते हे कि 


“जोवस्तु प्रतिशरीर भिन्न) । 


अथोत्‌-- प्रत्येक शरीरका जीव भिन्न भिन्न है । सूत्रकारने 
इच्छा, ठप, प्रयत्न, सुख, ठःख ओर ज्ञान ये आत्माके चिह्न बत- 
लाए है । ये सब गुण ओपाधिक है, आत्मा स्वभावसे न चेतन्य 
न ज्ानवान | 
२ ७ कप 
अतः इन आओपाधिक गुणोके नाश होनेका नाम ही इनके मत 
मे मुक्ति है। श्री हर्पने, नेप धमे लिखा है कि--- 


मुक्कये यः शिज्षात्याय शासत्रमूचे सचेतसाम्‌ । 

गौतपस्त्वथ वत्येव यथानित्य स्तथैव सः ॥ 

अथात-- मोक्षंमे जीवोकों पत्थर बनानेके लिए जिसने न्याय 
शाल्न बनाया है, वह नामसे ही गोतम नहीं है | अर्थात्‌ यह गोतम 
नाम उसका सार्थक है। अतः यह सिद्ध हे कि न्याय दर्शनका 
आत्मा इंश्वर नहीं हो सकता | तथा आत्माके दो भेद ( जीवात्मा 
ओर ईश्वर ) सूत्रकारने कहीं भी नहीं किये. यदि सूत्रकार को 
इंश्वरकी सिद्धि अभीष्ठ होती तो अवश्य उसको प्रमेयोभे लिखकर 
प्रमेय १३ बनाते अथवा आत्माके ही दो भेदो का जिकर करते। 
परन्तु उन्होने ऐसा नही किया। अतः यह छिद्ध है कि सूत्रकार 
को इश्वरकी मान्यत। स्वीकार नहीं थी । 

(२) बुद्धि. सन्नकारने कहीं भी द्वो प्रकारक्की वद्धिका कथन 
नहीं किया हे, किन्तु जब नवीन नेयायिकोन इरबरकों कल्पना की 
तो बुद्धिको भी दो प्रकारका माना गया, एक अनित्य बुद्धि (ज्ञान 
यह जीवात्माका है तथा दूसरी नित्य बुद्धि, यह्‌ इंश्वरकी है । 


( ४७५१ ) 


रे मे जे ढ कक ग छः न स्द 
(३) न्याय ओर वश पिक स त्रेंमि कही भी इश्वरके गुणोका 
कथन नहीं है । यदि ये दर्शन इश्वरकी सत्ता मानते होते तों-- 
जिस प्रकार अन्य द्रव्यों सामान्य व विशंप गुणोंका कथन 
किया है इसी प्रकार ईश्वरके गुणोका भी होना चाहिय था । 
बादके विद्वानोंने ईश्वरके आठ गुण माने है| उनसे पाच सामान्य 
ओर तीन विशेष गुण । 


सामान्यगुण विशेषगुण 
(१) संख्या (९) बुद्धि 
(7) परिमाण (०) इन्छा 
(३) ध्थक्त्व (३) प्रयत्न 
(४) संयोग 
(५) वियोग 


किन्तु सूत्रकारोके मतमे ये तीनो ही विशेषगुण ओपाधिक 


ओर नाशवान हैं। इससे भी यह सिद्ध होता हे कि सूत्रकार 
इंश्वरको नहीं मानते थे । 


(४) कारण ओर कार्य--नेयायिकों मे तीन प्रकार के कारण 
माने है । एक समवायिकारण (२) अरूमवायिकारण (३) निमित्त 
कारण । 


इनमे समवायि कारणतो द्रव्य होता हे इसको हम उपादान 
कारण भी कह सकत है। तथा असमवायि कारण गुण ओरकर्म 
होते है । आतः दोनों कारणोमे से ईश्वर हे नही अब शेप रहजाता 
है निमित्त कारण, ईश्वरकी जगतका निमित्तकारण ही माना जाता 
है। यह निमित्त कारणभी दो प्रकारका है एकमुख्य दूसरागोण । 
जैसे कुम्हार घटका मुख्यनिमित्तकारणहे तथा बण्डचक्र आदि गोण 


( #७४३ ) 
कारणका लद्बण नेयायिकों के यहाँ है 


अन्यथा सिद्धिशन्यर्य, नियतापूर्य बतिता | 
कारणत्व भवेत्तस्य, भ्रविष्यंपरिकीर्तितम्‌ ॥ 


खथात--अन्यथ[ सिद्ध न हाकर कार्यसे नियत पूर्ववर्ती हो 
वह कारण है। यहाँ अन्यथा सिद्ध भी समझ लेना चाहिये 
अन्यथा सिद्ध उसको कहते है जिसका कार्यके साथ साज्षात 
संबंध न हो | इसके पॉच भेद हैं इनमे तीसरा अन्यथा सिद्ध विभु 
अर्थात व्यापकपदार्थ माना गया है। असे आकाश काल, दिग 
आदि, ये कार्यक लिये कारण नही मानेजाते क्योकि ये विभु ओर 
नित्य होनेसे सस्पृर्ण कार्यके साथ इनका समान सबंध है । अतः 

ये भुख्य कारण नहीं माने जाते । 


कमपाल प्राप्ति लिये बेंदिक दशनकार अपूर्व अथवा अहृष्ट 
को कारण मानते थ जैसाकि मीसासाने अपूब ओर वेशपिकने 
अहृष्ट माना है दोनाका अर्थ एक ही हे । अतः उच्ती अपूर्वको 
न्यायमे देश्वर फटा साया है । यही प्राचीन भारतीय दार्शनिको्की 
सान्‍्यता थी। अथवा हो सकता है न्याय दर्शनकी रचनाके समय 
अपूय् स्वानसे रेख्वरवी कल्पना अकुरित हो गद्टे हा ओर उसीका 
उन्‍्दीने उल्लेय कर दिया हो | जो कुछ भी हा यह स्पष्ट है कि उस 
ससय तक भरी उस्वरका सष्टिकताका स्थान प्राप्त नहीं हा थ। 
थह संर्वतन्त्र सिद्धान्त 3 । 
तथा ये भी सिद्ध है कि उस समय तक 'अपूर्द, अहृए ओर 
३२ ८ एका्थ बाचक शब्द थे | इनका अथथ था कर्मफल घादाठ- 
शक्ति ) न फि द्रव्य विशेष । इसके पश्चात इसी शक्तिका जो कि 
जेर थी एक चेतत्य दव्यका रूप दिया गया है । यह फार्य सूत्र 


(६ ४७४ ) 


प्न्थोकी रचनाके बहुत काल पश्चात्‌ पंडितोने किया है । परल्तु 

वात्स्यायन भाष्यके अनुसार जिसका प्रमाण हम इसी प्रकरणमे 

चुके हैं। मुक्तात्मा का नाम ही इश्वर हे। जो कि हमें अमीष्ट 
ही । 


तथा च “इख्वरः कारणम” यह सूत्र पूर्व पत्चका हे इसका 
उत्तर सूत्रकारने दिया है कि इेश्वरको फलदाता माना जायगातों 
बिता कमंके भी फल्षकी प्राप्ति हागी | क्योकि इश्वरवादियोके मतसे 
इंश्वरकी इच्छा व क्रिया आदि नित्य है| अतः जीवकों नित्य ही 
फल मिलना चाहिए-- 


यह उत्तर अत्यन्त सारगर्भित है। इसका भाव हे कि इंश्वरकी 
इच्छा आदिको नित्य मानोगे तव तो बिना कमके फल प्राप्त हो 
सकेगा। ओर यदि उसकी इच्छा क्रिया आदिको क्षशिक मानोंगे 
ता इश्वर विकारी व परिणमन शील हो जायेगा। पुनः वह साधा- 
रण जीवकी तरह चद्च जीव ही सिद्ध होगा | अतः ईश्वर कर्मफत 
दाता नहीं है, यदि इंश्वरवादी कहें कि “तत्कारित्वात” अथोाव्‌ 
इश्वर ही कर्म कराता है तो यह हेतु” तो दुष्ट हेतु है | क्‍योंकि 
इंश्वर तो कर्म कराये ओर उसका फल विचारे जीव भोगे यह 
कहाका न्याय है । अतः गोतम मझुनि कहते है कि इश्वरकी सिद्ठि 
नहीं हो सकती । यदि इस सूत्रका उपरोक्त अर्थ न किया जाये ता 
इंश्वर अन्यायी, क्रर अत्याचारी सिद्ध होगा। क्योंकि वह पर- 
तन्‍्त्र जीवोको व्यर्थ ही फल देता है । जब ईश्वर कर्म कराता है 
तो फल्ल भी उसी करानेवाले इंश्वरकों मिलाना चाहिये ।“आस्तिक- 
बाद” कारने इस सूत्रका विल्कुल विपरीत अर्थ किया है । उस पर 
कर्म फल प्रकरणम विचार करेगे। 

“- छीि---+ 


( हैंड ) 
आस्तिक ओर नास्तिक 


( लेखक--श्रीगोपाल शास्त्री, दर्शनकेसरी, काशी विद्या पीठ ) 

संस्क्ृतवाइमयके परिशीलनसे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
प्राचीन समयमे इश्वर सानने या न सानने वालोके लिये आस्तिक 
नास्तिक शब्दका प्रयोग नहीं था क्योकि इख्वर शब्दका प्रयोग 
परमेश्वर-अर्थम इधर अर बहुत अवोचीन समय से संस्कृत 
साहित्यमे प्रयुक्त पाया जाता हे । 

यद्यपि यह इतिहासका विपय हे तथापि इतना यहा कह देना 
अप्रासद्धिक न होगा कि पौराणिक कालसे आकर शेव सिद्धान्त 
में शिवके लिये जो ईश्वर शब्दका प्रयोग था वही पोराणशिक काल 
के वाद इधर आकर शेव धर्म वरा भारतीय संस्क्ृतमे प्रविष्ट हो 
गया है एवं शनेः २ परमेश्वर अर्थमे भी खूब प्रचलित हो गया है 
अब कोई ऐसी पुस्तक नहीं जिसमे इश्वर शब्दसे परमेश्बरका 
अर्थ न लिया गया हो | इसकी पुष्ठीके ज्िये थोंड़ेसे प्रमाणीका 
सभ्रह करना उचित प्रतीत होता है । 

पाशिनीय व्याकरणका सूत्र है-- 

“अस्ति नास्ति दिए मतिः 
उसीसे अस्ति-नास्ति शब्द सिद्धहोते हे उसके टीका कारोने-- 


अस्ति परलोक इत्येचं पतियस्थ स आस्तिकः ९ तथा 
तारित परलोक इत्येव॑ मतियस्य स नास्तिक! 
अर्थात्‌ जो परलोक माने वह आस्तिक' और जो न साने वह 
'नास्तिक' नकि जो इश्वरको माने वह 'आस्तिक' और जो न माने 
बह 'नास्तिक) ऐसा ही अर्थ दाशंनिक दृष्टि बालोंके अतिरिक्त सर्व 
साधारण जनताके लिये बेद-कालमे भी मसिद्ध था। यह कठोप- 


( ४७६ ) 


निपदसे प्रतीत होता है जब ॒नचिकेता यमसे तीसरा वर मांगता 
है तब यही कहता है कि --- 


“येय॑ ग्रेतेविचिकित्सा मनुष्येज्स्तीस्येके नायपस्तितिचेके। 
एतद्विद्यापनु शिश्सत्वयाहं वराणामेप वरस्तृतीयः ॥” 
अथोत्‌--मरनेके पश्चात्‌ आत्मा रहता है, एसा एक आस्तिक 
पक्ष वाले कहते है. नहीं रहता है ऐसा दूसरे नास्तिक पत्तवाले 
कहते है। हे यमराज? से आपके द्वारा अनुशासित होकर यह 
जान जाऊ कि इन पक्षों से कौन पक्ष ठीक है यही उन वरोमे से 
तीसरा वर है ” इत्यादि । 
इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि बेंदिक काल मे परलोक मानना 
न मानना ही आस्तिक नास्तिकका व्यावहारिक अथे था । 


मनुने तो वेदकी निन्‍दा करने वालेको नास्तिक कहा है। 
(नास्तिको वेंद्निन्दकः) औरमी, पाणिनीय सूत्रोमे ईश्वर शब्द 
प्रयोग “अधिरीश्वरे १॥४८७ स्वामीश्वराधिपतिः २१३६, यस्माद- 
धिक यस्यचेश्वर वचन तत्रसप्तमी २६।७। इश्वरेतोसुनकसु नों ३४ 
१३ तस्येश्वरः 6१४० इत्यादि सूतन्नोके उदाहरणो मे इंश्वर शब्द 
स्वामी अर्थमे ही प्रयुक्त होता है। पतजलीके उदाहरणोमे इश्वरका 
अर्थ राजाभी पाया जाता है जैसे-- 

तदयया लोक ईश्वर आज्ञापयति ग्रामादस्मान्मनुष्या 
आनीयन्तापिति 

राजा आज्ञा देता है कि इस गांवसे मनुष्योको ले जाओ- 
इत्यादि उदाहरणोसे रेश्वर शब्दका राजा अर्थ होता है । 


इस अवस्थामे ईश्वर शब्दके परमेश्वर अर्थमे प्रयुक्त हानेसे 
पहले ही दर्शन सिद्धान्तोके आविष्कतों दार्शनिको की इंष्टिसे ईश्वर 


( ४७७ ) 


सानने वाला आस्तिक ओर उसका न मानने वाला नास्तिक,यह 
अर्थ हों सकता है। ऐसा कैसे कहा जा सकता है, जब उसकी 
उत्पत्ति एवं स्थिति “ईश्वर सानने वाले आस्तिक ओर नास्तिक' 
इस भावमे आस्तिक-नास्तिक शब्दोके प्रयुक्त होनेके पहले ही सिद्ध 
हो चुकी है? इसी कारण ज्ञात होता है कि वेशेषिक ( कणाद ) 
सांख्य (कपिल ओर पूर्व सीमांसक (जैमिनिने अपने २ दर्शनों 


मे इंश्वरका उल्लेख तक नहीं किया। नयायिक गोतमने तथा योगी 
पतंजलिने क्रमशः 


/हैश्वर। कारणं पुरुष कर्माफल्य दशनात! 

(कु श कर्म विपाकाशयरपरासटटः पुरुष विशेष ईश्वरः! 

इस तरह आुपब्लिक इश्वर शब्दका प्रसज्ञ उठाया है। इन 
सुत्रोमे परमेश्वरा्थंक इंश्वर शब्दके प्रयोगसे इसकी पाणिनिसे 


प्राचीनता भी विचारणीय है तथा महाभाष्यकार पतञ्ललि ओर 
योग सूत्रकार पतञ्ललिकी अभिन्नता भी विचारणीय है। 


व्यासजी के ब्रह्मसूत्रोमे तो नहीं किन्तु उनकी श्रीम:डूगवद्‌- 
गीतासे इंश्वर शब्दका प्रयोग कही राजा अथंमे, कही परमेश्वरमे 
दोनो तरहका पाया जाता है जैसे-- 


“ईश्च्रो 5हमहई भोगीसिद्धो5हं वलवान्सुखी” 

यहा ( सालिक ) राजा अ्थमे--. 

“ईंश्वरः सबवे भूतानां हृदेशेज्जु न तिष्ठति” 

यहां परमेश्वर अर्थभे यह विचारणीय है । वस्तुतः देखा 


जाय तो इनके सिद्धान्तोमे इश्वर कुछ आवश्यक वस्तु नहीं दीखता। 
कणादने अपने छः पदार्थेके ज्ञानसे-- 


#<ऊज ॥ 
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था ॥>शेपप्रस्ताद उच्यगुण कम साथान्य विशेषज्नसत- 
ब्यगुण कम सामान्य विशेष समयायानां पद्दार्थानां 
पराधम्म थे धम्पास्या तत्पयानानलिः श्षयस धिंगम: (2 9]9 ०) 
से सूत्स मुक्ति का भाप बसलाएर ॥ टुस सूतम आभार 
ताप सम ते पररवका 2 ए ना ही आर गान सन सपने साला 
पदायाद्रि लव शानसि-- 
'प्रपाग प्रमेय सशय प्रयोजन दृष्टान्त सिद्वान्तावयव- 
तकेनिशयवाद जल्पविवशठा हेल्वाभाप्त सछलजातिनिग्रह- 
थानानां तस्वानान्निः थ्ैेयसाधिगम:/ (१॥१॥१) 
ध्स सूजवारा झुचिक उपाय दनलाया कर्पिनने प्रकृति पुस्प 
फे भा शात सले-- 
“श्नदानुअविकः सं विशुद्चक्नयातिशय युक्कः तदहि- 
परीता श्रयान व्यक्ताब्यक्तत विन्नानात्‌! (का० २) 
सेब पत्र जाल से भा 
चित्ततत्तिनिगव “योगश्ित्त वृत्ति निरेध: 
तदा द्रप्टुस्वरूपड्वस्थानमः (१॥३) 
झाि से माक्ष-पराप्ति बतलाड हैं । उसी प्रफ्रार जमिनिने धमा- 
नुप्ठानस नत्मसुखत रूपा माक्षका गाता गानी ए्चरका पूरा 
चपसोग तो उन छाशनिकोक सिद्धान्तोम आता है चहों 
आग चलकर भाष्यकारा तथा अन्यान्य ट|काफाराक साथ 
मी अन्यान्ग मथफारों (स्थाय कुछुसाक्षलिकार ईश्वरापुमानचिस्ता- 
गशिकार) ने वशापक और न्‍्याय्शनस इश्वरका प्रवेश सत्व- 
व्रत कर दिया हे, किन्तु मीमासा और साख्यमे तो आगे चलकर 
भी हिमी अन्‍्यमे प्रत्यक्ष एश्वर-सिद्धि का उल्हेख नहों। है । 


( £४£७६ ) 


यहां एक बात विचारणीय प्रतीत होती है.। वेशेषिक और 
सांख्यमे शट्टू साचार्यसे पहले ही कोई कोई दार्शनिक इंश्वग्का 
निमित्त कारण मानकर इनके सिद्धान्तोमे भी इश्वर्का प्रवेश करा 
चुक्रे थे, क्योकि वेदान्तसूत्रके क्ञ सूत्रों जहां सांख्य ओर बेशे- 
पिक्र मतके-- 

रचनानुपपत्तेश्र॑ ( २२१ ) 

इत्यादि सूत्रों द्वारा प्रधान ओर परमाणुसे स्वाभाविक प्रवृत्ति 
मानने वालोका खंडन हे वहां प्रधान कारणवादी ओर परमार 
कारण वादी की ही हेसियतसे जगतका कारण केबल प्रधान 
(प्रकृति) जड़ नही हो सकता | उनमे ये दोष है, इत्यादि बाते 
दिखाई गई है। ओर उन सूत्रों से किसी भी प्रकार यह सिद्ध 
नहीं हो सकता कि सांख्य ओर वशेषिक सिद्धान्तोमे भी इेश्वरका 
प्रवेश है दि 

परन्तु, आगे चलकर, बोद्रमतोके खंडन कर देने पर भी 
पशुपति ( साहेश्वर दर्शन ) मतके खंडनमे-- 

पत्युरसामञ्ञस्यात्‌' 

सूत्र पर शह्भूराचायजी भाष्य करते हुए कहते है-- े 

केचित्तावत्सांख्ययोगाव्यया अ्रयात्‌ कल्पयन्ति अधान- 
पृरुषयो! अधिए्ठाता केवल निमित्तकारणमीश्वरः इतरेतर 
विलक्षणाः प्रधान पुरुषेश्वता इति तथा वेशेषिकादयोपि- 
केचित्‌ कथश्वित्पप्रक्रियानुसारेश निपित्त कारण ईश्वर इति 
चशणशुयान्त 

अर्थात्‌ ''कोई कोई सांख्य योग-सिद्धान्तका आश्रय लेछर 


? 


प्रधान पुरुषसे बिलक्षण उनका अधिएाता जगतका क्रेवल्न निमित्त 


8, 


5 ले 


फार्ण ईद्यर सासते £ और फोर + बेजमिझ अस्याऊ़े अनुयायी 
भी अपनी प्रकियाफे अनुसार श्वरझो जगतझा निमिन जारण 
मानने ह उत्यादि' एस्डसे इतना सो स्पण ४ कि सांख्य ओर बेशे- 
पिक प्रक्रियाके गूलमे ईश्वरका स्वीकार न था । 
इतना होने पर भी आगे आकर रूपए लोगोंगे टश्वरखा प्रवेश 
उनसे फरा ठिया £ से ही सीमांसपों में भो कूद ल्ोगोन 
मीमांसामें यह फहफर एश्चरका प्रवेश पर दिया ई कि कर्मोजों 
इश्वरकों समपित कर देनेसे मुक्ति हो जाती हैइत्यादि-- 
'मोडये धर्मग्िदृह्विश्य विहितस्त दुहेशेन क्रियपरागस्त- 
द्वतु) श्रीगीविन्दापेगवृद्ध्या क्रियमागम्तु निःश्नेयसहेतु/! । 
न्यायप्रकाश, प्रृष्ठ २६७) अम्तु | 
सो का हो, पर मेरी हृष्टिमे, इन दशा नीके 'आधीन बेद-सदिता 
के यम, सूर्य, प्रजापति वप्रि और पुर्प ततगा उपनिषदके ब्रह्म. 
पुराण ईश्चर, वर्तमान समयके उश्वर परमेश्वर, अल्लाह. खुद 
मे यो तो फुद्र विगरता नदी, क्सोंद्रि वेदान्व-दर्शन जिसके आगे 
एस सभी दर्शनोके सिद्धान्त पीझे पढ जाने है) तो श्राग पुरुषडेखर 
चाए जो भी कद्दिए समीफी सिद्धिके लिये कमर कस कर ही बेठा 
है । सस्कृन दर्शनोम प्रस्थानत्रयीफी जी प्रथा है. उसका ध्यान न 
रइनेसे ही थे सच विवाद स्यट़े होने है। वस्तुत' भारतीय दर्शनोमे 
दार्श निकोने 'शासारुन्धती न्‍य य' से अपने अपने विचारोको व्यक्त 
ऊिया है, मल सिद्धान्तगे क्रिसीका किसीसे भी विरोध नहीं है। 
जिसकी दृष्टि (दर्शन) में जो वस्तु 'अवश्य प्राप्त थी उसने उसकी 
ब्य रया की और उसीफो प्रधानता दी। अन्यान्य पदार्थोकों उसने 
पग्रध्युपगमबादस अपने दर्शनके विपयोगे गोण मानकर स्वीकार 
या स्वड़न किया है । उससे यह सिद्‌ नहीं होता कि वह पदाथ 


सर्वथा मान्य नहीं है । 


( ४८१ ) 


इसका आशय केवल यही होता है कि उस दर्शनके सिद्धान्त 
मे उस पदार्थी आवश्यकता नहीं है, क्योकि संस्कृत शास्त्रोंको 
'यट्पर; शब्द: स शब्दार्थ/ हीकी शेली मानी गई है । यही बात 
विज्ञान भिक्तुने भी अपने सांख्य प्रबचनकी भूमिकायें कही है-- 


“तरमादास्तिकदरशनेषु न कस्याप्यप्रामाण्यं विरोधो वा 
स्वस्वविषयेषु सर्वेषमवाघत अविरोधाओ? 


अथोत्‌--आ|स्तिक दर्शनोमे अपने अपने विषयोमे बाधाभाव 
ओर अविरोध होनेके कारण किसीमे भी अग्रमाए्य ओर विरोध 
नही है ।' तसी तो जैमिनिकी खास पूर्व मीमांसामे इश्वरका उल्लेख 
नही है, बल्कि मीम'त्क ल्लोग तो 'किमन्तर्गडुना इश्वरेश” कह कर 
ईश्वरका खंडन ही करते है। उनके विषयमे कर्मेति मीमांसका:! 
एसी ही प्रसिद्धि है। हरि भद्गसूरिने भी पड़दर्शन समुच्चयमे पूथ 
प्रीमांसकॉंकों निरीश्वर वादी ही बताया है। जैसे-- 


“जेमिनीया! पुनः ग्राहु) स्वेज्ञादि विशेषण! । देवो न 
विद्यते कोषि यम्यवान वचो भवेत्‌ ॥ 


ध्यथोतू--जै मनीय मतके मानने वाले मीमासक कहते हैं कि 
अर 


स्वञ्न, विभु नित्य उत्यादि विशेषणों बाला कोई देव (ईश्वर) तो हे 
नहीं जिसका बचन प्रमाण मान ले । 


कुमारिल भट्टने भी कहा है कि-- 

“अथापि बेद्हेतुत्वाद्‌ ब्रह्मविष्णु महेश्व॒रा) | 

काम भवन्‍्तु सर्वज्ञाः सावेज्ञ मालुपस्य किस ॥” 

वेदकी रचना करनेके कारण ब्रह्मा विष्णु, ओर महेश्वर 


सर्वज्ञ सले माने जायें, परन्तु मनुष्यकी सर्वज्ञता किस कामकी है । 
पर वेदान्त सूत्रमे बादरायणाचार्य (व्वास) ने ईश्वर शब्द्से तो 


( श#पर | 
नहीं झिन्तु एसर शादीसे उस पिधयदे जैमिनि गहपिके पिचागेको 
पुरा पुरा झगना दिया ह | हेगिये निन्नाकित सुन्नोझा शाह सभाष्य- 
व्िरि ब्रो ि 
“मत्तादप्यविरोधम जमिनिः (१२.२६) 
न्‍् श्र री 
“प्रम्पनरिति जमिनिस्तवाहि दशेयति” (2२३१ 


शम्याथन्तु जपिनिप्रश्नव्याख्यानाम्पापपिच । 


पा 


मिल 
मी छः 


र॑ जमिनिपस्यलाद'” (ए989 २) 

“बाठेग जपिनिसुपस्यासादिश्प/ (४४१) इन्यादि 

शत्यादि ऊपर फहा ही गया हैं क्र प्राचीन समयमे ईश्वर 
मानने या से मानतेसे आारििकन-सास्विक नही कहे जाने थे, फिन्‍्तु 
परलोप (पुननन्म। गानने ने साननेफे ह्रश चाम्विकसारिक 
शब्दफा प्रयोग दाता था। जँसा ऊपर पाशिनी सूत्र (हित नासिति 
हिए मनिः)क टीफाकारो की व्यास्प'में तया कठापनिपद ऊे सन्‍्त्रो द्वार। 
डियाया गया है ओर स्मृति यालमे बेद मानने ने साननेके फारण 
भी श्यास्तिक्च भोर नासिक शब्दका व्यवद्वार थरा-एसा दिखाया 
गया £/ । पर दाशंनिक परिभाषामे तो 'असदबादी और सदवाई 
का ही उससे सालिक और आस्तिक कहनेकी प्रथा प्रतीत होते 
जैसा उपयक्त पाणिनी सूतरका यदि ऊेवल सूत्रार्थ लिया जाय दा 
पपरथ होगा फिजा अध्व--सदवादकों साने बढ आस्विफक ओर 
जा 'नास्ि--छा मद वाद का माने चह लास्विक कहा जता हैं । 

छान्होग्य श्ुतिने भी फहा है । 

#सदेव सोम्पेदमग्र आंमीदेकमंवा छ्वित्तीयम 

“तद्ध्येक आहुरसदेवेदमग्रआमीदेकमेत्राहितीयम 

“तस्म।दसतरसज्जाद ने इति/ ( छा० ६२१ ) 


( ४८३ ) 


अथात--उत्पत्तिसे पहले यह संसार एक अद्वितीय सद्गप 
(आस्ति रूप) में थ। उसीको एक आचार्य कहते है कि यह ससार 
उत्पत्तिसे पहले असत्‌ (नास्ति) रूपमे था, इसलिये असतसे सत्त्‌ 
(अभावसे भाव) होता है | इस प्रकार श्रुतिने तो उसको आस्तिक 
कहा है जो संसारके मूल कारण सत्तकों स्वीकार करता है । और 
जो असत्‌ (अभाव-शून्य) से उत्पन्न मानता हो उसको नास्तिक 
कहा हे । गीतासे यही इस प्रकार कहा! गया है-- 


“असत्यम प्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरस्‌ । 

अपरस्पर संम्भूत॑ क्रिपन्यत्काम हेतुकत्‌ ॥ 

इस नियमसे तो सिवा बाद्ध दर्शंनके अन्य सभी दर्शन जो 
प्रस्तिवादी (भावसे संसारकी उत्पत्ति मानने वाले है) आस्तिक 
कह जा सकते है. क्योकि चावाक दशन भी चार पदार्थाकी सत्ता 
(आस्तिकत्व) से ही सारे जगत्‌ (जड-चेतन) का परिणास 
मानता हे। 


शंकराचार्यने भी अपने उपनिषद्भाष्य तथा शारीरिकभाष्यमसे 
आरस्तिक और नार्तिक शब्दका ऐसा ही अर्थ किया है। थे 
नास्तिक बेनासिक इत्यादि शब्दीसे बॉद्धोका आह्वान करते हे 
क्योति वे ही लोग उत्पत्तिसे पहले जगत॒का अभाव सानते है-- 

“तथाहि-एके वेनाशिका आह! वस्तुनिरुष यब्तो5- 
सत्सड्रावमात्र + + सद्भावमात्र प्रागुत्पत्तस्तत्व कथयाच्त 
बोद्धा। ( छा० ६२॥१ ) सोडद्धे बनाशिक इति घंनाशिक- 
त्वस्यसाम्यात्सवंबनामिकत्वसाम्पात्‌ सब व नाशिकराद्वान्तो 
नितराभुपेक्षि तब्य इति +- + + उ्ेते त्रयो बादिनों 
भवन्ति केचित्‌ सर्वारितत्ववादिन! केचित्‌ विज्ञानास्तित्व- 


( ८४ ) 


# 0 

प्रात्रवादिन। अन्ये पुना सब्शुन्यस्थ बादिनः ( बे० छ० 
शा० भा० २।२१। १८ )” | 

वस्तुतः देखा जाय तो चोद्ध दाशंनिक भी नास्तिवादी नहीं हैं, 
क्योकि उनके भेदोमे जा च्णशिक विज्ञानवादी योगाचार च्ञणिक 

/ 5 कह 5 ४ 

वाह्यास्तित्ववादी वंभापिक ओर वाह्मानुमयत्ववादी सौतन्रान्तिकके 
नामसे प्रसिद्ध है, वे ता अस्तिवादी ही है | एक जो सर्व शून्यत्व- 
वादी साध्यमिक है उनके मतमे भी शून्यताका अर्थ अभाव नहीं 
माना गया है। किन्तु पदार्थके स्वतन्त्र स्वरूपका अभाव माता 
गया हे । जैसे-- 


“तस्मादिह ग्रतीत्य समुत्पन्नस्य स्वतन्त्रस्थ स्वरूप- 
विरतात्‌ स्व॒तन्त्रस्य रूपरहितो5थः शुन्यताथं/”-“न सब 
भावाभावो5थे। ++ तस्पादिह प्रतीत्यसमुत्पन्न॑ मायावत्‌ 


ध्आयदेव चतुथशतक, १४३७कारिकाकी चन्द्र कीतिव्याख्या) 

अथाोत्‌-- 'इसके लिये यहा प्रतीति मात्रसे उत्पन्न पढार्थाका 
स्वतन्त्र कोई स्वरूप न रहनेके कारण शून्वताका अर्थ है, वस्तुकी 
स्वतन्त्र सत्ताका अभाव, न कि सब भावोका अभाव । इस कारण 
यहा प्रतीति मात्र तक उत्पन्न द्वोकर रहने वाले पदार्थोकों मायाके 
समान सममभना चाहिये यह चन्द्रकीर्तिकी व्याख्याका तात्पर्य है। 
तभी तो अमरसिहने अपने अमरकोपष'मे बुद्धदेवके नामोमे अद्वय 
वादी' भी एक नाम लिया है । इससे ज्ञात होता है कि बोद्ध भी एक 
प्रकारके '-अद्वेतवादी” ही है. अन्तर केवल इतसा ही है कि वे वेद 
या वेदान्त नही सानते जिससे स्मृति कालीन 'नास्तिको वेद 
निनदक: नियमानुसार वे नास्तिक ठहरते है 

इसी कार चावोक और जैन भी वेदकी निनन्‍्दा करनेके ही 
कारण पंडित समाजमे नास्तिक शब्दसे प्रसिद्ध होगये है। परन्तु 


( इंटॉ४ ) 


यदि उपनिषद्‌ ओर पाणिनि सूत्रके टीकाकारोके मतानुसार तथा 
वेद कालीन स्व साधारणमे प्रसिद्ध 'पुनजेन्स' को सानना न 
मानना ही “आस्तिक लास्तिक' शब्दका अर्थ लिया जाय ता बोद्ध 
भी परम आस्तिक सिद्ध होते है| उनके सिद्धांतोंमे तो पुनर्जन्मकी 
बडी मयोंदा हे स्त्रयं बुद्धदेवने अपने अनेक जन्मोकी पिछले घद- 
नाओका बर्णान किया है। जिनका उल्लेख ललितविस्तर बोधिचय्यों 
वोधिसत्वावदान कल्पलता ,प्रभ्नतिबोद्ध प्रन्थोमे विस्टृत रूप से है 

बोद्ध सम्प्रदायसे बुद्ध हो जाने वाले जीबोकी पूर्वजन्मकी 
अवस्थाकों बोधि सत्वावस्था कहते है ओर उस बुद्ध जीवको पूरब 
जन्ममे बोधि सत्व कहते है | इससे स्पष्ट है कि बाद्ध सम्प्रदायमे 
पुर्नजन्म माना गया हे | शान्तरक्षित कृत तत्व संग्रहसे यह पता 
चलता है कि वेदकी नि्ित्त शाखामे बुद्धवेबकों स्वेज्ञ माना हे 
इस शाखाको कुछ बोद्ध प्रामाण्य मानते थे । इससे यह सिद्ध है । 
कि ३०8 प्रामाण्य मानने वाले बोद्ध भी थे | जैसा लिखा पाया 
जाता है--- 


“किन्तु वेदप्रभाणत्व॑यदि युष्पाभिरिष्यते । तत्‌ कि 
भगवतो मूढें। सबज्ञत्व॑ न गस्यते” ''निमित्तनाम्नि स्ज्षो 
भगवान गुनिसत्तम। । शाखान्तरेषि विष्पए्ट मुष्यते आाह्यणे- 
पचध | 

अथोत्‌---यदि वेदकों प्रमाण भानना आपको अभीष्ठ है तो 
हे सूल। भगवान (बुद्ध, का सवज्ञत्व क्यो नहीं मानते ? निमित्त 
नामकी दूसरी वेद्शाखासे ब्राह्मण-पंडितोके द्वारा भगवान सर्वज्ञ 
कहा गया है जो स्पष्ट है अथात्त अब वेद प्रामाण्य मानने पर भी 
सबज्ञत्व स्वीकार क्यों नहीं करते ? इत्यादि 

इसी प्रकार जैन दर्शन भी आस्तिक दर्शन सिद्ध हो जाता हे. 
क्योंकि उस दशनसे भी पुनर्जन्स एवं नाना यानिप्रभ्ृति बाते मानी 


गई है । हरिभिद्र खूरिने भी इसी अर्थकका मान कर बोद्ठ, जैन, 
साझय, नयायिक, वेशपिक ओर पूर्व मीमांसकोंफी आास्तिक कह 
पर सम्धाधित फिया हैँ-- 


“पयमेवास्तिकवादानां इत॑ संक्षेप कीतनम्' “शास्तिक- 
बादानां परलोकगति पुण्यपापास्तिल्ववादिनों, वीदूनेया- 
पिक-साख्य-जैन-मैं शेपिक जेंमिनिनानां संक्तेपकीतेनम्‌ इुत 
इति मणिमद्रकृृतविकृतिः । 


अर्थात--मास्तिकबाद वे हैं. जिनमे परलोकरे लिये पाप 
पाप पुण्यकी सत्ता मानी जाती है, जैसे चौद्ध नैयायिक साल 
(कपिल) जैन वेशेपिक जैमिनीय (पूर्व मीमांसक) आदि उनवादों 
का मैने संचपसे वर्णन किया है ।” हरिभद्र सूरिकृरत पहदर्शन 
समुब्ययकी ७७ वीं कारिका पर मणिभद्र सूरिकी व्याख्या । 

पहले करे हुए स््ति कालीन श्र्थम (अथात्‌ बेद-विरोधीको 
नास्तिक कद्दत हैं । अथवा इसी अर्थके आधार पर चार्वाक्‌ . जैन, 
ओर चौंद्ध भले ही नास्तिक कहे जाये किन्तु वर्तमान कालिक 
पौराणिक मतके ईश्वर न मानने वालेकों मास्तिक कहनेके अरे 
आधार पर तो बौद्ध, चावोक्‌ . जैन. कणादु. गौतम सांख्यकार 
कपिल, और मीमासक जेमिनि. सभी नास्तिक कहे जा सकते है| 
इसलिये कणादिं प्रश्ुति छः शआस्तिक नामसे कह्दे जाने वाले दाश- 
निऊ पुनर्जन्म माननेके कारण और वेद साननेके कारण आस्तिक 


शब्दसे पुकारे जाते है न कि ईश्वर साननेके कारण । 
यहा इस बात पर ध्यान देना चाहिये कि इन छ: दार्शनिक 
है हक रा ट्रस हे किक चार बा हो 
मे बस्तुतः दो ही दार्शनिक वेदिक हैं, शा चार तो तांकिक 
(ः कै हि. हैः लिप चैदिक निको ७ मे प्रवेश ह्दी 
दाशंनिक कहे जाते ...उनका वो वद्क दाशनिका 


हे. परनिनतअफ जा. 


( ४८७ ) 


नही है? इस बातको बढ़े गवंसे शइ्ट॒राचारयजीने द्वितीय अध्याय 


(08. 


के तकवादके ग्यारहवें ओर चारहवे सूत्रके भाष्यमे-- 


“तर हि प्रधानवादी सर्वेषां तार्किकाणां मध्ये उत्तम इत्ति 
सर्वेस्ताकिके! परिमृहीतः येनतदीय॑ मत॑ सम्यरज्ञान मिति 
प्रति पद्यमहि”- “वदिकिस्य दशनस्थ प्रत्यासनरवाद गुरुतक 
विलेपत्वात्‌” 


सभी नैयायिक तार्किक दार्शनिकोमे प्रधानवादी ही उत्तमतार्किक 
है, ऐसा सभी ताकिकोने मिलकर उसे सर्टिफिकेट नहीं दिया हे । 
जिमसे हम बेदिक दार्शनिक ऐसा सान ले कि उसका कथन 
अच्छा है। सांख्यदर्शन वेदिकके बहुत कुछ पास पड़ता है । और 
बड़ी युक्तियोके बल पर वह खड़ा होता हे इसीसे हमने उसे पूर्व 
पक्षियोमे प्रधान स्थान दिया हे इत्यादि | वाक्यों द्वारा, जहां कही 
भी सोका सिला हे सभी दार्शनकों को बंदिक अ्रेणीसे बाहर 
निकाल;करनेका ही प्रयत्न किया है । ये नेयायिक प्रश्नति भी अपने 
अपने दर्शनको तक कसौटीपर अधिक कसनेका प्रयत्न करतेहे | हां 
जहा कहीं अवसर पाकर श्रतिके अर्थोकों केबल अपने मतके 
समथनमे खींच-खींचकर लगा देते है । ये दाश निक सबंदा श्रति 
के आधीन नहीं चलते । सो भी आगेके टीकाकारोकी ये बाते है. 
मूल सूत्रकारोंके विषयमे तो ऊपर कहाही गया है कि ये लोग 
प्रस्थान-भेद्से 'शाखा-रुन्धती' न्‍्यायके अनुसार चेदक्े दार्शनिक 
अगके एक एक पहलू लेकर अपने दर्शानोका उपन्यास करते हे। 
जैसे नयायिक ओर वशेपिक दोनो मिलकर आरम्भवादकरा, कपिल 
आर पतल्ललि परिणामवादका, चारों बोद्ध संघातवादका एवं 
बेदान्ती विवतवादका-- 


( (द८ ) 


( यथा-हि आरभ्भवाद। कणमक्तपक्ष! सांख्यादि पत्ता) 
परिणामबादः । संघातवादस्तु भदन्तपक्त।, वेदान्त पत्तस्तु 
विवतेयादः |-सव सुनिका संक्षेप शारीरिक ) | 

सवथावेद्के दार्शनिक मिद्धान्तोकों व्यक्त करनेके लिये तो 
व्यास ही अग्नसर माने गये है । वल्कि देखा जाय तो-- 

“इृष्टावदानुभ्रविक/ 'सह्यविशुद्धि क््याति शययुक्क/' 

इत्यादि युक्तियोसे साख्य वाले तो वेढके हतुओका भी तिरस्कार 
ही करते है । ऐसा ही-- 

त्रेगुण्यविपया वेदा निस्त्रेगुएयोभवाजु न 

व्यासजी ने भी कहा है कि इन दोनी स्थानीपर आनुन्श्रविक 
ओर वेद” शब्दोके अर्थमे संकोच करके क्रमश' कर्म कांडान्तर्गत 
बेव्किहेतुओ तथा कर्मकाण्ड सात्र वेढके लिये कहा गया है, ऐसा 
आधुनिक विद्वान अर्थ करते है। पर वेद पर एक प्रकारसे प्रहार 
तो हुआ हं। चाहे उसके किसी एक अग परही हुआ तो क्या अस्तु 

यह तो मानना ही पड़ेगा कि सभी दाशंनिक वेदके अक्षरशः 
पोपक नहीं है | कुछ लोग तो वेदको केवल अपने तर्ककी पुष्टिके 
लिये मान लेते हैं। चार्धाकके ऐसा 

त्रयो वेदस्य कात्तागो भाण्डधृत निशाचरा: 

कहकर बिल्लगी नहीं उडाते यही रनकी विशेषता हे | 

इन छु: दाश निकोमे केवल वादरायणाचार्य और जेमिनि है 
जो वेदके सन्त्र पुष्पोमे अपने सूत्नोको पिरोकर वेडिकआचार्योकी 
एक अच्छी सुव्यवस्थित मालाके रूपमे अपने दर्शनोको उपस्थित 
करते है | यह दूसरी बात है कि वेदकी ऋचाओ पर इन सभी 
दार्शनिकोका मत अवलम्बित है जैसे-- 


( (पड ) 


“दावा भूमिजनयन्‌ देव एक आस्ते विश्वस्य कर्ता 
आवनस्य ग़ोप्ता 

इस पर आधुनिक नेयायिकोका कारणवाद अवलम्बित है । 

“अजामेकां लोहित शुब्लकृष्णां बह्मीः प्रजा! सृजपानां 
सरूपाः अजोहयपो जुषमाणो5्लुशेते जहात्येनाँ मुक्ृभ्ोगा 
पजोन्यः 

इस पर कपिलका प्रकृति-पुरुषवाद इत्यादि | 

इसका कारण तो वेदकी व्यापकता है ( न कि इन दाशंनिको 


का बेद्‌ मान लेना) जेसा--सदानन्दने अपने वेदान्तसारमे चारयोक 
सिद्धान्तको भी-- 


“सवाएपपुरुषो न्रसमय।-“तमेवानुविनश्यति न प्रेत्य 
संज्ञास्तिँ 

इत्यादि ऋचाओका उद्धरण करके बेदिक सिद्ध कर ब्या | 
इससे यह तो नहीं कहा जा सकता कि चाबोक-सिद्धान्त भी 
बेदिक है । उसी प्रकार व्यास और जैमिनिके अतिरिक्त सभी 
बेशेपिक प्रश्नति द!शनिक केवल ताकिक है. इन्हे वदिक दार्शनिक 
नही कह सकते तथापि ये लोग आए्तिक वर्शनकार कहे जाते है । 
इसका कारण मेरी इृष्टिमे तो यही ज्ञात होता है कि वेद उपनिपद्‌ 
स्मृति पुराणादि सस्क्ृतके समस्त वाडमय-महाणंवमे ओत-प्रोत 
एवं भारतीय संस्कृतिका मेरुदएड, पुनर्जन्मवाद या परलोक मानने 
के कारण ही ये सभो दार्शनिक आस्तिक कहे गये है ओर कहे 
जाने चाहिए । इस परिभापाम केवल चावोक सहाशयको छोड़ कर 
जो लोकायत (लोके आयत;ः विस्तृतः) नामसे प्रसिद्ध होकर 
साधारण जनताके प्राथमिक अज्ञान-कालिक भावको व्यक्त करने 


( ४6० ) 


मात्रके लिए अन्यान्य दश नोके पूर्व पत्ञी रूपसें प्रतिनिधि माने 
गये है । भारतीय सस्कृतिमे स्वरूपतः सम्प्रदाय रूपमे जिनकी 
कही सत्ता नहीं है जिनका कोई सूत्र ग्रन्थ भी नहीं है, पुराणोमे 
जिनके दश नके प्रचारका कारण भी निन्दित ही बताया गया है-- 
अन्य सभी बीद्ध तथा जैन दाशनिक भी आस्तिक काटिसे आ 
जाते हैं । परस्पर एक दूसरे को नास्तिक कददना तो भारतकी परा- 
धीनावस्थामे फेज्ना है। भूतकालके विद्वानोमे परस्पर मतभेद होते 
हुए भी इस तरह बेर नहीं चलता था जैसा कि इधरके कानोमें 
होने लगा है । देखिये बोद्धोकी ओर से उय्रद्ध योक्ति है-- 
"वेदे प्रामाण्यं॑ कस्य चित्कत वाद! सस्‍्नाने धर्मेच्छा 
जातिवादावलेपः) सनन्‍्तापे हा पापहानायचेति ध्वस्तप्रज्ञानां 


पश्चचिह्ानि जाडये । 

अथोत्‌--वेदकी प्रमाणता, किसीको--ईश्वरको--कत्तो मानना 
जातिवादका गयी पापका प्रायश्वित इत्यादि मू्खेके लक्षण है। 

इस लेखका निष्कर्प यह्‌ है कि सक्षेपमें आस्तिक-नास्तिक 
शब्दोके घ्र्थम चार प्रकारके विचार मंस्कृत-वाह्ञमय महाणवमे 
पाये गये हैं । 

घेद कालमें, स्व साधारणमे. प्रसिद्ध अर्ण--परलोक मानने 
वाला आस्तिक और न मानने वाला नास्तिक कहा जाता है । 

(२) दर्शनिकोमे जो जगत्‌का कारण सत्‌ (भाव) माना हट 
वह आस्तिक और जो असत्‌ (अभाव) को जगत्‌का कारण मानता 
है वह नास्तिक (अभाव बादी) वेनाशिक कहा जाता है । 

(३) मतु आदि स्मृतिकालमे जो वेदकों माने वह आरस्तिक 
और जो न माने--उसकी निन्‍्दा करे--वह नास्तिक कहा जाता है। 

(४) आज कल जो इश्वर-परमेश्वर, साने वह आस्तिक' ओर 
ज़ो ल माने वह नास्तक कहा जाता है. । 


है ७5५ 


यो सक्षेपमे आस्तिक-तास्तिक शब्दोंकी समीक्षा, दार्शनिक 
2. ४ ए 
पद्धतिसे विचार करने पर, वेद्से लेकर आधुनिक काल पयन्त 


स स्कृत वाडमय महाणव द्वारा सिद्ध होती है | इत्यलमति प्रपच्म्चे 
नेति विरस्यते । 


सर्वेभवन्तु सुखिनः सर्वेसन्‍्तु निरामया) । 
सर्वे भद्राशि पश्यन्तुपाकश्रिदृदुःखभाग्भवेत्‌ ॥ 


नास्तिक कोन है ? 
नास्तिक, काफिर, मिथ्यात्वी, आदि ऐसे शब्द है जिनका 
व्यवहार प्रत्येक सम्प्रदाय दूसरोके लिये करता है.। प्रत्येक मुसल- 
मान इंसाई. हिन्दु यहूदी आदिको तो काफिर कहता ही है. अपितु 
एक मुसलमान दूसरे मुसल्मानकों भी काफिर कहता है, यथा 


शिया सुन्नियोको काफिर कहते है और सुन्नी शिया लोगोको | 
इसी प्रकार कादियानियोको भी काफिर कहा जाता है । इसी प्रकार 
मिथ्यात्वी शब्दकी अवस्था है। नास्तिक शब्दका भी विचित्र 
हाल है । सब सनातनी आय समाज व्‌ स्वामी दयानन्दजीको 
नास्तिक कहते है तथा आय समाज सबको नास्तिक कहता है । 
सत्याथ प्रकाश पू० २१७ से ०१९ तक आठ नास्तिक गिनाये है । 
उनमे सब दशनकारोकों नास्तिक लिखा है| यथा-- 

२-प्रथम नास्तिक, शून्य ही एक पदार्थ हे सृष्टिके पूर्व शून्य था 
ओर आगे शून्य होगा। 

२-दूसरा, अभावसे भावको उत्पत्ति मानता है. (यह अस- 
त्काय बादी न्याय ओर जेशेषिक है) 

३-तीसरा, कमके फलको श्श्वराधीन मानता है । 

४-चौथा, कर्मके लिये निमित्त कारणकी आवश्यकताको नहीं 
मानता है । 


( #४&6२ ) 


£-पांचवां, सब पदा्थोकों अनित्य मानता है ।' 
६- छेठा, पांच भूतोके नित्य होनेसे जगतको नित्य मानता है. । 
४-सातवां, सब पदार्थोकों प्रथक्‌ < मानता हे "सुल एक नहीं। 
८-आठवां, कहता है कि एक दूसरेमे एक दूसरका-अमाव .. 
न 
होनेसे सबका अभाव है । ह 
इससे न्याय, गेशेषिक, मीमांसा, बेदन्त, सांख्य आदि हर 
नास्तिककी उपाधि दे दी गई है । वेदान्तको चतुर्थ जास्विक कह 
गया है। अभिप्राय यह है कि अ्रत्येक समुदायकी तरह 0० 
समाजने भी 4क शब्द नास्तिक ले लिया है और 
बाहरके सब व्यक्तियो को वह भी ( मुसलमानादि का 
नास्तिक कहता है। इसी प्रकार उसको अन्य सब ना 
० १ ५5 हर ४५७ ७. ४5 है 
कहते है। अर्थात्‌ आर्य समाजकी दृष्टिमे सब नास्तिक है, ५. 
सबकी दृष्टिमे वह नास्तिक है। यही अवस्था अन्य मत वाह 5 
हे ३०० कक." हक ८5 6७ बे 
है । इन बातोको भी न छेडें और इस पर तात्विक विचार कर $ 
भी इन शब्दोमे कुछ सार नही है | यया-- । 
० [कप कर 
वंद निन्‍्दक | 
कि 5 न्द्‌ री  बेदईं 
मनु कहते है कि ( न्ास्तिकोवेद निन्‍्दकः ) २३64, 
८5 हे / ट ट्‌ स्फु 
निन्‍्दा करता है वह नास्तिक है। अब 2१ 3 हे 
दे कि वेद क्‍या है तथा उनकी निन्‍्दा क्या है तथा ब्रा: 
धर्मके बेदों ५ य जा 
सनातन धर्मके अज्ञसार वेढोकी ११३१ शाख बातों 
दि सस्पूर्ण ग्रन्थवेद है, और स्वामीजी केवल चार शाखा 
श्ग्रा 4004 सर न्‍्य भाह्यण 
< | अर श्र 
को नते है । तब ११०७१ शाखाओको तथ पक 
शी मानते रूप मिलदा करमेसे स्यामीजी मथम रे 
के नास्तिक सिद्ध ढोते है। क्योकि. नास्विकः 'नास्तिक मतियसय 
है ग्रन्थ वेद नहीं है ऐसी बद्धि बाला 
इसके अनुसार न्राह्मणादि ग्रन्थ वेद नहा है एसा यु 









से, 


ै 


| 
है 


नास्तिक है | यदि चार शाखाओको ही वेद मानलें तो भी सभी 
चेदानुयायी नास्तिक ठहरते है । क्योकि पूवके आचार्य अथर्ववेद्‌ 
को तो बेद नहीं मानते, वे तो तीन ही वेद स्वीकार करते है। 
मनुस्पृति भी उसी सम्प्रदाय की है। तीनो बेदोमे भी यजुबँदी, 
सामबेद, की निन्‍दा करते है. तथा सामवेदी यजुरवंदकी । जैसे कि 
मनुस्मृतिसे ही सामवेदकी निन्‍दा की है । 
सामवेद! स्मृतः पिन्यः, तस्मात्‌ तस्या शुचिध्वनि! ॥ 
आ० ४॥ १२४ 
यहा सासवेदकी ध्वनि तक को अपविचन्न माना है। परन्तु 
गीताके अ० ९० में 'वेदानां सासवेदो5स्मि” कह कर अन्य बेदोसे 
सामवेदकी श्रेप्टता दिखलाई है । अतः ये एक दूसरे वेदकी निन्‍्दा 
के कारण स्वय नास्तिक बनते है । 
प्रो कप 
गीता और वेद 
गीता अध्याय ८ कोक २६ मे 'शुक्क-कृष्ण-गती छोते” मे दो 
गतियों का कथन किया है। आगे लिखा है--वेदेपु यज्ञेषुतपः- 
सुचेव” अथात्‌ बेदोसे ( वेदादि पढ़नेमे ) तप दानादि में जो पुण्य 
कहा है योगी उन सबको जानकर (इनकी निस्सारताकों जानकर) 
, बह इनका उल्लघन कर जाता है। यहां वेदादिके पठनकों भी 
' कृष्ण सार्ग कहा है । तथा अध्याय १९ मे “नाह वेदेन तपसा” 
कह. कर वेदोकी गोणता दिखाई है। और अध्याय १६४ के प्रारम्भ 
में ही वेदीको संसाररूपी वृक्ष के पत्ते बताकर वेदोको ससारकी 
शोभा मात्र अथवा संखारको बढ़ाने वाला कहा है। तथा च अ० 
९ में त्र विद्या मां सोसपा कह कर तीनो वेदोका फल स्वर्ग कहा 
है तथा जब पुण्य समाप्त होजातेहे तो वहांसे वापिस भी आजाता 
है, कह कर वेदोको मुक्ति के लिये अनुपयुक्त कहा है तथा अ«२ मे 


( ४६४ ) 


यापियां पुष्पितां बाच॑ प्रवदन्त्यविपश्चितः | 
ए &< 

वेदवादरताः पाथ नान्यदस्तीति बादिनः ॥ ४२ ॥ 

अथोत्त्‌ हे अज़ुंन ! जो वेद वाक्यमे रत हैं थे स्वर्गादिकसेमिन्न 
मुक्तिको नही मानते वे अविवेकीजन लुभाने वाली जन रजनके 
लिये विस्तारपूर्वंक संसारमे फंसाने वाली शोभायमान वाणी 
बोलते है । अत हे अर्जुन । त्रेगुश्या विषया बेदा निसख्रेगुस्यो 
भवाजुन |” ससारसे बाघकर रखनेके लिये वेद तीन गुण रूपी 
रस्सी है,तू इससे मुक्ति पाकर त्रिगुणातीत होजा | आगे कहाहैकि- 


“श्रुति विप्नतिपत्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला ।” 
हे अजुन ' जब अनेक श्रुतियोसे (परस्पर विरूद्ध वेद्‌ मन्त्रोके 
सुननेसे) विचलति हुई बुद्धि परमात्मा ( शुद्धात्मा ) के स्वरूप 
में अचल ठहर जायगी, तव तू समत्वरूप योगको प्राप्त होगा ।? 
गीताके उपरोक्त शब्द इतने स्पष्ट है कि उनपर प्रकाश डालनेकी 
आवश्यकता ही नही है | यही कारण था कि स्वामी द्याननदजी 
गीवाको त्रिदोषज सन्निपातका प्रल्लाप कहते थे। & अभिप्राय यह 
हे कि वेद-निन्दककों नास्तिक कहा जाय तो सम्पूर्ण हिन्दू जनता 
तथा आर्यसमाज भी नास्तिकोकी श्रेणीमे आ जायेगा । 
गो 
उपनिषद्‌ और वेद (१) 
ऋग्वेद मं० १० सू० ४४ मं० ६, मे लिखा है कि-- 
6 बे 2 
“न ये शेकुयज्षियां नावमारुह, मीमेव ते न्‍्यविशन्तकेपय/॥। 
जो यज्ञ रूप नौका पर सवार न हो सके, वे कुकर्मा है, ऋूणी 
है और नीच अवस्थामे ही दब गये है | 
इसका उत्तर उपनिषद्कार ऋषि देते है कि - 
.. ७ देवेन्द्रनाथडी लिखित स्वामीजीका जीवन चरित्र देखे प््‌२०३-२०४ 


( ४५४६ ) 


९ ९ 
प्लवाहेते अच्ढदा यज्ञरूपा, अष्टादशोक्तमवर येपु कम | 
एतच्छू यो येडमिनन्दन्ति मूढ़ा जरामसृत्यु' ते पुनरेवापि 
यन्ति ॥ ७ ॥ झुण्डोपनि० १ 

अय वेद ' यह तेरी यज्ञ रूप नोकातों पत्थरकी नोका है. वह 
भी जीर्ण शीर्ण है। तेरे जैसे मूख॑ जो इसको कल्याण कारक 
समभकर आनन्दित होते है, वे इस संसार रूपी सागरमे जन्म 
मरण रुप गोते खाते रहते है। इसी उपनिषद्मे गीताकी तरह 
ऋग्वेद यजुर्वेद सामवेदकों अपरा(सांसारिक)विद्या कहा है यथा- 


“तत्रापराऋग्वेदो, यजुर्वेद,, सामवेदों अथवेवेद) ।” 

अन्य अनेक स्थानों पर भी ऐसा ही मत है । अतः उपनिपद्‌ 
कार भी बेदोको मुक्तिका साधन नहीं सानते। तथा बेदिक क्रिया 
काण्डकी निनन्‍दा करते है । 


कपिल मुनि और वेद 
ऋत्द्‌ म॑ं० १० सू०२७। १६ से लिखा हे कि-- 


#दशानामेक कपिल समानस्‌ [! 


अर्थात्‌ दस अगि्रसोमे कपिल श्रेष्ठ हैं उस कपिलके विपय 
में महाभारत शांति पर्व 'अ« २६८ मे गाय ओर कपिलका सवाद 
टै । उस समय यज्ञोस गो बध होता था.गी ने आकर कपिल मुनि 
से पपनी र्ाकी प्रार्थनाकी । इस पर कपिलने दुःखित छदयसे 
कट्दा कि बाहरे बेंढ ! तेने हिसाकों दी घर्म बना दिया यही नहों 
अपितु उन्होने अपनी स्पष्ट घोपणाकी कि हिंसा युक्त घमम, घर्म 
नहीं हो सकता चाह बह बेदने ही क्यो न कट्ठा हो | उन्होंने इस 


( ४९६ ) 


हिसक धर्मका विरोध रूपमे प्रचार किया था। प्रतीत होता है कि 

इसी कारणसे ब्राह्मणोने कपिलको नास्तिककी उपाधि दी थी,अभि- 
प्राय यह हेकि जिस कपिल मुनिकी वेद स्तुति करता है|वही बेदका 
विरोधी है। स्त्रयं जेंढ्से ही एक ऋषि दूसर ऋषिका विरोध करता 
हे । फिर किस ऋषिकों आस्तिक सानाज,य और किसको नास्तिक 
माना जाय | सब दाशंनिकोको सत्यार्थ प्रकाशने नास्तिक कह ही 
दिया पुराणकारोकों तो तरह गाली देकर भी सन्तुष्ट नहीं होते जब 
यह बात है तो जैनोको नास्तिक लिखना क्या कठिन था। तेतरीय 
ब्राह्मण ३। ३। 6 । १९ मे जेदोकों प्रजापतिके फ्रेश बताया है 
अथोत्‌ वाल (केश) की तरह जेद भी व्यर्थ है। & 


( प्रजापते वा एतानि श्मश्रूणि यद्वेदः ॥॥ ) 


इसी लिये कोत्स्य ऋषि वेद मन्त्रोको निरर्थक मानता था | 


निन्दा 


सत्याथ प्रकाश पछए्‌० €५ से निन्‍दा स्तुतिके विषयस लिखा हे 
०३७ 


कि गुणमे दोष दोपोमे गुण लगाना वह निन्‍दा है ओर गुणोमे 
गुण दोपोसे दोपोका कथन करना स्तुति कहाती हे! 


हु 


(ए 


आथात्‌ मिथ्या भाषणका नाम निन्‍दा है और सत्य भाषण 
का नाम स्तुति है। यदि इस कसोटी पर कसके ढेखा जाय तो 
श्री स्वामी दयानन्दजी और आर्यसमाज ही प्रथम श्रेणीके नास्विक 
ठहरते है क्योकि इन्होंने ही जेदोकी घोर निन्दाकी है। यथा-- 





हस्त सात क पर स्पत ता लण कलर ए्स्डटलनन तक एन पक उलाए, अी-भ/भ0/त78+++//६++:7+7/ 


& नोट--इसी लिये मीमासको ने उपनिषदों वो वेद का बजर भाग 
कहा है | 


( ४6७ ) 


(१) वेद अनेक ऋषियोंके बनाये हुये है । & इसगुणको छिपा 
कर ये वेदोकों ईश्वरीय ज्ञान अथवा इश्वर रचित या नित्य कह कर 
निन्‍्दा करते है। )< 

(२) बेदोमे इतिहास है, ये कहते है कि इतिहास नहीं है । 

(३) गेदोमे मृतक श्रा्धका वर्णन है, थे कहते कि नही है । 

(४) गेदोंमे स्वर्ग, नरक आदि लोक विशेष माने है. ये विरोध 
करते है । 

(४५) जेद कहता है मुक्तिसे पुनरावृत्ति नहीं होती, ये कहते हैं 
होती है । 

(६) गेद्मे अद्वैतब्यादका मंडन है. ये उसे नास्तिक कहते है । 


ध्ु 


& वेदत्रयोक्ताये धर्मास्तेउनुण्ठेयाम्तु सात्विके । अधर्मों>थ्व वेदोक्तो 
राजसे स्तामसे: श्रितः॥६१॥(शी शकराचार्य रचित सर्व दर्शान सग्रह) अं, 
साल्विपुरुषको वेदत्बयीम कथन कियेहुए, धर्मका पालन करना चाहिए, तथा 
राजसी ओर तामसी लोगोंको अथववेदमे कहे हुए. अधर्मका पालन 
करना चाहिये ।? यहा स्पष्ट ही अथर्ब वेदकी घोर निन्‍्दा है। ज्ञात होता 
है यह अनाय॑ लोगोका ग्रन्थ था | अनायों के सहवास सेआार्योा ने भी 
बादम इसको अपना लिया । 

» बा० उम्ेशचन्द्र विद्यारत्तन ने ऋग्वेद के उपोदघात प्रकरण 
के ० ६१ पर कोषीति की ब्राह्मण का निम्न वाक्य उद्बत किया है। 
जिसका झथ है कि-- 

सामपेद ओर यजुर्वेद ऋग्वेदके सेवक है। 

मेक्समूलरने भी इसी प्रमाणको उद्धुत किया है-- 

बार ए० ए९८१४४, पीर भव्ापाः ५१९०४ धाते (० 
597 एव (९ए 26 एश९6 ए 6 एव्वाशाशात 
उिवायबा [6 ज्ञात ए 6 रिएए९१५ 


(७, 7 ५४० 77, ? 203) 


( ईंट ) 


(७) चेद कहता है जगत नित्य है, ये कहते हैं अनित्य है। 
(८) बेदोमे यज्ञादिस मांस व शरावका विधान है ये कहते हैं 

त्षेपेध है । 

(७) गेदोमे पुनरुक्त परस्पर विरुद्ध असम्भव. व्यथ आदि 
प्रनेक दोप है, ये कहते हैं नही है । 

(९०) वेदोमे अनेक देवतावाद है ये कहते है नहीं है । 

इस प्रकारसे श्री स्वामी दयानन्द जी व आयसमाज बेदोकें 
उेन्दक ही नहीं अपितु सहान अमित्र भी हैं क्योंकि उन्होंने वेटो 
गी आवाज दबा कर उनसे वल्लात्‌ अपनी बाते कहलानेका प्रयत्न 
या है । इस प्रकार थे ही वेद निन्दक ठहरे, ओर सनातन धर्मी 
पर जैन आदि आस्तिक ठहरे। क्योकि बे तो बेदोम जो गुण है 
'ही गुणोको कह कर वेदोकी स्तुति करते है । 


कलि कल्पना 

वेद आदि शास्त्रोसे तथा वर्तमान विज्ञानसे भी यह सिद्ध हे । 
। यह जगत अनादि निधन है इसपर भी सष्टिकी उत्पत्ति मानने 
लोने इसकी रचनाकी तिथि आदि तक बतानेका साहस किया 
। जोकि युगोकी मान्यता पर निर्भर है अतः । इन युगोका 
उहासिक विवेचन भी आवश्यक है | 

स्वामी दयानन्दजी ने ऋग्वदादि भाष्य भूमिकाके बेवोत्पत्ति 
रखमे मनुस्म॒तिके श्लोकोकों उद्धृत करके लिखा है कि चार 
पर वर्षका कृतयुग (सतयुग) होता है ओर तीन हजारवबर्पका 
युग दो हजारबर्पका द्वापर एवं एक हजारबर्पका कलियुग । 

इन सबके सन्धाशोके २००० वर्ष मिलाने से १२८०० वर्षोका 
चतुर्येग होता है । परन्तु ये वर्ष मनुष्योके वर्ष नहीं अपितु 
के बष है जो कि हमारेसे २६० गुणा अधिक होते है इसलिये 
गुगका मान हुआ2३२९००००इसी प्रकार ७१ चतुयुगोका एक 


( ४५6६ ) 


मन्वन्तर होता है. तथा १४ मन्वन्तर एक सृष्टिके होते है णुव' 
इतना ही काल प्रल्यका होता हे अथोत्‌ चार अरब १श्करोड 
बर्षकी सष्टि होती है और उतनेही कालकी प्रलय होती है वर्तमान 
सष्टिके ६ मन्वन्तर तो बीत चुके तथा सातणे सन्वन्तर की 
२७ चतुर्युगियां भी बीत चुकीं अब २८ वीं चतुयुंगी बीत रही हे 
इस हिसाब से सष्टिकी उत्पत्तिको हुए आजतक १७६७२€४€००३ 
सो वर्ष हुए है। इसमे कल्पकी सन्धि भी गिनी गई है. । 


इन प्रमाणों पर विचार 


इन प्रमाणो पर दो दृष्टियोसे बिचार किया जा सकता है। 
(१) ऐतिहासिक दृष्टि से (२) ज्योति; शास्त्रकी दृष्टिसे अगर हम 
ऐतिहासिक दृष्टिसे इस पर विचार करे, स्वदेशी तथा विदेशी सभी 
सामयिक ऐतिहासिक विद्वान इसमे एक मत है कि यह सतयुग 
आंदिकी वर्तमान मान्यता अत्यन्त आधुनिक हे। प्राचीन ग्रन्थों 
में तथा प्राचीन खुदाई आदिसिं इसका किसी स्थान पर उल्लेख 
नहीं मिलता | 

(१) गुरुकुलके सुयोग्य स्लातक पं० जयचन्दजी ने भारतीय 
इतिहासकी रूप रेखामे इसी मतकी पुष्टिमे अनेक युक्तियाँ दी है । 

(२) शिव शंकर काव्यतीथ जो कि आयसमाजके सबब मान्य 
विद्वान थे उन्होंने भी 'वेद ही इश्वरीय ज्ञान है! नामक पुस्तकमे 
यह स्पष्ट लिखा है कि यह कलियुग आदिकी मान्यता अवेदिक है” 
इनके अतिरिक्त पं० गोपीनाथ शास्त्री चुलेटहने एक ग्रन्थ युग 
परिवर्तन नाससे ही लिखा है। उससे बिद्वान लेखकने, राव्ट- 
सिबेल. मेक्समूलर, ओेबर आदि पाश्चात्य विद्वानोका विस्तार 
पूजक मत संग्रह किया है । 


खुदाई मे सबसे पुराना लेख जिसमे कलियुगका संकेत है राना 


( ६०४ ) 


विचित्र अर्थ है। सबसे बडी बात तो यह है कि “करता है” इस 
क्रियाकी कल्पना किस आधार पर की गई है यह भी विचारणीय 
है | कया इस प्रकारके अर्थ अथवा अध्याहार करने का अन्य 
किसीको भी अधिकार है यदि हॉ तब तो बडी कठिनाइयोका 
सामना करना पड़ेगा | यदि नहीं तो ऐसा क्यो है ? श्री स्त्रामीजी 
महाराजने शतपथका एक प्रमाण देनेकी भी दया की है । 


“स्व वे सहस्र' स्स्य दातासि/शव०कां०७त्रा० श्क॑ ० १३ 


बहुत कुछ ध्यानपूर्वक दीघकाल तक विचार करने पर भी हम 
यह न समझ सके कि यह प्रमाण क्यो दिया गया है बहुत सम्भव 
हे किसी प्रतिपक्षीकी ओर से यह प्रमाण स्वामीजीने लिखा हो 
तथा इसका जो उत्तर स्वामीजीन लिखा हो वह आये भाइयोंकी 
कृपासे छपना रह गया हो । 

कुछ भी हो इस प्रमाणके लिख जानेसे तो स्वामीजीके अर्थो 
का सगेथा खण्डन होगया । क्योकि इसमे 'दातासि” यह क्रिया 
स्पष्ट है । अब इस ब्राह्मणके अनुसार मन्त्रके अर्थ हुये कि तू सब 
कुछ देने वाला है । 

सहस्रस्य ग्रयासि सहखस्य अतिमासि । 

सहसस्योन्मासि साहस्रोइसिसहस्ायत्वा | यज्ु ० १४६४५ 

इसका शब्दार्थ है कि तू सबका सहसख्तका प्रमाण हे. वथा 
सबका प्रतिसान (प्रतिनिधि) हे तथाच सबका तराजू है त्‌ सबका 
पूज्य है सबके लिए तेरका । 

इस मन्त्रम जो त्वा' आदि शब्द आये हैं उससे ईस्वरकी 
फल्पनाका निराकरण हो जाता हे | क्योकि इश्वर न तो सबका 
प्रतिनिधि ही है ओर तराज। यह सब कुछ होनेपर भी (त्वा) 
तेरा. उस शब्दका ईश्वर विपयक स्वरामीजी के अर्थम क्रिस प्रकार 


( ६०४ ) 


घटित किया जायेगा । वास्तवसे तो यहां अप्नि तथा सूर्यका वर्णन 
है यह बात इस अध्यायके पाठसे सहज ही अवगत हो जाती 
है, इसी अध्यायके मन्त्र ५२ से आया है। 

“आयमग्नि बीरतमों बयोधा! सहस्रियों चोततामँ” 

अथोन--यह अप्नि चीरचर हे, तथाच वयस (अम्निका धारण 
करने वाला अथवा ढेने वाला है एवं सहस्रियः अथात्‌ सबका 
पूज्य है अथवा सहख्रवाला है तथाच इसी अध्यायके मन्त्र २५मे 
लिखा है कि -- 

अयमभि सहसिशों वाजस्य शतिनस्पति | 

अर्थात्‌ू-यह अग्नि शत, सहख्न, अज्नोके स्वामी हे। मन्त्र 
५शमे सहस्तिय; यह अप्निका विशेषण हे जिससे स्पष्ट हे कि यहा 
सहस्रके अर्थ हजार चतुय ग किसी प्रकार नहीं लिये जा सकते 
मंत्र २१ से 'सहस्त ओर शत' यह अन्नका विशेषण हे। बस मंत्र 
६४ से भी सहख्र सब्दके अर्थ अन्नके ही है अन्न नाम हवि का भी 
हे इसलिये यहां त्वा नेरेकी यह शव्द्‌ पड है जिसका अथ हे अन्न 
के लिये अथवा हविके लिये तुझकों प्रज्बलित करता हूँ। यदि 
यह अथ्थे न करके श्री स्वासी जी कृत सहसत्र शब्दके अर्थ स्वीकार 
किये जागें तो हजार चतुयंगोंके लिये देश्वरको क्‍या किया जायेगा 
सभ्ब है इतने समय तक इंश्वरकों आज़ा दी जाती हो कि आप 
इतने समय तक आबश्य हो सृष्टि उत्पन्न करे | 

श्री स्वामी जाने ही जो प्र्थ इल मन्रका स्वकीय भाष्यमे 
किया है हगा उसीको उपत्यित ऋरते है । 

पदाथ-- हे विद्वान पुरुष ' विढुपी स्त्री चा, जिस कारण तू 
सहस्र असंख्यात पदार्थेसे युक्त जगत्तके ( प्रमाण यथार्थ ज्ञान 
के तुल्प है | असख्य विशेष पद्मयर्था फे तोलन साधनके तुल्य है 
असंख्य स्थूल बस्‍्तुओके तोहनेकी तुलाके समान है। और 


(६ 5०५ 


असंख्य पदाय ओर विद्याओ से युक्त है। उस कारण श्यसंख्यात 

प्रयोजनो के लिय तुमको परमात्मा व्यवहारोम स्थित 

क्या अब भी कोड पत्न पाती यह फहनेफरा साहस कर सऊता 
है कि यहां युगोफा ही वणन £ । इतना ही नहीं 'सपित श्री स्वार्मी 
जी महराजने इस मन्नके भावाश्रमं उसको विल्दच ही स्पष्ट फर 
दिया है| यथा-- 

'हस मत्र में परमष्ठी साह्यतु इस हो पढ़ो की अनसुरत्ति 
आती है । तीन साधनेंसे मनुष्यफे व्यवहार सिद्ध हे है | (५) 

थाथ विज्ञान (+) पदाथ तालसेक लिय वालफ सावन साट भार 
(3) तराज़ आदि! फिर भी भाप्य अ्मिक्री से यह सन किस प्रकार 
युगाकी पुष्टिम लिखा गया यह अवश्य कूट शहराप गये घटना £ 
अशथववद 

अथर्ववेद भाष्यकार पं: क्षमकरण दास णी ने अवर्शवः फरा 
सू० २३ को इसी -फरशा में लगाया 2, तथा ब्रैदिक सम्पत्ति 
(जिसफ़ा प्रचार आय समाजम विशेष ह सवा सभी स्यार्य विद्वानों 
में जिसकी प्रशसा फरने में “पपना गोरय समकता | )से भी याटी 
मंत्र लियफर खट्तिती हाय निकाली 7 । मंत्र निम्त प्रदार है 

शन ने यूं हानान है यगे त्रीशि चत्वारि क्रम: । 

उन्द्रामीं विश्वे दवास्ते लु मन्यस्वाय 7गीयगान ।०११॥ 

पपरोक आय बविटान सया अन्‍य भी 7ले संत्राशा चब इस 


प्रद्धार झरते ४ द्धि 6 मनी गति | हे धनुसार बम 5 
हर लिएयय उप उसे पर मात सीन हिलट से वी तिसा डेस हजार 
मा ० विह़य उर्धभस सदियों धप्राव जरम+ बबाललड मिल जाग: 


बह मारी ददिय दाहिाथोंस भा हाय थि लि दर 6वशावरा 
लहिया बरी / तथा हे कायल हि पिरशम से पाए रहा 


डी 
रं 


हू 


आ्पदिज यदि की दि दवह / 


( ६०७ ) 
इस पर विचार 


जब हम इस सूक्तकी तथा इस मन्नकों देखते है ओर उपरोक्त 
अथका पढ़ते है तो हमें बड। ही ठुःख होता है। भारतबर्षके दुर्भाग्य 
का कारण श्रीस्वामी दयानन्दजीने ही विद्वानोका पक्तपात बतलाया 
हे उसका ज्ववन्त उदाहरण यहां उपलब्ध होता हे | हम इन भाइयों 
से इतना ही जानना चाहते है कि इस मत्र से (कृणमः) यह जो 
बहु बचनान्‍्त क्रिया है उसका कत्तो कौन हे, यदि इखर हे तो कया 
इश्वर सी वहुतसे है । तथा च इसमे (ते) यह्‌ शब्द्‌ किसके लिये 
आया हैं, ओर आगे इसी सन्त्रके उत्तराधमे जो यह कहा है. कि 
इन्द्र, अम्रि, सब देव क्राध न करते हुए हमारे इस वचनको स्थी- 
कार करे | कया यह ईश्वर इन देबोसे प्रार्थना कर रहा है. । ओर 
क्या इंश्वर इन देवोके क्रोधसे सयभीत होरहा है । कया कहे, वास्तव 
में तो इनके सम्पूर्ण सिद्धान्त ही निराधार है उनकी पुष्ठटिके लिए 
थे लोग इसी प्रकारके घुण्ित प्रयल्ल किया करते है। 


इस सूक्तका विनियोग बालकके नाम करण संष्कारमे है, ओर 
बालककी आयु वृद्धिके लिए इस मनन्‍्त्रसे आशीवोद है | हम 
विशेष कुछ न लिख कर विवादारपद मन्त्रसे पूञके कुछ मन्त्र यथा 
पश्चात्‌ के मन्त्र लिखझफर उसके अर्थ लिख देते है जिससे पाठक 
भी प्रकार जान जके--- 


यदश्नासि यत्‌ पिवसि घान्य॑ कुष्णश पयः । 

यदा्य यदनाथं स्व ते अन्नमचिप कृणोमि ॥ १६॥ 
अन्हे च्‌ त्वा रात्रये चोमास्यां परि दह्मसि | 
अरापेभ्यो जिधृत्सभ्य इम में परिरक्षत || २० ॥ 


( दइिण्ट८ ) 


शर्त ते युत हयनान दे युते त्री ग चत्वारि कृए्मः | 
इन्द्राम्ी विश्वे दवास्तेनु' मन्यन्त।म हणीयमानः ॥२१॥ 
६५] (कप #50# 
शरदेत्वा हेपन्ताय वसन्ताय ग्रीष्माय परि दन्मसि । 
+ ५ ए ओपधी 

वर्षाणि तुभ्यं स्योनान येप ब्धे्त । ॥ २२ ॥ 

अरथ्थ--जों कुछ तू खात। हे जः कुछ तू पीताहे, अनाज जो कि 
प्र०वीका रस हे जो खाद्य पदार्थ है तथा जो अखाय्य है उन सब 
अन्नोकों तेरे लिए विप रहित करता हूं ॥*६॥ तुमे दिन और रात 
दोनोका सॉपता हूं, मेर इस (बालक) को उन अरायो (भूखो) से 
बचाओ जो इसे खाना चाहते है ॥२०॥ अब याज्ञिक आशीवांद 
देत है | है बालक ' तेरी (०० वर्षकी पूर्ण आयु को्‌ हस हिशुना 
त्रिगुणा तथा चोगुना करते हैं । (अर्थात्‌ तू चार सो वर्ष तक जी 
हम यह आशीवांद ेते है) इन्द्र श्रप्ता आदि सब देवता क्रोध न 
करते हुए (शान्त भावसे) हमारी इस शुभ कामनाको स्वीकार करे 

हस तुझे शरद हेमन्‍्त, बसन्‍्त,तथा भ्रीष्मको सौपते हैं ब्षोये 
जिनमे ओषधिया बढ़ती है तेरे लिय सुखकारी हो ॥९श॥ 


उपरोक्त मन्त्र इतने सरल हे कि प्रत्येक सष्क्ृतज्ञ सुगमतासे 
सममभ सकता है । मन्त्र (८ से खाद्य अन्नोका नाम भी ( चावल, 
जौ) बतला दिया है । सबसे बड़े दुःखकी बात तो यह है कि मन्त्र 
२३ तथा२४ मे स्पष्ट (मा विभे) अर्थात्‌ भय सत कर, तू भरेगा 
नहीं ऐसा! लिखा है | कौन विचार शील ऐसा होगा जो उपरोक्त 
मन्त्रोसे रष्टिकी आयुका वणंन समभेगा । हनने जो अर्थ इन मंत्रो 
के दिये है प्रायः सभी भाष्यकारोने यही अथ किये है | परन्तु 
मन्त्र -१ में आये (अयुत)के अथ दस हजार वर्ष तथा युगके अर्थ 
चार किये है अथोत्‌ तू जुग २जी ऐसा अ्र॒थ भी किया है । 
आय समाजके प्रतिष्ठित विद्वान प० राजारास जीने अपने अथरे 


( ६०6६ ) 


वेद साध्यमे हमारे अथ की पुष्टिकी है । हमारी सम्मतिमे ये सब 


अथ ठीक नहीं है, क्योंकि (अय॒त) शब्द पूर्ण अथ से इसी दोदम 
आया है। यथा-- 


अयुतोहमयुती म आत्मा युत॑ मे चन्नु रयुतं- भोत्रम | 
अथवेधेद कां० १६ सत्र ० ४१ मं० १ 
अर्थातू--मै अयत (पूर्ण) हूं मेरी आत्मा चक्तु, श्रोत्र आदि 
सब पूर्ण है। यहां अयत शब्दके अन्य अथ हो ही नहीं सकते 
अतः सभी भाष्यकारोने यहां अयतके अथ पूर्ण किए है । बस 
जब अयुतके अर्थ पूर्ण है तो यहां भी इस शब्दके अर्थ पूर्ण ही 
है। क्योकि मलुष्यकी पूर्ण आय १००वर्षकी मानना स्जतत्र जेदिक 
सिद्धान्त है. तथा अधिक से अधिक ४०० वर्ष की आयु का परि- 
माण भी श्री स्वामीजी महाराजने स्त्रय॑ं स्व्रीकार किया है ( रह 
गया युग शब्द का अर्थ सो तो यहा 'हे? ) शब्दका 'युगे' ऐसा 
विशेषणार्थ में यग शब्द का प्रयोग हुआ है । वास्तव तो यहा 
( यगे ) यह पद पाद्‌ पूत्ति के लिए रकखा गया । अस्तु जो कुछ 
भी हो। उपरोक्त वेदिक प्रमाणाभास जो इस विषयमे दिये गए 
है उनकी निःसारता प्रकट हो चुकी तथा इन प्रमाणोके अलावा 
किसी अन्य प्रसाणकों देनेका किसी भी विद्वानने साहस नहीं 
किया अतः यह सिद्ध है कि वेदोमे इस सृष्टि उत्पत्ति की वर्तमभान 
सान्‍्यताका कहीं वर्णन नही है। 


पा _ 
वेदों में कलि आदि शब्द 
बाद्क चाडमयस कलि आआाद शब्दा का व्यवहार इतके 


पासो के लिए हुआ है ।' बैंदिक समयमे जूबा बडे जोरोसे खेला 
जाता था तथा गन्धर्ब॑ जाति की स्त्रियां इस विपयमे दुक्ष हुआ 


६ ६१० ), 


करती थी, धनाढ्य जुवारी लोग इनको जूबा खेलनेके लिए: अपने 
पास रखते थे । बहेड़े की लकडी के-बने हुए ५३ पासोसे यह खेला 
जाता था, एक से पाग्च तक के पासे अयन कहलाते थे, उन्तमे 
पाचवां पासा कलि कहलाता था । तैत्तरीय त्रा० १५१११ 

जिसके पासः कृत अथोत्‌ चारका अयन श्ञाता था उसीकी 
विजय होती थी और पॉच वाले की हार इसी लिए ऋग्वेद मंडल, 
१ सूत्र ८१ मे कृतका अयन पाने वाले जुवारीसे! डरनेका' उपदेश 
दिया गया: है | तथ। चः निरुक्तकार यासर्क्रने भी यही सलाह दी 
है । नि० ३ । १६ इन' जुओमे ब'्च्र, नासका जुका सबसे भयानक 
होता था | यजुर्बद, अध्याय ३० मन्त्र १८ मे-- 

#< ७५ 5 के 

अंच्षराजाय क्रितवम् कृतायादिनवदश त्रतायें कल्पिनग्‌ 
दापरायाधिकल्पिनमासकन्दाय सभा. स्थाणुम | 

इसका अथ हे कि जूवेके लिए जुवारीकों, अब ये; जुकरी 
कितने प्रकारके होते थे यह आगे बतलाया है। सबसे बढ़िया 
जुबारीका नाम 'कितव' था यह कृतका अयनः जीतने वाला बडा 
चालाक होता था। उससे नीचे दर्ज के जुबारीका नाम 'नवदर्शा 
अर उससे छोटेका नाम 'कल्पी” यह: त्रेता चिन्ह काले पासेको 
लाता था वथा उससे छोटेको अधिकल्पी' कहते थे, -इस जूवेका 
वर्णन अथवंबेद कां० ४ सूत्र ३८ तथा का» ७ सूत्र (९--१४४ मे 
देखने योग्य है । जब इस जुबेने भयानक रूप धास्ण कर लिया, 
तब इसके नियसोका आविष्कार हुआ, परन्तु इतने पर भी इसकी 
बुद्धि न रुकी तो इसका निषेध किया गया । 


“अक्तेर्मादीव्य ऋषिपित्कृपरत ( ऋग्वेद ) 


जब इसका-,भी ,कुछ प्रभाव न हुआ तो इसको पापका रूप 
दिया गया | तथा इसके लिये रुण्डका विधान हुआ | अस्तु प्रकृत 


(६ ६११ ) 


विषय तो इतना ही है कि वेदमे कलि आदि शब्दोंका वर्तमान 
कलि आहिके अर्थमि कही भी प्रयोग नहीं हुआ है। इसलिये 
वर्तमान युगोकी कल्पना नितान्त नवीन तथा स्वकपोल कल्पित है 
इसमे कुछ भी सन्‍्देह नहीं है। # 


ब्राह्मण ग्रन्थ ओर यग 


ब्राह्मण प्रन्थोमे भी कलि आदि शब्दोकों देखते है, अतः वहां 
इनका क्या अर्थ है इस पर विचार करना भी आवश्यक हे | 


कलिः शयानी भवति सज्िहानस्तु द्ापर। । 
उत्तिष्ठ स्रोता भवति कृत सम्पद्यते चरन ॥ ४ ॥ 
ऐेतरेय ब्राह्मण ७१४ 


यहां एक रोहित नामक राजाको कोई ऋषि उपदेशद्ेता है कि- 
“जाना श्रान्ताय 'भ्रीरस्ति इति रोहित शुभ्र॒म। ।! 


अर्थात-- हे रोहित हमने ऐसा सुना है कि आलसीके लिये 
। नही है । आगे कहा है कि आलस्यमसे पढ़े रहना (सोना) 
कलि है और उठना अथात परिभ्रमका विचार करना द्वापर है 
एवं उठ बेठना उस विचारके अनुसार कार्य करनेकों उद्यत होना 
अथवा नियम आदि -बनाना त्रेतायु ग है और जब उसके अनुकूल 





# जन अन्थो मे भी कलि! आदि शब्दों का प्रयोग-जूए के पासो 
के लिये ही आया है। 


कै डक ही 


पूर परिथसके साथ आचरण हाता है तो वही ऊन कहलाता है 4 
उसी भावफों मनुस्मृतिफारने स्पष्ट किया है--- 


कृत त्रेता यूगं चव द्वापर कलि रेव च । 
रातों व्त्तानि मर्वाणि राजा हि यूग मुच्यते ॥ 
आअ० ६ | ३०१ 
कलि ग्रतृप्ती भवति स जाग्रद हापरं युगम | 
कम स्वम्युद्यत स्त्रता विचरेस्तु क्ृतं युगम्‌ ॥ ३०२ ॥ 


अथान कृत ( सत्ययुग ) त्रता आदि यूग सब राजा के 
आचारण के नाम है 'वास्तव मे राजा ही का नाम यग हू ।. जब 
बह ( राज़ा ) आलसी रहता हैं। अथव कुकमर्मि फंस कर प्रजा 
फी रक्ा आदि नहीं करता तो चह कलिययग है अथोत उस राजमें 
फलियग कह्दा जाता है । जब वह जागना है तो द्वापर हो जाता 


श्री स्वामी दयानन्दजी युगोका यही अथ करते थे, जब मेलाचदापुर 
में शास्त्रा् हुआ तो स्वॉमीनी ने ऐतरेयना० के इसी प्रमाणवरो देकर 
लिसा है । 

“हम आर्य लोग युगोंकी व्यवध्था इस प्रवारसे नदी मानते, इसमें 
प्रमाण--- 

कलि; शयानो भवति सज्ञिद्दनस्तु द्वापरः | हि 

उत्ति7 स्त्रेता भवति कृत सम्पयते चरन्‌ ॥ ऐरेय ब्रा०७१५। 

अर्थात्‌ जो पुरुष सर्वथा अ्रधर्म करता है और नाम मात्र धर्म करता 
है, उसको क्लि, और जो आधा धर्म, ओर ओर अ्धर्म करता है उसको 
हापर, और जो एक हिस्सा अ्धम ओर तीन हिस्से धर्म करता है, उसवो 
तरेता, और जो सर्वया धर्म करता है उसको सत्ययुग कहते हूं । 

सत्यधर्म विचार --ध्रु० 





( ६१३ ) 


है एवं जब कुछ क्रियाशील होता है | तब ज्रेता कहलाता है तथा 
जब आलस्य को छोड कर अपना कार्य करता है तो कृतयुग 
कहलाता है। मनुस्मृतिकार ने “राजा हि यगमुच्यते” अथोत्‌ 
राजा को ही यंग कहते है, ऐसा कहकर सम्पूर्ण विवाद को मिटा 
दिया है क्योकि यहाँ 'हि! शब्द अन्य अर्था' के निवारणाथे 
प्रयक्त हुआ है। यही भाव ऐतरेय ब्राह्मण के है. | अब यह बात 
सिद्ध हो गई कि ब्राह्मण काल में कृत यंग आदि किसी समय 
विशेष का नाम नही था, अपितु राजा के नाम थे | यहां एक बात 
विचारणीय है कि कलि के लिये बुरे भाव अथवा इसे बुरा समझा 
जाना ओर कृतकों अच्छा सममनेका भाव उस समय उत्पन्न हो 
गया था, इसका आधार क्या हे । 


इसका उत्तर स्पष्ट है कि वेदिक कालमे जूबे के पासो का नाम 
कृत आदि था जैसा कि हम दिखला चुके है। उन पासो मे कृत के 
आने से विजय होती थी ओर कक्नलि के आने से हार। अतः 
स्रभावतः कलि शब्द के अर्थ खशब ओर कृत शब्द के अर्थ 
सुन्दर शुभ प्रचिलित हो गये'थे, उसी भाव को यहाँ दशोया है | 
तथा च तेत्तिरोय ब्रा० मे आया है कि-- 


“से वे पचस्तोमाः कलिः से / 
अथोत्‌ पांचवां स्तोम कलि हे।. + - 
“ये वे चत्वारः सोमा कृत तत्‌ | 
चतुर्थ स्तोम कृत है |स्तोम नाम यज्ञका प्रसिद्ध है। पत्र समय 
मे वर्षमे पाँच यज्ञ ऋतुओके अनुसार हुआ करते थे छठी ऋतुमे 
शत अधिक्न होनेके करण कुछ सी कार्य नहीं होता था, ऐसा कई 


विद्वानोका मत है। जो भी हो, परन्तु पॉच यज्ञ होते थे, उनमे जो 
बसनन्‍त ऋतुमे यज्ञ होता था उसके नाम कृत था ग्रीष्मके यज्नका 


है 2 / 


नाम त्रेता. वषोके यज्ञका नाम द्वापर शरदऋतुके यल्का नाम कंलि 

के. 0०.९ रु ड शो | >क 
एव हेमन्तमें जो यज्ञ होता था उसका नाम अभिभू था कई स्थानों 
पर केलिका नाम आस्कन्द ओर अमभिमू भी मिलता है । 


हे 

यभ्रा--एप बाउअयनमभिभूयर्कलि रेप 'सर्वानयानमभि 
मवति | 'शतपथ ब्रा० काँं० ६४४६ 

अर्थीतू-यह अयन यज्ञ अभिभू है, सो कलि ही अभिभू है। 
ब्राह्मण अन्थमे 'उपरोक्त अ्थंमि ही इन शब्दोका प्रयोग हुआ। है 
इसलिये यह सिद्ध है'कि ब्राह्मण कालमे भो वर्तमान युगोका प्रचार 
नहीं था। भ्ाह्मण ग्रन्थोके पश्चात्‌ उपनिपद्‌ काल है, परन्तु उनमे 
भी हस इस युग प्रथाका अभाव ही देखते हैं | इसी प्रकार दर्शन 
'शास्त्र नथा ग्ृह्मसूत्र आदिकी भी अवस्था है । 


महाभारत और युग 


एपा द्वादश साहस्री युगारूया परिकीतिता । 

एतत्सहस्र पर्यन्तमहों ब्राह्ममदाहतम्‌ 

महाभारत, बन पर्व श्र० १८८ अथात्‌ बारह हजार वर्षोकी 
य॒ग संज्ञा है। ऐसे ऐसे हजार युगोका त्रह्माका एक दिन होता है । 
चतुर्यगके बारह हजार वर्ष होते है यह कल्पना 'महः्भारत काल ही 
मे मिलती है । हससे यह ज्ञात होता है कि प्राह्मण कालके 
पश्चात्‌ और महाभारत ग्रन्थसे पूवे इन युगोकी कल्पना हुई परन्तु 
उस समय इन चारो युगोके १० हजार वर्ष माने जाते थे । 

बा०्संपूर्णोनन्द जी ने आर्थोका आदि देश नामक पुस्तकके 
प्र० ८८-में लिखा है-- ५ 

“जैसा कि हमने इस दूसवे अध्यायमे लिखा है. ४,३०००००वर्ष 
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का एक यग माना जाता है । कलिकी आय, १ यग होती है, द्वांपर' 
गी श्यग जेताकी, 3 यंग, ओर सतयगक़ी, ४ युग । इसप्रकार ९० 
अथात्‌ ४,१२,००० बर्षका, एक चतुशेंग,या महायग होता है |: ७१ 
महायगोक्रा एक सन्वन्तर ओर १००० महायगोंकाः एक कल्प 
होता, है।। इस. प्रकार एक कल्पमे १०६०-७१ १४ मन्वन्तर 
होते हैं ओर ६ महायग बच रहते. है । 


यगादिकी आयका यही: मान्र प्रचलित हे, । इसक हिसाबसे 
अन्तिम' सतयगके प्रारम्भ कालको: जोकि वेदिक सम्रयका भारम्ग 
काल था, ९७.*८,००० >* ९२,€६,००० 2८ ८,5५७, ००० 2९ ५००० #< 
औ८ 8३,००० वर्ष हुये । 


यगोके मानके और भी कई प्रकार है। श्री गिरीन्द्रशेखरवोष 
से अपने पुराण प्रवेशमें' इस प्रश्न पर अच्छी खोजकी है। उसका 
सारांश श्री. पी०सीं० महालनबीसकें एक लेखमें जो १९३६ जूनकी 
(संख्या) मे छुपा था दिया गया है। यह विषय रोचक है और 
वेदिककालके विद्याथियोका विशेष महत्व रखता' है | इसलिये हम 
यहाँ उसका थोड़ेमे दिग्दर्शन कराये देते हैं 


यगका अर्थ है जोड़, मिलना | जहां दो या दोसे अधिकसे 
अधिक चीजोका मेल होता है थुग. यत्ति, योग होता है | विशेषतः 
यग वह मिलन है जो नियम कालके बाद फिर फिर होता रहता है। 

हमारे यहाँ चार प्रकारके मास प्रचलित है। (१) ड० सूर्यो- 
दयोका सावन मास (>) एक रशिसे दूसरी राशि तकका सोर 
मास (३) पूणिमासे पूर्णिमा तकका चान्द्र मास ओर (४) चन्द्रमा 
का प्रथ्वीकीः परिक्रमामे लगने वाला नाक्षत्र मास । इनः सबकी 
अबधि एकः दूसरेसे. मिन्न: है यदि इन सब. अबधियोको/ लघुतम- 
समायवर्त्य निकाला, जाय तो, हम देखते है कि ५ सोर/ बर्षोमि ६० 
सोर मास ६१ सावन सास 5० चान्द्र मास, और ६७ नाज्षत्र 
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मास आते हैं | पांच पांच वर्षम यह चारों मास एकत्रित होते हैं। 
इसलिए ५ सोर वर्षोका नाम वेदांग-ज्योतिपमे युग है | इस प्रकार 
कलि £ वर्ष, द्वापर १० सोर वर्ष, त्रेता १४ सोर वर्ष और सतयुग 
२० सोर वर्षका हुआ।। ५४० सोर वर्षोंका एक सहायुग हुआ । पर 
इतना परययाप्त नहीं है। ओर लम्बे काल मानोंकी आवश्यकता 
प्रतीत होती है उनकी उपलब्धि इस प्रकार होती है । 

चांद्र वर्ष मे ३५४ दिन ओर सोर वर्षमे ३६६ दिन होते है. यो 
अपनी सुविधाके लिये प्रति तीसरे वर्ष एक महीना जोड़ कर दोनो 
को मिला लिया जाता है पर ऐसा न किया तो ३५४ सौर वर्षों मे 
दोनो फिर मिलेंगे । अतः ३४४५ सोर वर्षा का भी एक प्रकार का 
युग हे इसकों मनुकाल कहते हैं| ३५« को ५से भाग देने से 
७९ युग आता है | इसलिये कहा जाता है कि एक मन्वन्तर में 
७१ युग होते है। १००० युगञर्थात्‌ ५००० सौर वर्षो का एक 
कल्प होता है । एक कल्प मे १७ मनुकाल होते है । इन से ४6७० 
वर्ष लगे | दो दो मनुओ के बीच मे दो वर्ष का सन्धिकाल होता है 
इस प्रकार १४ सन्विक'लों मे ४०००-४६७० --३० वर्ष लगते है ।_ _ 

कल्प का नाम धर्मंयुग या महायुग है । दो युगों के बीच 
में काल होता है। सन्धिकाल युग की आयुका दशाश होता है । 
सन्धिकालो को मिला कर य गो की आयु इस प्रकार हुई । 

लि ४०० वर्ष द्वापर १००० वर्ष, त्रेता १८०० वर्ष और सत- 

यग- ०२००० बंप |? जग ५ 


देवों का अहोरात्र 
उत्तरीयध्र॑ व प्रदेशमे ६ मासकी रात्री होती है। अनेक विद्वानों 
ने सप्रमाण यह सिद्ध किया है कि शास्त्रों मे जो देवो के अहोरात्र 
का वर्णन है वह उसी स्थान का वर्णन हे। अतः यह सिद्ध हे कि 
यह कल्पना न जैदिक है ओर न प्राचीन है । 


रे 
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कलियुगका कब आरम्म हुआ इस सम्बन्धसे भी शास्त्रकारों 
तथा आधुनिक विद्वानोमे भी भयानक मतभेद पाया जाता है । 


(९) मद्रासके सुप्रसिद्ध विद्वान बिलन्डी-के अय्यरका मत हेकि 
कलियुगका आरम्भ १११६ शक पूरे है। 

(२) पं० रमेशचन्द्र दत्त ओर अनक पाश्चात्य परिडितोका 
कथन है कि कलियुगका आरमस्म १३२- वर्ष शक्त पूर्ण है । 

(३) मिश्र बन्धुओने सिद्ध किया है कि २०८६ वर्ष शक पूअण 
कलिका आरस्म हुआ । 

(४) राजतरंगणीके हिसावसे २५२६ शक पूणे कलिका आरस्भ 
ठहरता है । 


(५) वतंमान पंचाड़्मभे तथ। लोकमान्य तिज्षक आदिके मतसे 
३१७६ वर्ष शक्र पूर्वका समय आता है । 

(5) केल्लाशवासी मेडकके मतसे कल्िका आरम्भ ५००० वर्ष 
शक पूञ का है । 

(७) वेदान्तशास्त्री बिल्लाजी रघुनाथ लेलेके मतसे ५३ 
शकपू्व कलिका आरम्भ हुआ। 


हमने यहां छमतेका दिग्दशन मात्र कराया है। इसी प्रकार 
अनेक मत हैं.। यहां (११६ वर्ष ओर ५३०६ वर्षकी सख्याओका 
भेद्‌ कितना विशाल है । 

इस पर जरा दृष्टि डालो | इस भारी अन्तरका कारण यही 
है कि वास्तव मे कलि आरम्भ हुआ ही नहीं है. यह तो एक 
निराधार कल्पना मात्र, जो उत्सर्पिणी ओर अवसर्पिणीके विरोध 
मे की गई थी । या उत्सर्पिणी और अवसपिणीके प्रचारकों नष्ट 
करने के लिये की गई थी । यही कारण है कि किसीने कुछ अनु- 


( अ (८) 


सान लगाया ता फिसीने किसी प्रफारकी धारगाफी, हसी प्रकार 
फलियुगफ़ी समाप्तिकि विपयसे भी भारी मत अंद हे । नांगरीप्रचार 
गणी पत्रिका भाग १५ श्रद्ठू १ मे एक लेख भारतके सुप्रसिद्द ऐनि- 
दासिक विद्वान श्री कार्शीप्रशाद जी जायसवाल एम ए० किया 
महादबविका छुपा था | उसमें अनेक प्रमाणों से सिद्ध किया गया 
है कि विक्माहित्यसे प्रथे ही कलियुग समाप्त हो चुका था | उसके 
पद्ञान विफा सबत चलता मिसका प्राचीन लस्ोसें कृत संबनके 
तामसे उदधूत कियाद कृत >सतयग | इसीकी पुष्टि श्रीमयचन्द 
जी विद्यालफारन अपनी भारनीय इतिहासकी रुप रेसामें, की है। 
हस कन्पनाका कारण यहां था कि जब ब्ाद्ाणोने देखाकि विक्रमा- 
हित्थके राज्यमे लोगाफो सुर और समतद्वि प्राप्त तो उन्होंने ये 
फनवा दे दिया कि कृतयुग (सतय॒ग) आरम्भ हीग्गया और उनके 
सथतका नासभी छून सवत रखे दिया। परन्तु जब उनके पश्चात्‌ 
फिर भी पर्वत अनाचारादि होने लगे ता प्राह्मणोंने कह छिया 
कि कलिबृद्विभंत्रिप्यति' कलियुग फी आयु बढ गई है और 
फलियुगकफी आयु भी बढ़ा दी । 

इस विपग्र में हम भारत के ही नहीं परन्तु ससार में ज्योतिष 
विद्याकें सर श्रेष्ठ विद्ान प० बालकृष्ण जी दीक्षित का मत लिख 
देना ही पर्याप्त समझते है। आप लिखते है कि ज्योतिष प्रन्थी के 
मत से ३९७६ बष शकाद के पूर्ण कलिय ग का आरम्भ हुआ 
ऐसा फहते हैं सही फ्रिन्तु जिन ग्न्यों सें यह वन है. वे म्न्थ 
०६०० वर्ष कलि लगने बदफे है। इन ज्योतिष अन्थोके अलावा 
प्राचीन ज्योतिष या धर्म शास्त्र आदि अन्धों मे कलियुग आरस्भ 
कब हा यह ठेखने से नहीं आया. न पुराणों मे ही खोजने से 
मिलता है । हॉ यह बात तो अवश्य है कि कुछ ज्योतिष अन्थों के 
कथनामुसार यह्‌ वाक्य मिलते है कि कलियुग के आरस्म में सच 
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ग्रह एकत्रित थे किन्तु गणित से यह निश्चित नहीं होता कि ये 
किस समय एकत्रित थे। यदि थोड़ी देर के लिये ऐसा मान भी 
ले कि ये सब ग्रह अस्तंगत थे तो भारतादि प्राचीन पुराणोमें इस 
का उल्लेख क्यो नही मिलता हॉ उल्लेख मिलता २६०० वर्ष के 
बाद बने हु ये सूयसिद्धान्त आदि नवीन ग्रन्थोमे “भारतीय ज्योतिष 
शास्त्र” प्रष्ठ ०५ 


४इमी प्रकार कलियग आरम्भ की कल्पना है | इस के विषय 
में भी शास्त्रोका मत है । जब सूर्य चन्द्रमा तथा बृहस्पति एक राशि 
में आते हे तब कृत य ग आरस्भ होता है परन्तु ज्योतिविद्‌ जानते 
है कि इन का एक राशि मे आना नितान्त असस्सव है |” 


ऐतिह।सिकोने इस कल्पनाका एक अन्य कारण भी बतायाहे। 
वह यह है कि खाल्डियन लोगोमे सृष्टि सबत्‌ या युग 8३२०० बर्ष 
का माना जाता है, उसी के आधार पर इस कलि का जन्म देकर 
इसमे ४ विदिया और बढा दी इसकी ४३२००००००० सृष्टि की 
आयु बनादी । 


मतलव यह है कि कक्षियुग आदि की कल्पना निरावार ओर 
नवीनतम है । प्राचीन समय में सारतवर्प मे उत्सपिणीका सिद्धान्त 
प्रचलित था, जदिक ज्योतिप्क के प्राचीन ग्रन्थ आर्य सिद्धान्त 
अध्याय ३ झ्तोक 6 भे हे। 


' उत्सपिंणी युगा्थे च पश्चादवसपिणी युगार्थ च मध्ये 
युगस्य सुष्मादावन्ते दुष्णामेन्दु चात 


इस मे काल के दो भेद किये हैं । पहिले के भाग का नाम 
उत्सपिणी ओर दूसरे का अवसर्पिणी रक्ख़ा है। उन दोनो भाग 


( ६२० ) 


के ६-६ विभाग सुष्मा दुष्मा आदि किये गये हैं। यदि उपरोक्त 
'छोक के, साथ जेदिक ज्योतिष का नाम न होता तो कोई 
भी व्यक्ति इसको जदिक सिद्धान्त कहनेके लिये उद्यत न होगा क्यो 
कि शब्दकल्पदुमकोश, ओर आएप्टेकी सस्कृत इद्शलिश डिक्शनरी 
मे भी इसको जैनियो की ही मान्यता बतलाई है | इसी काल चक्र 
का नाम विकासवाद तथा हासवाद है। 


कर्म फल ओर ईश्वर 


कम, फल केसे देते है, इसके जाननेक्रे, लिए सबसे पहले यह 
जानना आवश्यक हे कि कर्म क्या वस्तु है ? 

भारतके दशंनकारोने मन, बचन, कायकी क्रियाकों कम माना 
हे । परन्तु जैन शास्त्र इसकी और भी अधिक गहराईमे पहुंचा है, 
ओर उसने कर्मके दो विभाग किए हैं--(१) भावकर्म, (२) द्रव्यकर्म 


भावकर्म 


मन बुद्धिकी सूक्ष्म-क्रिया या आत्माके संकल्परूप भ्रतिस्पंदन 
को भावकर्म कहते है 


द्रव्यकर्म 


यह जैनदर्शनका पारिभापिक शक है | इसके सममनेके लिए 
कुछ अन्तर ष्टि होनेकी आवश्कता है । जैन शास्त्रके इस सिद्धान्त 
को, कि प्रत्येक क्रिया का चित्र उतरता हे, विज्ञान ने स्त्रीकार कर 
लिया है । अतः गैज्ञानिक-दृष्टि से भी यद सिद्ध हो चुका है कि 
आत्मा जो संकल्प करता है. उस संकल्पका इस वायुमण्डल में 
चित्र उतरता है । अमेरिका के जैज्ञानिको ने इन चित्रों का फाटा 


हर 


(्‌ ६०२९ ) 


भी लिया है.। उन्होने यह सिद्ध किया है. कि यह चित्र समस्त 
संसारमें व्याप्त दो जाते है। इन चित्रों का नाम औैनदर्शनकी परि- 
भाषाम कामोण वर्गणा” है. ओर ये लोकाकाशमे व्याप्त है। 


जब कोई आत्मा किसी तरहका संकलप-बिकल्प करता है तो 
उसी जातिकी कार्मोण वर्गणाएं उस आत्माके ऊपर एकत्रित हो 
जाती हैं। इसीको जैन शास्त्रोमे “आखब” कहा गया हे ये दी 
कामोण वर्गेणाएँ जब आत्मा के साथ 'चिपक जाती हैं. तो वद्द 
प्रकृति प्रदेश, स्थिति और अनुभाग बंध रूपसे 'आत्माकों जकड 
लेती हैं, इसीका नाम 'द्ृव्यकर्म' है । इसी द्रव्य कर्मोके ज्ञानावर- 
णादि आठ (७) भेद है जो आत्माकी आठ ड्॒प शक्तियों को या 
वो विक्रृत करते है या आवरण करते हैं। इनका अतिसूदम ओर 
विस्तारपूजेक मनन करनेके लिए जैनशास्त्रोका स्वाध्याय नितान्त 
आवश्यक है । 


कर्ग, फल कैसे देते हैं ! 


कर्म, फल कैसे देते है ? इस के जाननेके लिए यह जानना 
आवश्यक है. कि फल किसे कहते 


यह स्मान्य सिद्धान्त है कि प्रत्येक क्रिया की प्रतिक्रिया 
होती है.। कम भी एक क्रिया है, अतः उसकी भी प्रतिक्रिय। होती 
है। ये प्रतिक्रियाएँ अनेक प्रकारंकी होती है. । यथा--इस कर्म- 
रूपी क्रिया की दो प्रकार की प्रतिक्रियाएँ होंगी--(१) स्वगत 
(२) परगत । 


जिस करियाका प्रभाव हमारी आत्मा, छह व स्थूल शरीर 
पर पडता है. वह स्व॒गत प्रतिक्रिया है। जैसा कि शास्त्रकारों ने 
लिखा है-- यो यच्छुडः स एप सः” । भगवान कृष्ण गीतामे 


( मर ) 


कहते हैं कि मनुष्य जैसी श्रद्धा, संकल्प व विचार करता है ञ्सी 
प्रकार का उस का सूक्ष्म व स्थूल शरीर वनता है ओर जैसा 
स्थूल, सूक्ष्म शरीराढि होता है उसी प्रकार का उस के आस-पास 
का ब्रायु मडल भी हो जाता है। अतः वह तदाकार हो जाता हे 
भगवान क्रष्ण आगे कहते हें:--- 

“ध्यायतो विपयान्‌ पंंसः संगस्तेपृपजायते । 

संगात्‌ संजायते काम) कामात्क्रोधोडईमिजायते ॥ 

क्रोधाज्रवति संगोहः संगोहात्स्मृतिविश्रपः | 

स्मृतिश्रंशात्‌ बुद्धिनाशो, बुद्धिनाशात्‌ प्रणश्यति ॥” 

“गीता अर० ४, छोक ६२-६३ 
विषयों के चिन्तन से पुरुष इन विषय के साथ संग करता 
० ५ अमु: 

है उस से वासना राग ह्वेष इच्छादि उत्पन्न होती है अर्थात्‌ अमुक 
पदार्थ प्राप्त होना ही चाहिए ऐसी कामना उत्पन्न होती है। इस 
फामनाकी पूर्तिके लिए प्रयत्न करता है । यदि उसकी प्राप्ति नहा 
तो उसके हदयमे क्रोध उत्पन्न हाता है। क्रोध से मोह (अविवेक) 

छठे कक रू कप व हे ५ 8 [०] 
होता हे मोह से उसका स्प्रति विश्रम होता हे ओर उससे बुद्धि 
का नाश होता है। बुद्धि का नाश होने से आत्माका सवस्थ नाश 
हो जाता हे | यह स्त्रगत प्रतिक्रियाका फल हे । 

कर्मके अन्य प्रकारसे भी २ विभाग किए है ९ पुण्य «पाप 
पुण्य का फन्न सुख ओर प.पक्रा फन्न दुःख होता है । 

सुख दुःख का लक्षण करते हुए न्‍्यायाचार्यनि कहा है कि-- 

अनुकूल वेदनीयं सुख प्रतिकृलवेदनीयं दुःखम्‌ । 

अथीत--आत्माके अनुकूल जो वेदना होती है उसे सुख 
कहते है ओर प्रतिकूल वेदनाकों दुःख | ५ 

विचारणीय विपय यह है कि अनुकूलता आर प्रतिकूलता 


(६ दश्३े ) 


क्या पदार्थों मे विद्यमान है। यदि 'ऐसा हो तो अंत्येक पदार्थ 
प्रत्येक व्यक्ति को अनुकूल ही या प्रतिकूल ही प्रतीत होना चाहिए। 
परन्तु अचुभवसे यह सिद्ध है कि प्रत्येक पदार्थ नतो प्रत्येक के 
अनुकूल द्वी है ओर न प्रतिकूल ही, अतः यह सिद्ध हुआ कि 
अनुकूलता तथा प्रतिकू लता पदार्थोमे नहीं है | यर्था एक व्यक्तिको 
पानी पीनेमे आर्नेन्द्‌ आता है अब अगर पानी में ही आनन्द है 
तो उसे हमेशा पानी ही पीते रहना चाहिये क्योकि उसे आनन्द 
की इच्छा है और पानी में आनन्द हे ओर एक व्यक्ति यदि पानी 
में हूबकर मर जाय तो उसे कहना चाहिये कि वह आनन्दमे डूब 
कर मर गया है । परन्तु यह बात लोकविरुद्ध है | अतः यह सिद्ध 
हुआ कि पदार्थ में आनन्द नहीं है अपितु आनन्द आत्मामे ही 
हे । अतएव शास्त्रकारोने कहा है “संतोषादनुत्तम “सुखलाभः” 
अथोत्‌ू--सतोषसे अत्युत्तम: सुखकी प्राप्ति होती है। और 
तृष्णाति प्रभव॑ दुःख” अथ तू दुःख का मूल कारण दुष्णा ही है। 
तृष्णा ओर संतोष आत्मा की स्वाभाविक ओर वभाविक 
आदि परिणतियों का ही नाम है। अतः सुख दुःख कोई बस्तु 
विशेष न होकर आत्माने कल्पित किए है। मनुष्य के जितनी ही 
तृष्ण। अधिक होगी उतना ही वह अधिक दुःखी होगा, यही उस 
कर्मबन्ध रूपी आत्मा को फल है ओर इसी का नास स्वगत प्रति- 
क्रिया है । इसीसे प।प ओर पुण्यको भी समझ लेना चाहिए अथोत्‌ 
जो २ कर्म आत्मा पर अधिक गाढ दीघेकालिक द्रव्य कर्म का बंध 
बांधते है वे सब पाप हैं ओर जिनसे प।प रूपी द्वव्यकर्मकी सस्बर 
ओर निर्जरा होती है उसीको पुण्य कहते है । 
जिस प्रकारके द्रव्यकर्मका हम बध करते है वह द्रब्यकर्म 
उसी प्रकारके स्थूल सूक्ष्म शरीरकी 'रचना करते है और उसी 
प्रकारके स्वभावोका निमोण होता । मनुष्य पूर्व द्रव्य कमोनुसार 


( ६५४ ) 


ही उसकी आदत बनती है उसीके अनुकूल वह आचरण करता 
है और तदनुकूल ही सुख दुःख रूपी फल भोगता है। इस प्रकार 
हमारे कर्म रूपी क्रियाकी अनेक स्वग॒त प्रति क्रियाये है ? जैसे दो 
व्यापारी एक साथ एक ही तरहकी पूजीसे व्यापार करते है परन्तु 
उनमे किसीकों घाटा तो होता है ओर किसीको ल्ञाभ होता है 
इसका कारण सिफ यही है पहलेको तो पूर्वकमोनुसार असदूबुद्धि 
उत्पन्न होवी है, और तदमुकूल अचरणसे वह ऐसा व्यापार 
करता है कि उसे घादा होता है तथा, दूसरेको ऐसी सुबुद्धि उत्पन्न 
होती है कि उससे वह ऐसा काम करता है जिससे लाभ होता है । 
इसी प्रकार मानो एक आदमी जा रहा है और रास्तेमे सोनेका 
ढेला पडा हुआ है. । जब बह सोनेके ढेलेके पास आता है तब उसे 
यह बुद्धि उत्पन्न होती है कि अंधे किस तरह चलते हैं. इसका 
अनुभव करना चाहिये अतः वह आंख बद्‌ करके चलने लगता 
है | जब वह ढेलेसे दूर निकल जाता है तब आंखे खोल लेता है, 
इससे सिद्ध हुआ कि श्रन्तराय कर्मके उदयसे अधा बननेकी बुद्धि 
उत्पन्न हुई | इसी प्रकार कर्मोके कारणही किसोका उदार स्वभाव 
है किसीका ओछा ओर कोई कंजूसहे कोई दानीतो कोई चिडचिडा 
है कोई ईष्योलु कोई दयालु है कोई परोपकारी है तो कोई स्ार्था 
है मस्त है कोई रोता ही रहता है इस प्रकार असंख्य मनोबृत्तिया 
अपने ५ कमोनुसार ही होती है। जैसी मनोवृत्तियां होती हैं 
बसा ही वातावरण बच जाता है और तदनु कूलही बह आत्मा 
सुखी दुःखी होता है इसीका नाम कर्माका फल है | 


[4 
स्वगत प्रतिक्रिया 
इंग्लेश्डके मनोवैज्ञानिकोने यह जाननेके लिये कि हमारे 
सकलल्‍पोका प्रभाव हमारे शरीर पर कहां तक पडता हे प्रयत्न किया 


( धश्ए ) 


उन्‍होंने हाईकोटमे दरख्वास्त देकर एक ऐसे व्यक्तिको लेलिया 
जिसको फासी होने बाली थी। उन डाक्टरोने कह कि तुम्हारा 
खून निकाला जावेगा और तुम्हारे खूनसे दवाई बनाई जावेगी । 
उस आदमीको उन्होने संगमरमरकी सेज पर लिटा दिया | लिटा 
कर उसकी आंखे बन्द करदी ओर उसको कसकर बांध भी दिया 
जिससे कि उसका कोइ अन्न हिल डुल् न सके । एक बहुत बारीक 
इन्जेक्शनकी सुई लेकर उसके अद्ञमे एक जगह स्पर्श मात्र 
कराया और कहने लगे कि इसके बदनसे खून निकलने लगा, 
उस मेजके नीचे एक टप रकक्‍्खी हुई थे । टपमे वे बूदे भी गिराते 
जाते थे जिससे कि आवाज हो ओर उसे मालूम हो कि टपमसे 
मेरा खून गिर रहाहे | साथ ही वे लोग कहते जाते थे कि अब तो 
बहुत खून निकलने लगा । उसकी नार्डीकी गतिभी देखते जाते थे 
धीरे धीरे उसकी नाड़ी मद पडती जाती थी ओर बह सममभतता 
जा रहा है कि मेरे खूनसे टप भर गई है।इस प्रकार से वह 
वेचारा इसी विश्वास पर जीवनसे ह/थ धो बेठा । ठीक इसी प्रकार 
हमारे संकल्पोक। प्रभाव हमारे शरीर पर पड़ता हे कोई बहादुर 
है तो काई कायर है, यह सब सकलप।का ही प्रभाव है | 

एक हस्तरेखा विज्ञानवेत्ता किसो हस्तरेखाओं और शारीरिक 
चिन्हों को देख कर उन के स्वभाव आदि और भूत भविष्यत मे 
होने वाली प्रायः तमाम घटनाओक वर्णन कर देता है । यह सिद्ध 
कर रहा है कि हमारे द्रव्य कमोनुसार जैसा सूक्ष्म स्थूल शरीर 
घनता है, उसी प्रकार के हमारे स्वभावादि बनते है, और उसी 
प्रकार हम फल्न भोगते है यही तरीका कर्मों के फन्न देने का है । 


प्रगत प्रतिक्रिया 


जहाँ हमारे संकल्पों का प्रभाव हमारी आत्मा और हमारे 


(९8 
99% 


हक 


) 


शरीर पर पडता हे वहाँ दूसरोफी आत्मा और शरीर परभी पउ्ता 
है। जैस हम किसी की :%शसा। करते है तो वह प्रसन्न होताड़े और 
उसके चहर पर मुस्कराहट आ जाती हे | यद हमारे शब्दों के 
दसरो पर प्रभाव पडा । इसी प्रकार गालियाँ आदि का भी युरा 
प्रभाव क्रोधादि उत्पन्न कर ठेता है| जिस प्रकार हमार विचारों 
भी दसरो पर प्रभाव पदता है | स्थ्न-द्ृट्टि से चाठे हम उसे भले 
ही न जान सके | परन्त आज़के मसोवेज्ञानिकों ने हस्तागलयक की 
तरह सिद्ध कर दिया है और हम अपने जीवन मे भी हस गकार 
क्रे संकडो उदाहरण देखते हैं | परन्तु उन पर हमारी दृष्टि करी 
जाती | इतिहास में भी इसके कम उदाहरण नहीं ४ । 

विभीपण रामचन्द्र जी से प्रेम करता था उसी लिये रागसस् 
जी भी उससे प्रेम करते थे । ज्षिम समय रावश से प्रधक हर 
बह रामचन्द्रजी की सेना मे आय। उस समय सभीके हृदय या 
भाव उत्पन्न हुय हि यह फाट गहरी चाल 8 । परन्तु रामचद्रनों 
ने उसे गले से लगा लिया। इसी तरह भीष्म मोर ट्रोणाचार्य का 
प्रम प|एटवो पर था तो पाण्टवोकी भी हार्दिक 9ऊ्ठा इस पर था । 


( 


एफ हष्टान्त भी लीजिय-- 


किसी समय एक राजा सीसार हुआ बह वह ब दॉफ्टर 


इसके इलाजफ लिये बलाये गये परन्तु शन्तग राब निराश हंगिय 
इुसमोने करे दिया कि या राजा फल मर जायगा 3 पर विधि है 
बियवान, टुसर टिसे बंद सही सरा 'प्रोर उसी टिसे से दस मेँ 
तवियन अरठी होने लगी और कद दिनो में बह अर भंगा 
_गिया | हफ दिन राजानां सवारी निकती रासा ने एके लिया 
देवय कर अपने सूतीर मे बडा बाजार नम टलस कादमार। 6 

शेख गे निराह हो। सजार ने सशधा राख साहस सीसी से ४१ 
है. टुरा लिये खत कट रायीप हीगहा है । सरजीय उस पर विशेष 


ज्ख्क 
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ध्यान नही दिया । थाड़े दिन बाद राजा की फिर सवारी निकली 
तो राजाने उसी बनिये को देख कर कहा--क््यों वजीर ' आपने 
इसको निकाला नहीं ' वजीर ने मॉफी मॉगी ओर कहा कि अब 
निराल देँगा। इस पर बजीर के हृदय पर विचार उत्पन्न हुआ 
कि क्या कारण है राजा इसी वनियेकों देखकर नफरत करता है इस 
पर बजीरने उप्त बनियेसे मित्रता बढ़ ली ओर एक दिन बनियेसे 
पूछा कि क्‍या बात है जो आप इतने चिन्तित रहते है । इस राज्य 
में तो सारी प्रजा ही सुखी है, किसी को किसी प्रकारका कष्ट नहीं 
हे, आपका चेहरा हर समय मुरमाया ही रहता है । इसपर बनिये 
ने कहा कि भाई राज़ाके मरने का निश्चय हो चुका। तब मैने 
यह समझ कर कि अन्‍न्त्प्रेष्टि संस्कार के लिये तेरी ही दूकान पर 
से सामान जायेगा. मेंने हजारों रुपयेका सामान खरीद लिया 
था सगर राजा नही मरा, मे सोचता हूँ कि राजा मर जाय तो 
मरा सारा सामान विक जाय । वजीर समझ गया कि यही कारण 
है जो राजा इसे निकालने को कह रहा था| | उसने बनिये का सारा 
सामान खर्राद कर गरीबोकों बांट दिया। किसी दिन फिर राजाकी 
सवारी निकली ती राजा ने उस आदमी को देख कर का कहा-- 
चजीर ' में गलती कर रहा था। तुमने ठीक किया जो इसे नहीं 
निकाला यह तो बड। अच्छा आदमी है | 

सही कर्मोकी परगत प्रतिक्रिया है। प्रत्येक व्यक्ति इस प्रकार 
के सकडो अनुभव अपने जीवनसे बराबर करता है किन्तु उन पर 
सूक्ष्म-हष्टि से कभी ध्यान नही देता । 


बदला 


कर्मरूपी क्रियाकी अनेक प्रतिक्रियाओसे से एक बदला रूप 
सी प्रतिक्रिया है। इसके लिये साधु लोग एक दृष्टान्त दिया करते 


( धप्थि८ ) 


हे कि एक समय एक साथु और उनका शिष्य तीर्थ-यात्राकों जा 
रहे थे। मार्ग मे उनको एक मछुवा मछली मारता हुआ मिला | 
शिष्यने उसे अहिंसाका उपदेश दिया परन्तु वह उपदेशस कब 
मानने वाला था जब बह न माना तो शिष्य उसके साथ कगर 
करने लगा इस पर साधु ने अपने शिष्प्र से जहा कि भाई 

साधुओका कास क्वल उपदेश देना है. लाना-फरगउना महीं। 
इस पर बे दोनो आगे चले गये। कुछ दिनोके बाद जब के तीर्थ- 
यात्रा करके वापिस आये तो उसी स्थान पर ( जहा कि मछवेसे 
बाद-विवाद हुआ था ) क्या देखते हैं कि एक सांप पडा हुआ है' 
ओर हजारों कीडियां उसको खा रही हैं | सांप का यह घोर कष्ट 
देख कर शिष्य ने चाहा कि किसी प्रकार इस का कष्ट दूर किया 
जाय । इस पर साधु ने अपने शिष्य से कहा-- यह वही मछुवा 
हे जो मछलियां मारा करता था ओर जिसने तेरे उपदेश को नहीं 
माना था ओर थे कीडियां वे ही मछलिया हैं जो कीडी के रूप 
में 'अपना बदला ले रही है ॥ 


इसी प्रकार के ऐेतिहासिक दृष्टान्त भी दिये जाते है, जैसे कि 
शिवाजी के वारे मे यह प्रसिद्ध है कि वह पूरे जन्म में एक मंदिर 
के महन्त थे और मन्दिर को मुसलमानों ने लूटा और महन्त 
को भी जान से मार डाला । मरते समय महन्त यह निदान करके 
मरा कि में मुसलमानों से इसका बदला लेऊँ। उन्होने किसप्रकार 
से बहला लिया इसका इातहास सांक्षी है। इसी अकार की एक 
घटना बहुत ढ्िनि हुये जब अखबारों में प्रकांशित हुईं थी । 

एक साहूकार जगल से गुजर रहा था उसके पास बहुत सा 
माल था। रास्ते में एक डाकू ने उसका सारा साल लूट लिया 
ओर उसे भी मार डाला । मरते समय साहकारने यह निदान वांधा 
कि मै अपना धन अपने आप भोगू। उस डाकू ने डाकूपने का 


१] 


हज, 


शा छाए कर दर जाकर किसी शहर में दकान करली | उस 
हकान से भी बहत कुछ फायदा हुआ आर बहू बढ़ा मालदार 
धन गया। उसी शादी दो गठ । कुछ दिनो के बाद उसके लड़का 
पदा 7 बा | उस जन्मत्मद् मे बहत सा रुपया खच किया गया 
"सके बाद उसके लालन-पालन, शिक्षा में भी खूब व्यय किया 
शया । छिर उसकी शादी की गयी उसमे भी बल धन लुख्या 
गया। कछुद दिन बाद ठभाग्ययश लड़का बीसार पठ गया। वषा 
बड़े हायटर ओर बच्चा से इलाज कराया गया जिससे 
पेशुसार रुपया खर्च से आया । अन्त में डाक्टर छादि सब 
निराश हो गये आर उनहों ने जवाब दे दिया फ़ि अब उसके बचने 
की कीट आशा नहीं । एफ दिन लबका एफकान्स देख कर अपने 
पिता से कहने लगा--+ पिता जी ' आपने सुझ पहिचाना ? इस 
पर सेठ घबरा रस हा और करने लगा, बेटा ' यह लुप्त क्‍या 
फ रह का क्या पा नस्णारी सवियत अधिक सराब हे १” 
एस पर उससे उस लंगल बाल किम्लकी याद दिल्ला फर पडा कि 
ही से "प्र ज्ञा रत है। सने उससा ही घन आपसे खर्च फरवाया 
४ लितना द्लि भापत सुगसे लड़ा सा । उसे घन झा उयान्न सच- 
दशिफ्र उस व्याज्ञ से भरी र्यी का पान परना यह कहा कार 
श्यन चपपतता शर्गर गा डिया | 
एसी प्रवार सातभारत में भीषप्स फितासह चोर पाशाराज ही 
हहप या दसारप एहता है । लो ह उसर सत्य ने शिमल्डी 
घर घर शोप्य पिदागलडा भूमुरा वारण खा 


बच | च्ः फ हु 
अआड पाजिलरट) थः चात ड़ पिशाताशओा मे 
”क 


ह 
34 पा के. । के 
* बह शतागि सशप एशड 74 75५ जिदण विख्यात 
० कर रे १ कट * 
पिपपणओ करनी. एच शाप जे भावश जे “शशाश्गे मे 
लक छू कर 
+ मिलन इगायो बहा 5 हुशाए पार चार सा चगेता पतिकियात 
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होती है जिनका प्रभाव जातियो, कुलो तथा राष्ट्रों पर पडता है। 
इसीका नास कर्मफल देनेकी विधि है । 
हम अपने जीवन मे नित्य प्रति देखते 
जाता है किसी से हप हो जाता है, कोई हम से प्रेम करता हे. 
कोई घृणा कोई नुक्सान पहुंचाने का प्रयास करता हे तो कोई 
सहायता पहुंचाता है । सहसा किप्ती को देख कर हमार मन में 
सद्भावनाएँ उत्पन्न होती है और इच्छा होती है कि इससे मित्रता 
करे | इसी प्रकार किसीका देख कर ख्ामख! नफरत हों जाती है 


$ 
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है। 
यह सब पूर्वोपाजित कर्मा का परिण/म है।जो हमारे अन्दर 

देने बे ८65 ।+ पी हक 4५ श >> 
(फल्न देने ओर दिलाने के लिए) अनेक प्रकार की बुद्धि उत्पन्न 
कर देता हे । 


(५ |] 
कर्मफल ओर दशन 

भारतीय दर्शन में तीन दर्शनों का ऊचा स्थ्रान है| ६ -जैन- 
दर्शन २--बोद्धदर्शन ३--वेव्किदर्शन । 

इन में से जैनदर्शन और बौद्ध दर्शन इस वात से एक सत हैं 
कि कर्मों का फल प्रदाता कोई ईश्वर-विशेष नहीं है। रह गया 
वैदिक दर्शन उसके छह ' विभाग है १ सांख्य, २ योग ३ 
मीमांसा, » वेदान्त, ५ न्याय, वैशेषिफ | इसमे से सांख्य और 
मीमासाकार ईश्वर की सत्ता को स्प्रीकार नहीं करते इस लिए वे 
भी कर्मों का फल स्वयं कर्मों द्वारा ही प्राप्त होता हे इस बातके 
समर्थक है । सार दर्शन का मत है कि लिग शरीर बारवार स्थृूत् 
शरीर को धारण करता है तथ। पूर्व केह को त्यागता रहता है । 
साख्य परिभाषा में इस का नाम ससरण है। सार्ग्न कारिका 
४०२ में लिखा है * नटवत्‌ व्यवतिष्ठते लिड्रम्‌” जिस प्रकार आभ्र- 
नेत्री कभी राम कभी रावण कभी स्त्री कभी पुरुष, कभी राजा 
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कभी रंक आदि रूप घारण करती है उसी प्रकार लिज्न ( सूक्ष्म ) 
शरीर कामना के वश होकर अनेक प्रकार के शरीर धारण करता 
रहता है | कभी देवता बन जाता है कभी नारकी, कभी पशु पन्षी 
तो कभी पुरुष आदि का रूप धारण कर लेता हे | इस प्रकार 
लिड़ शरीर स्वयमेव बगर किसी इंश्वर आदि की ग्ररणा या सहा- 
यता के अनेक प्रकार के शरीर धारण करता है ओर सुख दुःख 
भोगता रहता है | सांख्य दर्शन में आत्मा तो निलेप हे ! न वह 
कत्तो हे न भोक्ता है । 

सांख्य दर्शन कर्मफल के लिय भी ईश्वर की आवश्यकता नहीं 
सममता | इसी लिये साख्यदर्शन अनीश्वरवादी प्रसिद्ध है। उसने 
ईश्वर का खण्डन किन प्रबल युक्तियों से किया है इसका दार्श- 
निक ओर ऐतिहासिक विवेचन हम “विश्वविचार” से कर चुके है। 


मीमांसा 
सांख्य दर्शन की तरह पूर्व मीमांसा भी अनीश्वरवादी है । 
उसके सतानुसार भी कर्मफल देने के लिये ईश्वर आदि की कल्पना 
८५ े 23 (० पे 
करने की जरूरत नहीं है । तन्त्रवातिककार का कथन है । 
“यागादेव फल तड्ठिशक्विद्वारेण सिध्यति | 
सच्म शब्त्यात्मकं वा तत्‌ फलमेवीपजायते । 
अथात्‌ कर्म से अपूर्वा ( ध्मोधर्म उत्पन्न करने की शक्ति ) 
उत्पन्न होती है उस अपूर्व रूप सूक््म शक्तिसे फल प्राप्त होता है । 
हक (5 
यागदशंन 
योगइर्शन के अनुसार चित्त अनेकों क़्ेशों की खान है । 
सम्पूर्ण केश विपयंयरूप है। इस सम्पूर्ण क्रेशोका कारण अविद्या 


(. दृश२ 


को ही माना जाता है | महत्तत्व अहंकारादि परंपरा से परिणाम 
को स्थापित करते है ओर आपस मे एक दूसरे के अनुप्राहक बन 
कर कर्मो के फल्नो को जाति, आयु, भोग रूप से निष्पन्न करते 
हे । --थोगद्‌्शन व्यास साध्य २, ३ 


योगदर्शनानुसार कर्मा से क्ेश उत्पन्न होते है और क्लोशो से 
कर्मो का बन्ध होता है । जैनदर्शन मे इसी को द्रव्यकर्म से भाव- 
कर्म ओर भावकर्म से द्वव्यकर्म का उत्पन्न होना कहा है। अतः 
योगद््शन भी कर्मफल देने के लिये ईश्वर की सत्ता स्वीकार नहीं 
करता । योगदर्शनका इश्वर सम्पूर्ण बेदिक दर्शनों से निराला है । 
जिस को हम मुक्तात्मा कह सकते हैं | 


वेद/न्त दर्शन 


वेदान्तदशन के अनुसार तो जीव, कर्म, सुख दुःख व संसार 
की सत्ता ही नही है | यह सब भ्रममात्र हे | अतः कस ओर उसके 
फल के विषय में जो कुछ लिखा है वह सब निराधार सिद्ध हो 
जाता है | क्योकि इंश्वर के सिवाय उसके मत में कोई वस्तु ही 
नही है | उसके मत मे--त्रह्म अ्रमप्रश माया मे फंस गया है । 
यह माया क्‍या है यही एक जटिल समस्या है। जिसको सुलभाने 
मे सार आचार्य असफल ही रहे है। अतः उसके विषय मे हम 
विशेष विचार करने की कोई आवश्यकता ही नहीं समझते । 


न्यायदशन 


न्याय आदि दर्शनो के विषय से हम विस्तार पूर्वक विवेचन 
दर्शन और ईश्वर प्रकरण मे कर चुके है। न्‍्यायके मूल सूत्रों मे 


वर्तमात इश्वर के लिये स्थान नहीं है । न्‍्यायदर्शन के आचार्यमि 
२ सम्प्रदाय है । १ ईश्वरवादी २ अनीखश्वरवादी । अनीश्वरबादी के 


( ६रैरे ) 


विषयमे कहने की तो कोई आवश्यकता ही नहीं है। जो इंश्वर 
वादी कर्मफल देने के लिये ईश्वर की सत्ता को प्रमाणित करते है 
उनके मत से ईश्वर सम्पूर्ण कर्मों का फल नहीं देता अपितु जिस 
कर्म का फल देना चाहता है, उसको देता है । 
“इंश्वरः कारण पुरुष कर्माफल्यद्शनात्‌ ।” 

अथोत्‌--हम देखते हैं. कि मनुष्य कम करता है ओर उसके 
फल्नको नही भोगता इससे जाना जाता है कि कर्मफल दाता कोई 
अन्य शक्ति है, वह जिस कर्मका फल देना चाहती है उसीका देती 
है | न्यायमतानुसार फल को इंश्वराधीन माना है। स्वामी 
द्यानन्द जी ने 'सत्यार्थप्रकाश, मे इसको तीसरे नास्तिक का नास 
दिया है क्योकि कर्मफलको ईश्वराधीन मानने मे अनेक अ।पत्तियां 
हैं । जो ईश्वर किन्‍्ही कर्मों का फल देता है किन्ही का नहीं वह 
किन्ही जीवोके। बगेर कर्म किए ही फल देता होगा । इस प्रकार 
वह पक्तपाती ओर अन्याय दोषका भागी ठहरेगा। 

स्वामीजी ऐसे स्वच्छन्द इश्वरको इश्वर म/ननेके लिये तेय।र 
नही है इसलिये उन्होंने गोतम को नास्तिक की उपाधि सुशोमित 
किया है । इंश्वर किसी कमंका फल देता हे किसीका नहीं इसका 
कारण क्या है ।कया वह जीवों की भलाईका इच्छुक है | यदि 
ऐसा है तो सभी जीवोकों सुखी बना देता या मुक्ति दे देता,जिससे 
जीव भी सुखी हो जाते ओर इंश्वर भी कमटोसे छूट जाता | यदि 
आर कुछ कारणहै तो बह कारण गुप्त होगा जिसका रहस्य ईश्वर 
के सिवाय ओर कोई नही जान सक्ता । 


वेशेषिकदर्शन 


रह गया वर(पषक दशन | वृशषक दशंन इंश्वरकां मानता हे 
या नहा यह विद्वानाके लिये आज भी विवादका विषय बना हुआ 


( ध5्रेष्ठ ) 


है बेशपिकदशंन में कम फलका कोई विशेष विवेचन नहीं किया 
के पर (5 ०] श 

गया है ओर नही ईख्वरकों कर्मफल दाता माना है यह हम अनेक 

प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं 


गोता 


कर्म, फल किस प्रकार उतेहे यह गीता के प्रमाणसे हम पहिले 
बता चुके हैं उसीसे यह सिद्ध हो जाता है कि कर्म फल देनेकेलिये 
किसी इंश्वर विशेषकी आवश्यकता नहीं है परन्तु गीताने इतने ही 
से रुतोप नहीं किया उसने स्पष्ट शब्दों में कर्मफल देने के लिये 
ईश्वर्की आवश्यकता का निपेध किया है यथा-- 


/न कत्‌ तव॑ न कर्मारि लोकस्प सृजति प्रभु । 

न कर्मफल संयोग स्वरभावस्तु प्रवर्तेते ॥” गीता ४।१४ 

वर्तमान समयके सर्वश्रेष्ठ विद्यान लोकमान्य तिलकने इसका »* 
अर्थ इस प्रकार किया है ।  अथ्ु ( परमात्मा ) ने लेगेंके ऋमंका 
या उनसे प्राप्त होने वाले करम॑ फल संयोंगका भी निर्माण नहीं 
किया । स्वभाव अथोत्‌ प्रकृति ही सब कुछ किया करती है। 

झागे चल कर गीता कहती है-- 
“अन्ञानेनाव॒त ज्ञानं तेनम्रु्मन्ति जन्तवः ।” गीता ४-१४ 

ज्ञान पर अज्ञान का परदा पड जाने से जीव मोहित (विवेक 
हीन होकर सुख दुःख भोगता है। 

महाभारतमे लिखा है-- 

“यथा घेलु सहस्रेषु वत्सो विदन्ति मातरम्‌ । 

तथा पूर्वकृतं क्म-कर्तार मनुगच्छति ।॥/” 

शान्तिपव अ० १८१०-१६ 


( देरेश ) 


अर्थात--जिस प्रक/र हजारों गायो मे से वलछुडा अपनी मां 
को पहिचान कर उस के पास पहुंच जाता से उसी प्रकार किया 
हुआ कर्म क््ताके पास आ जाता है । 


विज्ञान ने भी इस बातकी पुष्टि की है। जिस तरहसे विद्युत 
जिस स्थान से चलती है लौट कर उसी स्थान पर वापिस आा 
जाती है । उस्तो प्रकार कर्म भी लौट कर वापिस आते हैं, ओर 
कर्ता को सुख दुःख देते हैं। अथोन्‌ भावकर्म इन कार्माण वर्ग 
णाओ कोआकर्षित कर लेता है। यह आये हुए कम ( कामोण 
बगेणाएं ) आत्म! की मूल शक्ति (दर्शन, ज्ञान, चारित्र) पर पदों 
डाल कर उसको अआच्छादित कर छेते हैं। उस स्व्राभाविक शक्तिके 
तिराभूत हो जाने से आत्मा अपने को तद्ुसार समझ कर उन्हीं 
कर्मो के अधीन हो कर नवीन कम करता है । इसी को जैनशास्त्रो 
में विभाव परिणति कहते है । इसी विभाव परिणति के कारण 
यह आत्मा अनादिकाल से कर्मा के वन्धन में पझ हुआ सुख 
दुःस भोगता है। 


उपनिषद्‌ और कर्मफल 


डपनिषदकारों ने इस विपयको स्पष्ट किया है कि-- 


५ कप (३ 
“काप्रमय एवायं पुरुष इति स यत्कामो भवति तत्कतुं- 
(६ ति सेट ७९१ वि त्क शरै (5 की १) 
भत्रति यत्कतुंबति तत्कम कुरुते यत्कपंकुरुते तदभिसंपच्चते 
--बहदाए्यकीपनिपदू ४-७-४ 
अयथात्--यह्‌ पुरुष कामनामय है मतः उस कामना के अनु- 
सार ६ यह चिन्तन करता है और चिन्तनक्रे अजुकूल ही कर्म 
फरता है । और जैसा वह्‌ कमे करता हें बेसा वह बन जाता है । 
धागे कहने है "सईयते पत्र कामम” जैसा बहू चस जाता है उसके 


( 535 ) 


अनुकूल वह जिस पदार्थ के पाने की इच्छा करता है वहां वह 

पहच जाता है । 

“क्रम्ान्यः कापरायते मन्यपान। सकामभिजंयिते तत्र तत्रँ 
“मुणडफ्ीपनिपदू ३-२-१ 


अथात्‌ू--जिस २ वस्तु की कामना से यह आत्मा शरीरकों 
छोड़ता है उम्ती योनि या स्थान आदिम जन्म लेकर पहुंच जाताहै। 


“तदेव शक्रः म कम्णेति लिड्र पनो यत्र निपक्रमंश् 
बहदारणंयकी पनिषद्‌' ४-४-६ 


अथाोत्‌ू--यह आत्मा जिस पर अनुराग करता है यह कर्म 
(लिबड्ड शरीर) आत्माको ढसी जगह ले जाता है | यही बात गीता 
में कही गई हे । ४ 

“य॑ं य॑ वापिस्मरन्‌ भावष॑ त्यजत्यन्ते कलेवर | 

त॑ तमेवेति कोन्तेय सदा तद्भाव भावितः ॥ 

अथोत्‌ू--आत्मा जिस २ भाष से प्रभावित होकर शरीरका 
स्याग करता है । उसी भावको दूसरे जन्मसे प्राप्त हो जाता है । 

शे - श्र प्रो डे 
कमफंल और इंश्वर 

ऊपर हम यह सिद्ध कर चुके है कि वेदिक साहित्यमे भी ईश्वर 
को कर्मफल दाता नहीं माना हे | अब हम तक द्वारा इसकी 
परीक्षा करते है कि ईश्वर कर्मफल दाता है या नहीं। इसके लिये 
वा० सम्पूर्णानन्द जी ने चिद्विल्लास से बहुत ही अच्छा लिखा 
आप लिखते है कि-- 


“कौन सा काम अच्छा व कोन बुरा है” इसका निर्णय ईश्वर 
अपनी स्वतन्त्र इच्छा से करता हे या इस बात की समीक्षा 


( दरे७छ ) 


करता है कि वर्तमान परिस्थितिमे क्‍या श्षेयस्कर ह । किस कामका 
क्यापुरस्कार या दण्ड दिया जाय, यह ईश्वरकी स्व॒तन्त्र इच्छा पर 
निर्भर है था नियम चह् है | अयवोन्‌--क्ष्या अम्ुुक कामका असुक 
फल होगा यह नियत है ? यदि इन चातों में इश्वर की इच्छा 
स्वतन्त्र है तो सदाचार निराश्रय हो जाता है। इच्छा का क्‍या 
भरोसा न जाने क्व पलट जाय | जो पुण्य है वह पाप हो जाय, 
जो दण्ड है वह पुरस्कार्य हो जाय | यदि कायांकाय का निर्णय 
वस्तुस्थिति की समीक्षा पर निर्भर है तो प्रत्येक मनुष्य को अपनी 
वुद्धिके अनुसार स्त्रयं समीक्षा करनी होगी | क्योकि किसी समय 
विशेषपर ईश्वर की क्‍या सस्मति है. इसके जानने का हमारे पास 
कोई सावन नहीं है । 


कासका फल नयसानुकूत्त मिलता ह ता इश्वरका साचना वकार 
है | इखर फल्ल देता हे ने कहकर यह कहना ठांक हांगा के नियत्ति 


के अनुसार फतल्न सित्षता है । ऐसी स्थिति का वदिक वाह्मय से 
पत्य का नाम दिया गया हे | 


अपने से वाहर किसी इश्वरकी ओर इृष्ठटि लगाये रहने की 
अपेक्षा कम ओर फल के अटल सम्बन्ध को जिसे कर्म सिद्धान्त 
कहते हैं बराबर सामने रखना सदाचार के लिये इद्तर सहारा 
है!” प्र८६३३ | आगे आपने 'दर्शन और जीवन” नामक पुस्तकसे 
लिखा हकि-- कुछ लाग ऐसा मानते हैं [के यह जगत्‌ इश्वर को 
सष्टि ह” यदि यह वात ठीक हे तो इश्वर ने ही सनुष्य को पेदा 
किया | अैश्वरने ही उसके लिये एक विशेष प्रकारकी आर्थिक और 
आर कोटुम्बिक चद्दार दीवाल खडी की । इंश्वरने ही उसे जन्मरान्ध 
या वात रोगी या वावला या प्रतिसा शाज्ञी बनाया फिर यह 
सोचने की वात है । कि उसके सत्करम के लिये पुरस्कार और दण्ड 
उसका मिलना चाहिये या इंश्वर को ।? 


( ६१८ ) 


उपरोक्त कथन इतना तात्विक और स्पष्ट है कि इसके ऊपर 
कुछ लिखने को आ्रवश्यक्ता नहीं है। यहां सबसे प्रथम तो प्रश्न 
यह है कि-- कोन सा कर्म बुराहे और कौन सा अच्छा है, 
इसको पहचाननेकी कोनसो कसोंटी है । शास्त्रकारोने स्त्रय॑ कह। है। 


“न घर्म्माधम्मों च।तः आवां स्व इति' 

अर्थात्‌ धर्म ओर अधर्म घूमते नहीं फिरते ओर न यह कहते 
फिरते हैंकि मैं धर्म हूँ और में अधर्म हूं । जब श्रुति ही यह कहती है 
तो इस मनुष्यके पास कौनसा साधन है जिससे यह जान सके कि 
अमुक काम करने से इंश्वर पुरस्कार या दण्ड देगा। स्वयं 
आस्तिक बाद मे ही लिखा है कि न कोई कम पुण्य है और न 
पाप' जब यह वात है तो , ईश्वर फल क्सिका देता है । यदि आप 
पुरुषो के वचनो को धर्म माना जाय तो भी किस आप्त के वचन 
धर्म हैं यह केसे सिद्ध होगा। क्योकि सभी देशों मे समय समय 
पर महापुरुष हुए है उन्होने अपने अपने धर्म भी प्रचलित [किये 
हैं साधारण जनता उन सभी को अ'प्त मानकर उनके धम पर 
चलती है अतः उनसे से किपर धर्म को ईश्वर पसन्द करता है यह 
केसे जाना जाय | जब इश्वर ने मनुष्य को इस प्रकार के ज्ञानके 
लिये साधन नहीं दिये तो उसे उस कर्क फन्न क्यो मिलदा चाहिर्य 

मानलो एक चालक मुसलमानके घरसे उत्पन्न हुआ है माता 
पिता ने उस पर अपने धर्म के अनुसार ही सस्कार डाले 
बचपन से ही उसने कुरान आदि अपनी धार्मिक कितावे पर्दी 
तथा मुसलमान महापुरुषो के ही जीवन चरित्र पढे है. तथा 
उन्हींका इतिहास पढ़ा है, अब इन सबसे उसके मनमे यह हृढ 
विश्नास हो गया है कि मुसलमानों के सिवाय सब काफिर है। 
ओर काफिरो को कत्ल करना, उनका माल लूटना, उनकी बहू 
बेटियों पर बलात्कार करके उनकी वेइज्जती करना प्रमधम हे 


इससे खुदा खुश होकर हमेशा के लिये स्वर्ग मे भेज देता हे । 
इसलिये बह ऐसा ही करता है, तो यह पाप है या पुण्य? तथा 
इसका फल इसको क्यो मिलना चाहिये? क्योकि इसका कुछ भी 
अपराध नही है, इसमे यदि अपराध है तो इईश्वरका है, क्योकि 
उसीने इसको ऐसे कुल मे व धम व जाति मे उत्पन्न किया कि 
जिसमे इसको ऐसी शिक्षा मिली और वह उस रूप होगया | अतः 
ईश्वर की ही यह सब करतूत है, फल भी उसीको मिलना चाहिये 
इसलिये आप्त वचन को भी धर्म नही कह सकते। 

य्रदि सृष्टि नियमको धर्म माने तो भी वही समस्‍या है कि सृष्टि 
नियम क्‍या है. यह जानना भी आज तक सम्भव नहीं हुआ है। 
अतः यह साधन भी गलत है | बस जब यही ज्ञान नहीं है कि 
ईश्वर किस कार्यसे प्रसन्न होता है और किससे नाराज होता है, 
तो हम उसको नाराज करके दण्डके भागी भी नहीं बन सकते | 
यदि कहो कि--वेद ईश्वरीय ज्ञान है. उसमे जो लिखा है. वह धर्म 
है । तो भी ठीक नही, क्योकि प्रथम तो वेद ईश्वरीय ज्ञान नहीं है । 

दूसरी बात यह, है. कि वेदों मे क्‍या लिखा है. इसी को 
खआ्राज तक किसी ने नहीं जाना है । मांस, शराब, जुआ, 
चोरी, व्यभिचार आदि सभी पापा की शिक्षा वेदोसे प्राप्त 
हो जाती है. तथा वेदोमे ही इनका विरोध भी मिलता है, अतः 
बेदोमे कौनसे धर्मक। प्रतिपादन हैं. यह जानना भी कठिन ही नही 
अपितु असभव ही है इसलिए यह साधन भी धर्मका ज्ञान नही 
करा सकता । 


स्वतन्त्रता 


कर्मका उत्तरदायी वही हो सकता हे जो स्व॒तन्त्रतापूर्वक क्रमे 
है जे ४७ &: मैप *& €ः 
करता है. परन्तु हम ससार में देखते है कि--कोई भी व्यक्ति कर्म 


( 5४० ) 


करनेसे स्व॒तन्त्र नहीं है । उसके दो कारण हैं. ९---अन्तरण कारण 
२--बहिरंग परिस्थिति। 

प्रन्तरंग कारणोमें इसके स्थूल ओर सूच््म शरीर की रचना 
तथा पूर्व जन्मके ओर इस जन्मऊे सस्कार हैं | प्राणी इनसे 
विवश होकर अनेक प्रकारके कार्य करता है इसलिए सबसे प्रथम 
हम शरीर आदि की रचनाका विचार करत हैं। श्री दारायण 
स्वामीने आत्मदर्शनमे लिखा है फि-- 

“मस्तिष्क और चित्तके सम्बन्ध योरोपके मनोवेज्नानिकरो 
ओर दाशंनिकोम मतभेद हैं | एक उल कहता है कि मस्तिष्क 
ओर चित्तमे सत्त|भद नहीं, य दोनो पर्यायवाचक हैं, दूसरा दल 
कहता हे कि मस्तिप्फ जड़ ओर '*माइण्ड” ( आत्मा ) का यन्त्र 
मात्र है । इस दलके अनुयायी "साइण्ड” को जीवात्मा कहते है 
तीसरा विचार यह है कि मस्तिष्क ओर चित्त दोनोंसे प्रथक 
आत्मा है और थ ढोनों उसके यन्त्र मात्र हैं। जडबादी नास्तिक 
जो आत्माकी स्व॒तन्त्र सत्ता नहीं मानते, पहिले दोमे एक न एक 
प्रकारका मत रखते हैं, परन्तु आस्तिक जगत्‌ अन्तिमवाद का 
समर्थक है | इसी जगह हम यह बता देना चाहते हैं कि भारतीय 
दर्शन ओर उपनिषद्‌ इस विषय (शरीरके आन्तरिक ज्यापार के 
सम्बन्ध) में क्या शिक्षा देते है जिससे विषयक्रे तुलनात्मक ज्ञान 
प्राप्त होनेसे सुगमता हो। 


त्‌  अमि ९ 
आंतरिक व्यापार दशन और उपनिषद्‌ 
जीवात्मा नित्य चेतन ओर स्व॒तन्त्र्‌ सन्‍्तावान है शरीर ञ्से 

अपने गुणों ज्ञान ओर प्रयत्न को क्रियात्मक रूप देने के लिये 


मिलता है । था 
शरीर के ३ भेद है--- (१) स्थूल शरीर-जिससे हम सब 


( ६४१९ ) 


वाह्य क्रियायें किया करते है; ऑर.जिसमे चज्नु आदि १० इढ्रियों 
के गोलक अथवा करण है । (२ )पृत्म शरीर-यह अदृश्य शरीर 
प्रकृतिके उन अशो से बनता है। जो स्थूल भूतोके प्रादुभाव होचेसे 
पहिले सत, रज और तसकी सास्यावस्था रूप प्रकृति मे विकार 
आने से उत्पन्न होते है. । सूद्म शरोर के १७ अवयव हैं । 
५ ज्ञानेद्रिन्द्रयो की अन्तारिक शक्ति » ४ प्राण % ४ तन्मात्रा 
सूक्ममूत » १मन » बुद्धि « | ये ९७ द्रव्य मिल कर 
सूच्म शरीर को निमाण करते हैं। समस्त जगत सम्बन्धी 
आन्तरिक क्रियायें इसी शरीर के अवयवों द्वारा हुआ करती हैं। 
(३ ) कारंण--शरोर | यह कारण रूप प्रकृतिका वह अंश होता 
है जो विक्रत नही होता | इसके विक्रास के परिणाम ही से मनुष्य 
योगी होता हे,ओर समाधिस्थ होनेकी योग्यता प्राप्त करता है ।. 


सृत्मम शरीरकी काय प्रणालो 


आत्मा की प्रेरणा बुद्धि के माध्यम से मन को होतो है । जो 
समस्त ज्ञान ओर कर्मा इद्रियो का अधिष्ठाता है। मन की प्रेरणा 
से समस्त इन्द्रियेडअपना अपना कार्य करती हैं | सूक्ष्म शरीर 
के १० करण (४ ज्ञानेन्द्रिय +- ५ उनके विषय सूच्म भूत) मस्तिष्कमे 
रहते है । ५ प्राण समस्त शरीरमे फैले रहते है। श्वासोच्छवास, 
भोजन मेदे मे पहुंचना, रक्त; प्रवाह आदि उनके कार्य्य है. जो 
निरंतर होते रहते है। बुद्धि मस्तिष्क मे,- सन चित्त और- आत्मा 
शरीर के केन्द्र हृदयाकाश मे रहते है। रुत्यु केवल-स्थूल शरीर की 
होती है। सूक्म ओर-कारण शरीर आत्मा के साथ मृत शरीर 
से निकलकर “यथा कर्म यथा श्रुतम” दूसरी योनियों मे आया 
जाया करते है। ओर आत्माके साथ बराबर उस समय तक रहते 
है जब तक जीचब मुक्ति प्राप्त नही कर लेता | मुक्ति प्राप्त करने पर 


हे 


( 5४२ ) 
इन्द्रियों के व्यवहार 


जमेनी के बेज्ञानिक 'पौल फ्लेशजिंग” (श्राप 7९०८ाणड़् 
० ,०एगाष्ट) ने बतलाया है कि मस्तिप्कके भर मज्ञाचत्र (8०9 
प्रशाशः 07 (07९४ एण 76 पघिशा॥) इन्द्रियानुभव के चार 
श्रधिष्ठान या भीतरी गोलक हे जा इन्द्रिय-प्वदनाका अहण करत 
है, उसने उनका इस प्रकार विवरण फ़िया हे-- 


(१)--स्पश ज्ञानका गोलक मस्तिष्फके खडे लोथडेमें । 

पछ९ 8ए06 07॥000०॥ 9 0० पार 4.0६8 
(7)--पघ्राणका गॉलक मस्तिप्कके सामनेक्रे लोथडेमे । 

6 8ए॥8076 0 शशव्षात 706 कफठ्यातं ॥,072 
(३)--दृष्टिका मोलक पिछले लोथडेसे । 

778 9[798676 07 88॥7 70 6 0८०]आ9ं! 7,076 
(४)--श्रवणका गोलक कनपटीके लोथडेमे । 

6 996 ए ९8708 ॥ 8 शाए0० ० 4,006 


ओर यह भी वतलाया कि इन चारो भीतरी इन्द्रिय गोलको 
के बीचसे च्रिचारक गोलक (0एस्‍ड्ठा। टशाए९४ 07 टशा।९४ 
8580240707, 6 7९8] 08975 0 ॥7९79] ॥6) हैं, जिनके 
द्वारा भावोकी योजना ओर विचार आदि जठिलमानसिक व्यापार 
होते हैं? इस प्रकार यह शरीरोकी रचना अपने आप करता 
रहता है । जिस प्रकारके इसके भाव होते है, उसी प्रकारका इस 
का शरीर बन जाता है, जैसे शरीरकी बनावट होंगी वसा ही यह _ 
कार्य करता रहता है | आस्तिक वादमे भी लिखा हो कि “एक 
प्रकारसे जीव कम करनेसे स्व॒तन्त्र ओर दूसरी अपेत्ञासे परतन्त्र 
भी है। अथोत्‌ उसकी स्व॒तन्त्रताकी मर्यादा हे, उससे बाहर वह 


(६ 5.) 


नहीं जा सकता, उस मयादाके भीतर ही उसको अम्ुुक काम करने 
न करने, उल्टा करने की स्वतन्त्रता है” यहां यह तो माना गया है. 
कि जीव कर्म फरने में स्वतन्त्र है भी ओर नहीं भी अब यहाँ 
प्रश्न यह उपस्थित होता हे कि यह केसे जाना जाय कि जीव किस 
कास में स्व॒तन्त्र हे ओर किससे परतन्त्र | आपने एक चोरी का 

प्रान्त दिया है अथोन आपने लिखा है कि जीव चोरी करने से 
सपतन्त्र है | परन्तु यह बात बिलकुल गलत है। क्योकि हम प्रत्यक्ष 
देखते है. कि चोरी करनेवाले स्व॒भाववश हाकर चोरी आदि 
करते है । उनके शरीर की आकृति अथत्रा बनावट से भी ज्ञान हो 
सकता हे कि यह चोर प्रकृतिका मनुष्य हे। हस्तरखा विज्ञानसे 
भी इस बातका पता लग सकता है कि यह चोरी आहडिके स्वभाव 
चाला ४ अथवा $मानदार है । हम इस विषयका संक्षेपत्त वर्णन 
करते है। 


चोर 


. (१) जिसका हाथ बहुत छोटा होकर जाडा (कठोर) मांसयुक्त 
हो बह प्राय: चोरी का काम करने चाल होता है । 


.. (/) कनिष्टिका अंगुली के तीसरे पर्व पर कुछ टेढ़ी बांकी 
शखाएं हाफर क्रासका चिन्ह बनाती हो तो भी चार सिद्ध होता है । 


३) बुधका पर्वत ऊंचा उठा हुआ हाकर छाट अगुली की 
नोक सांसमय झार मोटी हो । 


इनका और जीव का वियोस होता है और उस समय ये शर्सर 
वापिस जाकर प्रकृति के उन्ही अशो से मिल जाते है जहांसे 
आय थे | 


( ६४४ ) 
. (श)बुधके पर्ब॑त पर ताराके चिन्ह हो व जालरैफे सहशलिन्हहो 
: ५४) मस्तिक रेखा टेढ़ी ओर लाल बर्ण की हो। 
(६) छोटी अगुलीके जोड की सन्धि सोटी हो ओर ' हाथ 
कठोर होना 'चोरके-लक्षण है । 


. -+मगल्न का 'प्त ऊँचा उठा हुआ हो तथा उस पर तारा 
के चिन्ह भी हो । 
२--शनिके नीचे मस्तिष्क रेखा पर नीले रंग की रेखा हो | 


- फांसी का दण्ड 
तर्जनीसे रेखा निकल कर यदि 'अगूठेकी प्रथम सन्धिकरे साथ 
जाकर मिली हो तो उसको फासी होगी । 


श्र से मोत 
मध्यमाके तीसरे पर्व पर नक्षत्रका चिन्ह हो तो शखसे मौत 
होगी । 
' जानवर भय 


शनि-और म-गलके 'पर्वबत पर नक्ञत्रका चिन्ह,हो तो जंगली 

'जानवरका भय है । 
आत्म हत्या 

(१) चन्द्र पर्वत पर क्रासके सटश:चिन्ह'हो' तथा यह चिन्ह 
धन रेखाके अन्तमे भी होना चाहिये। हे 

(२) मस्तिष्क रेखा ओर आरोग्य रेखा परस्पर मिली ड 
होकर आयु रेखा अन्य अनेक 'रेखाओंसे छेढ न हुई हो तथा 
शनिका पवत ऊँचा हुआ हो तो आत्मघात करेगा । 


( ६४४ ) 


(३) भध्यमाका ग्रथस पर्व लम्बा होकर चतुष्कोण आक्ृतेका 
हो तथा बुध व मंगलके पर्वत पर क्रासका चिन्ह हो । 


दुष्ट के लक्षण 

मस्तिष्क रेखा व अन्त/करणु रेखा बिलकुल सर्म'प रह कर 
बुधका पर्वत सबसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हो | 

(२) अंगूठा छोटा होकर अगुजिया लम्बी तथा चन्द्रका पव॑त 
सबसे अधिक ऊँचा उठा-हुआ हो । 

(३) बुधके पर्वत पर शुक्रकी रेखा आई हो । 

(४) मस्तिष्क व अन्तःकरण रेखाओ पर जगह जगह बिन्दु, 
'सहृश चिन्ह हो तथा आयु रेखाके अन्तमे त्रिकोण चिन्ह हो । 


धनहीन 


(१) घन रेखा 'जजीरके समान आकृति की [हो और ब्वारीक 
बारीक रेखाओसे धन रेखा व आयु रेखा छेदती हुई हो । 

(०) धन रेखा जगह जगहसे टूटी हो अन्त;करणु रेखा ओर 
धनरेखा स्थान स्थान पर अन्य रेखाओसे छेदी हो । 

(३) घनरेखाका उदय मणिबन्धकी रेखाके नीचेक्रे भागमेसे 
होकर सध्यमाके तीसर पर्व तक गया हो । 

(४) मणिबन्ध रखा स्थान स्थानसे दूटी हो । 

(५) शुक्रके पर्वत पर क्रास था तारे का चिन्ह हो । 

(६) कोई रखा शुक्रसे होकर मंगल पर गई हो | 

(७) शुक्रके पर्वत पर जाली समान चिन्ह होकर अन्तःकरण 
रेखा जगह जगह चिन्हाकित हो ओर धन खाका उदय चचन्द्रके 
पब॑तसे होकर सस्तिष्क रेखा तक ही गया हो | 

(८) बुधके परत पर-क्रासका [चन्ह होकर उसकी एक शाखा 
अन्तःकरण रेखासे मिली हो तो अकस्मात्‌ द्रव्य जाता है । 


( ६४६ ) 


(६) करतलक जो त्रिकोणाकृति स्थान है. उसमे फूली या 
क्रास का चिन्ह है । 

(१०) गुरु अथवा बुधके पंत पर कोई भी चिन्ह अधिक 
गहरा था डठावदार हो । ' 

भी 

(९) मस्तष्क रेखा मूलमेसे अन्त तक लम्बी चली गई हो. 
किसी किसी समय अन्तःकरण रेखासे मस्तिष्क रेखा ही जोरदार 
व्‌ अधिक स्पष्ट दींख पडती है तथा अनामिका अगुली चतुष्कोण 
आकारकी हो तो वह लोभी होता है । 

(7) मध्यमा ओर 'अनासिकाका तीसरा पर्व लम्बा व कप्त 
चोडा ओर चोकीन आ।कारका होना लोभीका मुख्य लक्षण है । 

(३) हाथका अगूठा करतज्की ओर क्ुका हुआ हो आर 
सूयका पर्व अधिक ऊंचा हो तो भी लोभी होता है । 

(४) हाथ ऊपर अन्तःकरणरंखाका बिल्कुल अभाव हा । 

(५) एफ रेखा अन्तःकरणु रेखामेसे निकलकर बुधकेपवत पर 
जाती हो तथा बुधका पंत्रत भी अधिक ऊँचा हो । 

कक 
नाद 

(१ ) अन्तःकरण रेखा मे से निकल कर मगल के स्थान में 
से हो, कर सूय के स्थानमे जाकर मिलती होतों उसको इंद्धअवस्था 
मे ज.कर धन लाभ होगा | हर 

(२ ) सस्विष्क रेखा मे से निकली हुईं धन रेखा याँदिं दृ्नि/ 
हाथों पर स्पष्ट हो ता भी यही फत्न मिलेगा | 

( ३ ) जब कुछ छोटी छोटी रेखाऐँ' आयु रेखा मे से निकल 
कर मस्तिष्क रखाकों पार करके आगे जावे तो उसको वृद्ध अवस्था 
से व अन्य अवस्था स धनत्त प्राप्त हांगा परन्तु वह टिकगा नहा | 


( ६४७ ) 


इसी प्रकार अन्थ सब पापो के ओर मलाइयो के भी चिन्ह 
हाते है। जिनके हाथे। मे उपरोक्त चिन्ह होते हे वे चोरी आदि के 
लिये विवश से होकर चोरी करते हैं | हमारा अपना अनुभव है 
कि हमने अनेक व्यक्तियोके हाथोंमे उपरोक्त चिंन्ह देखकेर उनको 
बिना सकोच के चोर कह दिया ओर उन्होने इस दोप को स्वीकार 
किया । उससे से अनेकों ने यह भी।स्वीकार किया कि हस इसको 
हर तरह छोड़ना चाहते है परन्तु फिर भी आदत-वश कर बंठते 
है। यही अवस्थ। अन्य पापों की है। महाभारत से दुर्योधन ने 
ठीक ही कहा है. |५. हा 

जानाधि धम्म न च मे अवरत्ति, जॉनाम्य धम्म न च मे 
निवत्ति! केनापि देवेन हृदि स्थितेन, यथानियुक्तो5स्मि 
तथा करोमि॥ 

अरथात--मैं धम' को जानता हूँ परन्तु उसमे मेरी प्रवृत्ति नहीं 
है तथा अधर्म ओर उसके फल को भी जानता हूँ परन्तु विवश 
उसमे ही मेरी प्रवृत्ति है। उससे निवृत्ति नहीं हे प्रतीत होता हे 
कि मेर हृदयमे कोई ऐसा देव ( सस्फार ) विराजमान है जो मुझे 
जिधर लेज़ाना चाहता है। लेजाता हे । ओर में भी मन्त्रविमुग्ध 
सा हो कर उसी के अनुकूल आचरण करता हूं। अतः सिद्ध हे 
कि यह जीव कर्म करने में स्व॒तन्त्र नहीं है. अपितु-मैसा इसका 
स्वभाव है ओर जैसी इसके सूक्रम व स्थूल आदि शरीरोकी रचना 
है उसी के अनुकूल यह कार्य करता है । जब यह' स्व॒तन्त्र ही नहीं 
है तो परमेश्वर इसको फल्न किस कर्मका देत। है। इश्वरने स्वयं तो 
इस गरीबका चोरी आदि करनेका स्वभाव वना दिया तथा ऐसे ही 
कुल में भी भेज दिया जहां इसका बचपन से ही चोरी आदि की 
शिक्षा आदिप्राप्त होती रहीहे ।जब सब बाते ईश्वरने कीहे तो इसके 
कर्मफा उत्तरद।यित्व उसी इश्वरपर है न कि हम बेचार जीव पर। 


( 5४८ ) 


एनी वेसेन्ट साहिवा के विचार ' 


गूढ तत्व विद्याके अनुसार यह विचार शक्ति ही शक्कों,(रूप) 
की एक मात्र जड़ है | इसके लिए एच० पी« ब्लवेटस्की ने यह 
कहा है कि “विचार& की विज्क्षण शक्ति ओ उससे बाहरी गोचर- 
सष्टि अपने ही भीतरी बलसे रचवा देती है” | 


जैसा कि ब्रह्माण्डके पाचवे लोककी तरह सनुष्यकी भी पाचवे 
लोकमें अथात्‌ चिंतक या मनमे वह शक्ति रहती है जिससे सब 
वस्तुएं बनती है, ओर विचारकी इस रचना शक्तिमे ही पुनजन्म 
की विधिका भेद मिल् सकता है । 

४२, जो कोई यह निम्चय -करना चाहे कि विचार से मूर्तियां ” 
या विचाराकार बनते है और यो सचमुच विचार कोई वस्तु 

तो डसको मिस्मेरिजम के अनुभवोके वृत्तान्तो से जो अब ऐसे 

विस्तारसे फैले हुए हैं. तलाश करनेसे इसका प्रमाण मिल ज।वेगा। 
किसी संकल्प (रूुंयाला)' की मूत्ति कोरे कागज पर डाली जा 
सकती है ओर वहां वह मिस्मेरिज्मक्े बलसे सुलाये हुए साध्य 
पुरुषकों दिखलाई पड जाती है या बह ऐसी उठी हुई बन जाती 
हे कि वह साध्य पुरुषकों देखने व छूनेसे ऐसी लगती हैं कि वह 
सचमुच स्थूल पदार्थ है। ऐसे ही मूत विद्याका साधक भूतकों 
अथोत्‌ किसी मनुष्यऊे मंनचकी बाव किसी पासके मलुष्यके मनसे 
देख लेता है क्योकि इस विचारकी शक्ल उसके क्रातिमंडल में 
अर्थात्‌ तेजके मडलमे छिप जाती है । या अगर कोई मनुष्य अपने 
मनमे कोई चित्र बनाये और मुंहसे कुछ न कहे केवल अपनी 
इच्छा शक्तिसे उस तस्वीरकी अपने मनमे भल्ती भांति स्पष्ट करले 
तो कोई दिव्य दृष्टि वाला जो उमके पास हो चाहे समाधिमे हां 


& सिक्‍रेट डाक्टिन चाल्यूम १ पेज २६२३ 


( ६४८ ) 


चाहे जागता उस चित्रकों पहचान लेगा ओर उसका हाल बतला 
देगा । जो लोग +कि प्रायः सनसे चित्र बनाया करते है उन सबको 
कुछ न कुछ दिव्य दृष्टि.होती हे ओर अपने आप इसकी परीक्षा 
करके यह निम्चय कर सकते है कि इच्छासे वे सुक्म सन लोकके 
पदार्थ (अणु) को सांचेमे ढाल सकते है अश्रोत्‌ उसमे चित्र बना 
सकते है। ; ह 
(४३) बासना लोक़ के पदार्थ के अणु, मन लोक के अगुओ 
से कुछ कम सूक्ष्म तो हैं परन्तु इसमे भी इसी प्रकार चित्र बन 
सकते है. जैसे कि मेडम एच० पी० ब्लावेटस्फ्रीने एडी नामी किसान 
के घर प्रर. मामूल$ की वासना अणुओ के चित्र को ( इच्छा 
शक्ति 'से 'बदल कर उनमें उन लोगोंके चित्र बना दिय जिनको 
स्तय मेडम ही पहचानती थी ओर कोई वह पास नहीं था जो 
पहचानता हो । इसमे कुछ अचमस्भे की बात नहीं गिनी जा सकती 
हे जब हमको यह मालूम हे कि विशेष प्रकार के विचार की 
टेब डाल देने से हमारे स्थूल शरीर तक का आकार बदलता 
जाता है यहां तक कि बुंढापे की छवि चहरे पर छप जाती हे 
क्योकि स्थूल शरीर की सुन्दरता आकार और रह्ज भे॑ नहीं है' 
किन्तु छवि में हे । यह ढब मानों अदरक आत्माके सांचे पर ढला 
हुआ भेप है । अगर' किसी विशप विचार ( खयाल-) या भलाई 
या बुराई की टेव पड जाती है तो उनके रसस्‍्फ़रार या अक स्थूल 
शरीर के शक पर अकित हो जाते है ओर बिना दिव्य दृष्टि के 
ही हम यह कह सकते है. कि किसी का स्वभाव उदार है या 
लालचो घीरज करने वाला है या अविश्वासी, प्रेमी है या द्रोही । 
' यह्‌ बात ऐसी साधारण है कि इसकी ओर हम दृष्टि ही नहीं 
+ तह मेतुप्प जिस के शरीर में दूसरी आत्माए, श्रा जाती ह ओर 
जिससे थात्मायों के आवेश या बल से असानारण शक्षियों हो जाती हे । 





( ६४६० ) 


डालते परन्तु यह वात हे बड़ी, क्यो कि अगर मन के विचारों के 
वल॑ से शरीर का संयूल पुतला ढलने भे 'इस अकार नर्म हो तो 
उसमे क्या अचरजे था न मानने की वात हे कि सू दम पद्मर्थ की 
शक्ले भी इतनी ही नर्म मान ली जावे कि जिससे इसमें इस 
अमर कारीगर अर्थात्‌ चितमन शक्ति वाला मनुष्य जो जो रूप 
अपनी कुशल अगुलिओ से बनाना चाहे वे सब इस में सहज ही 
बन जाबे । 


४४ यहा यह मानलिया है कि सन असलमे रूप अथवा शकल 
बनाने वाली शक्ति है ओर गोचर अर्थात्‌ बाहरी बस्तुओ के प्रगट 
करनेका क्रम इस भाति हे कि पहले मन किसी विचारकों निकालता 
है ओर वह्द विचार मन लोक में एक रूप धारण कर लेता है. यह 
काम मनोमय लोक में जाकर कुछ गाढ़ा हो जाता है, ओर वहा से 
बासना लोक में जाता हे वहा और भी गाढ़ा हो जानेसे दिव्यद्शी 
की आख को दिखलाई पड सकता है | अगर किसी अभ्यासी ने 
अपनी इच्छा से इसकों जान बूमकर भेजा हे तो यह विचार 
भूलोक (जाग्र॒त) मे तत्कणचला आता है और यहा स्थूल अणुओ 
से मड कर वेष्टित हा जाता है, ओर इस प्रकार 'सबको दिखलाई 
पडने लगता है परन्तु अन्यथा प्रायः यह वासना लोकमें ही साच 
की तरह रह जाती है और स्थूल लोकमे अजुक्ूल ठेशकाल मिलने 
पर उस साघचे से स्थूल वस्तु बन जाती है । एक ऋषि (सुझुढेव ) 
ने यह लिख। है कि “मह।त्म! उन शकलो को जोकि उसने कल्प- 
ना शक्ति से सूक्ष्म लोक की जड़ सामग्री से बनाया है स्थूल लोक 
में डाल कर -स्थूल बना देता है” । महात्मा कोई वस्तु नई नहीं 
बनाते है, तो वे कंत्रल॒ उन चीजो को जो -उनके चारो ओर-पकतिने 
सचय कर रक्खी है उस सामग्री को कल्पातरों मे सब रूपो हे रह 
चुकी है! काम में लाते है । उन्हें तो केवल इतना करना होता है 'कि 
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( 5५९ ) 


हि 


जिस वस्तु की च/हना होती है उस बस्तु को चुन लेना पडता हे 
और उसको बाहरी जगत में गोचर या स्थूल बना लेते है | & 

४५ स्थूल लोक की प्रमिद्ध बातों का प्रमाण देने से हमारा 
पढ़ने वाला जान जायगा कि अदृश्य अथोत्‌ सूक्ष्म केसे दृश्य या 
स्थूल बन सक्ता है. । में यह कह चुकी हूं कि मानसिक लोक से 
काम मानसिक में आने मे और इससे वासनिक मे ओर वासनिक 
से स्थूलमे आनेमे रूप या चित्र ऋमसे धर गाढ़ा होता जाता है । 
एक कांच का पात्र लेज्नों जोकि देखने मे रीता हो परन्तु अद्ृश्य 
हाइड्रोजन हवा और आक्सीजन हवासे भरा हुआ हो । इसमें एक 
चिनगारी लगने से।ये दोनो हवाएँ मिलजाती है, और पानी बन 
जाता है परन्तु वह होता है वायु के ( भाफ ) रूपसे । कांचके पात्र 
को ठंडा, करों तो धीरे? घर्०ँ कीसी भाफ दिखलाई पडने लगती 
हे फिर यहू भाफ जम कर कांच पर बद़ें सी बन जाती हैं, फिर 
यह पानी जम जाता है ओर ठोस वर्फ की कलमो की भिल्ली सी 
बन जाती है । 

ऐसे ही जब मनकी चिनगारी चमक जाती है तो इसकी चमक 
से सूक्ष्म से,अणु मिलकर एक विचार का चित्र बन जाता है. यह 
कुछ गाढा पढ़ कर काम मानसिक चित्र बच जाता हे जैसे कि 
कांचमें घूएकी।सी भाफ बनी थी। यह काम सावसिक गाढ़ा होकर 
घासनिक चित्र बन जाता है जैसे कि पानी कांचसे था । इसी तरह 
वासनिक से,स्थूल बनता है जैसे कि वर्फ । गढ़ तत्व विद्या का 
विद्य थीं जानने लगेगा कि प्रकृति की ऋमोन्नति मे सब बाते नियत 
क्रम से होती हैं:और स्थूल लोक के पदार्थ जैसे हवा से द्रव और 
द्रग से ठोस बनते हैं उसीके अनुसार सूक्ष्म लोकोमे भी होता है । 
परन्तु जिसने ब्रह्मविद्या नहीं पढ़ी है उसको यह उपसा इसलिये 
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( ६४२ ), 


है 


दीज'ती है कि स्थूल लोकसे जैसे पदार्थ ्रमसे गढे हो होकर रूप 


इलते जाते ह बेसे ही सूक्ष्म वस्तु गाढी हो होफर हृश्य अथवा 


थ्ृत्त बन जाती है । 


2६ से तो _ यह हैं कि पतले से ग दे ने की क्रिया रात 
दिन सब टार देखनमे अ ती है। वनस्प त वायु मणडलमे से दवाएं 
लेलेकर बढ़ती हैं ओर उन ह ब.ओको द्रव (पानीसी) तथ। ठोरा चना 
लती हैं| अदृश्य अथात सूुच्ष्ममे से ऋश्य शब ले बनानस हो म्'ण 
शक्तिकी किया प्रकट होती है । और बिच र क्रिया अथॉन विचार 
से स्थूल तक बनने की किया चाहे सन्‍्ची हैं. चाह भूठा परन्तु 
उसमे एसी कोई बात नहीं हे कि जो अनहोनी या असाधारण हां 
ह।। बिच, क्रिया तो.साज्षीके प्रम ण॒ से सिद्ध हैं और यहा सास 
( गवाही ) उन लोगों की जो विचार के ।चत्रो का 'अलग + लाया 
में देख सकते है निस्सटेह उन लोगों की गवाही से जो देख नहीं 
सक्ते ४ अधिक अमा शक है | अगर सी अधथ पुरुष किसी ह 
बम्तु के लिय यह कहें कि वह नहीं है ता उनका कहना व अगाश। 
का #रंगा उस एक पुरुप के कहने के सामने जिसको सूभताद़ा 
ओर जो यह गवाही दे कि बह स्वय उस बस्त की तेंसता है। ईस 
विपय मे बद्यविद्या के विद्यार्थी को घीरण स्यना चाहिये क्योकि 
दसयों यह खबर हे कि किसी के केवल से मानने से असलों यातें 
बल नहीं जाती हैं और संसार धीरे धीरे जानने हगेगा हि 
ब्रिचारोऊे यार बालबग होते है असे कि ससार सूद दिन श्मी 
शासक फरने के पीछे अब फाए + बातों को सझी जानने लेगा $; 
डिनमा कि पिझली शनानी के खत में (ऑल्थालओ सागर ने 
५तविपाःस झिया था । 

$& &>वा देगया गा | हि थे खाल € उहसाय 3) वीं 
परे मानसिक वा होम माससिक हपयी आशय हम सा) 


। 
१] 


खा 


( <5*३ ) 


ब्चार या काम अथवा बासना की भावना के रूपमें उत्पन्न हांते 
५ फिर चे'बासनिक रूप धारण कर लेते है और अन्‍न्तमे इस 
भलोक मे प्रत्यक्ष क्स या घटना के रूपमें प्रकट हो जाते है । यो 
जो बातें या घटनाए यहाँ होती है वे उन कारणोके फल है जो कि 
मन में पढले से विद्यमान होते हैं। यह शरीर भी गूढ़ तत्व ज्ञानक 
अनुसार ऐसा एक फल है और इसका सांचा वासनिक शरीर या 
लिंग शगीर है जिस शब्दसे हमार विद्यार्थी परिचित हो गय होगे 
हस बातकों सत्ञी भाति समझ लेना चाहिय कि वासनिक सममग्रा 
का शरीर सांचेका काम देता है जिससे स्थूल सामग्री ढाली जाती 
है, ओर अगर पुनजजन्सकी शेल्ीकों कुछ भी समभना हे तो इस 
बातकों थोडी देरके जिय मान लेता चाहिये कि पहलेसे विद्यमान 
सनिक साचेमे स्थूल कणोके जमनेसे स्थूल शरीर बनता हे । 


४८--अब चनफके विचारसे जो रूप अथात्‌ चित्र बनते है 
उत्तकी आर ल्ोटने है। यह विचार साधारण मनुष्यमे  अशुद्ध 
सन अवात्‌ कास ऊरता हे. क्योंकि शुद्ध सनके कामकऊे तो हाल 
कुछ सगय तक हस बहुत चिन्ह मिलनेकी आशा नहीं हो सकतो 

हमारे साधारण रात दिनकी रहलगतसे हम सोचा करते हैं 
झआर इससे हम विचाराकार अथवा सानसिक्र चित्र वनाया करते 
४ । जैसा कि किर्मा महात्मा ने कहा हे ४ मनुष्य जहां जहां 
हफर फिरता है बहा आफाशसे बराचर अपनी ही दनियां बसाता 
रग्ता ह जिससे उसफे सनकी तरंगे. कासनाएं, अकस्माती थेग 
पोरि काम कोघादिफी भीड़ रहती है । 


४ हर इसका देसर लागों पर क्या अरार पडता है उसका 
संधव 'क्स 'के साथ है और उसका बृत्तात आगे दिया जावेगा। 
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( ७३४ ) * 


छुड़ावेगा। इससे सिद्ध हे कि इश्वर कत्ता नहीं हो सकता | जिस 
प्रकार मीमासा दर्शनने तथा वेदान्त ने इश्वरका खण्डन किया है । 
इस प्रकार आपके ही दर्शनकार ऋषियों ने आपके इस कल्पित 
कत्तो का खण्डन किया है । 


( 
कायत्व 

आपने सबसे प्रथम इस जगतकों कार्य सिद्ध करनेका प्रयत्न 
किया है | परन्तु दार्शनिक जगत्त में कार्यत्व भी आज तक एक 
पहेली ही बनी हुई है, जिसको आज तक कोई हल नहीं कर सका 
है। यदि हम यह मान भी लें कि जगत काय है तो भी प्रत्येक कार्य 
के लिये कर्ताकी आवश्यकता है यह सिद्ध नहीं है। यदि हम यह 
भी मान लें तो भी यह सिद्ध नहीं हो सकता कि अमुक कार्यका 
कर्ता ईश्वर है और अमुक का जीव तथा अमुकका करता स्त्रय॑ जड़ 
पदार्थ है । क्योकि सत्यार्थ प्रकाशमे स्वयं स्वामीजी महाराज ने 
स्त्रीकार किया है कि “कही कही अप्ति वायु आदि जड पदार्थोके 
सयोगसे भी जड़ पदार्थ बनते रहते हैं? 

यह बात प्रत्येक मनुष्य नित्य प्रति प्रत्यक्ष भी देखता हे। 
यदि हम इन सब प्रश्नोको न भी उठोये ओर आपके कथनानुसार 
इस जगतकों कार्य ही मान ले तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता है 
कि कायय आर कारण किसे कहते है ? क्‍योंकि हम प्रत्यक्ष देखते 
हैं कि प्रत्येक वस्तु कारण भी हे तथा कार्य भी । 

आप ही ने इस लेख से पानी और वर्फका उदाहरण देकर 
लिखा है कि पानी से वर्फ बनता है. अतः हस पानी को कारण 
ओर वफंको कार्य कहेगे। परन्तु आप जरा विचार करे कि जब 
वही वफ पिघल कर पानी हो गया तव पानी काय हुआ आर 
वर्फ कारण | ठीक इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ कार्य भी है ओर 
कारण भी है । जैसा सोना जेबरका कारण है ओर पुनः जेवरसे 


( ७दर ) 


सोना होने पर सोना कार्य ओर जेवर कारण होता है | वास्तविक 

७, 3 ॥ 5 ९, रच पु 
हृष्टिसे देखा जाय तो पानी ओर वर्फ तथा सोने ओर जेबरसें 
कुछ भी अन्तर नहीं है। जेवरमे सोना मोजूद है तथा बर्फ से 
पानी विद्यमान है | यहा मे” शब्दका प्रयोग सी उपचार मात्र 
है। निश्चय दृष्टिसे पानी और बर्फ आदि मे भेद नहीं है । बर्फ 
पानी की ही पयोय अवस्था) विशेष है। इसी प्रकार कार्य ओर 
कारण भी प्रथक्‌ प्रथक्‌ नही है आंपतु पूर्व अवस्थाका नास 
कारण है और अन्तर अवस्थाकों कार्य कहा जाता हे । आपने 
स्वयं ही यहां पर दो प्रकारके कार्य साने है । एक सश्लेषणात्मक 
दूसरा विश्लेषणात्मक, आप के सुन्दर ओर तात्यिक शब्द है कि- 
' बस्तुतः ससारकी सभी वस्तुये सश्लेषण ओर विश्लेपण नामक दो 
क्रियाओ द्वारा बनती हे ।? हम इन्ही शब्दोकों और सर भाषासे 
कहे तो संश्लेपणका नाम “ संघात” ओर विश्लेपण का नाम भेद 
कह सकते हैं । जैनदर्शनसे भी लिखा है. कि * भेदादणु :” भेद- 
संघाताभ्यां चाक्षुष:'(तत्वार्थ सूत्र)अथोत्‌ भेद (विश्लेपण)से अरा- 
रूप कार्य सम्पादन होता है तथा स्थूल कार्य संघात (सश्लेषण) से 
या भेद ओर संघातसे होता है। अतः आपके कथनाझुसार ही पर- 
साणु भी काय सिद्ध हो गये | क्योकि आपने सत्य लिखा हे कि 
सब बस्तुये इन दो ही क्रियाओं से बनती है | अत, आपका यह 
लिखना कि संसार में एक स्थाई तत्व है. ओर एक अस्थाई यह 
गलत सिद्ध हो गया। क्यो हम प्रत्यक्ष देखते है कि जगवसे 
कोई भी पदार्थ स्थाई नही है अपितु अत्येक पदार्थ प्रतिक्षण परि- 
वर्तन शील है। यही कारण हैकि जैन दृ्शन ने ' सत्‌” का लक्षण 
ही 'उत्पाद्‌ व्ययधोव्ययुक्त सत्‌” किया है। अथात्‌ सन्‌ वह है 
जिमसे उत्पाद ओर उयय हो । अथौत प्रत्येक पदार्थ पर्यायरूपपते 
अस्थिर है ओर द्रव्यरूप से स्थिर है । हम प्रत्यक्ष देखते है कि 


( ४55 ) 


अवस्था प्रतिज्षण बदलती रहती हैं, एक पहली अवस्थाका नाश 
तथा दसरीका उत्पाद ( प्रकाश ) हाता रहता है। परन्तु जिसमें 
यह उत्पाद और ठयय हाता ह वह द्रव्य स्थाड हैं। उसी द्रव्पकी 
परमाराु भी एक अवस्था (पयाय) है क्योंकि यह भी एक अवस्था 
हैं ख्मतः अवस्था हानेसे यह भ॑ी। स्थाई नहीं है। इसी सिद्ध/न्तका 
ध्राज विछानने स्वीकार किया है| साराश यह है कि आपने स्प्रय 
यह मिद्ध कर दिया है क्रि परमाणुसे लेकर सूर्य आदि तककी 
सत्र वस्तुर्य बनी हुई है काइ विश्लेपण क्रियासे बर्नी है ता कांड 
सश्लपण क्रियास | आप के मिद्धान्ताजुसार संश्लेपण क्रियास 
जगन अथान प्रथित्री, चांद सूरज आदि बने है, ओर विश्लेपण 
क्रियासे प्रलय हुई अर्थात परमारु बने तो जिस प्रकार जगतका 


कतो इश्वर है उसी प्रकार प्रलय में परमाणुओ का कता 
भी इंखर सिद्ध होगया। तथा जब यह नियम भी सिद्ध हां 


गया कि जो कार्य हे वहीं कारण भी हे इसी प्रकार जो कारण 
हे वही कार्य भी है तो यही नियम इश्वर पर भी निवोरित 
होता है अत इश्वर जब जगतका कारण हे तो बह कार्य भी 
अवश्य होगा, जब काय होगा तब उसके कतोकी भी आवश्यकता 
होगी आदि आदि। परन्तु जहां आस्तिकवादने दो प्रकारके कार्य 
माने है, एक विश्लेपण क्रिया परक ओर दूसरा संश्लेषण क्रिया 
परक वहा नेग्रायिकों ने काय का लक्षण सावयबत्व ही किया है । 
यथा--' कायत्वमपि सिद्ध चेन क्ष्मादं, सावयवत्वतः  ( सर्वे 
सिद्धान्त सग्रह) अर्थात्‌ प्रयिबी आदिकफा सावयवत्य होनेसे कार्य - 
त्व सिद्ध है| उनका कथन है कि परमारु ओर आकाशऊे वीचमे 
जितने अवान्तर परिणास चाले द्रव्य है वे सब काय' है । क्योकि 
वे सब काय' है | उनका मेध्यम परिसाणत्व होना उनको सावयव 
सिद्दध करता है ओर जो सावयव है वह कार्य है ” अवान्तर 
महत्वेन वा कार्यत्वानुमानस्थ सुकरत्वात्‌” साराश यह कि 


( ७३२७ ) 


नेयायिकों ने केवल सावयव पदार्थकों ही कार्य माना है। ओर 
यह निर्विवाद है कि सावयव॒त्व संश्लेषणात्मक क्रियाका ही 
परिणाम है | अतः यह मिद्ध है कि नेयायिक लोग सश्लेपणात्मक 
क्रियाके लिये कतोंकी आवश्यकता समझते है। इसका तो विशेष 
विवेचन आगे करता" प्रकरणमे करेगे, यहां तो काय का प्रकरण 
है, अतः यहा तो यह देखना है कि नेयायिकोका यह लक्षण ठीक 
है या नहीं। 
काय कारण सबंध दर्शनशाख्रमे चार तरहका माना गया हे-- 
) असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति (बोछू) (२) सत्‌ से 
असत्‌ की उत्पत्ति ( बेदान्त ) (३ ) सत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति 
( साख्य ) ( ४ ) असत्‌ काय वाद या आरभवाद ( नेया|यिक ) 
इन नयायिकों के सिद्धान्त का नाम आरमस्भवाद अथवा असत्‌ 
कारयवाद है। इसका अभिप्राय यह है कि बीज के नाश होने पर 
अकुर उत्पन्न होता है ओर अकुर के नाश हो जाने पर बृक्ष उत्पन्न 
होता है इनका कथन है कि बीज मे ब्रक्ष नही है अपितु वृत्त एक 
प्रथक नथा पदार्थ उत्पन्न हुआ है। प्रशस्तवाद भाष्य मे कहा है 
कि मिट्टी से घट प्रत्यक्ष से ही प्रथक देख रहे हैं. | यदि दोनो एक 
होते तो घड का काम मिट्टी ही ढे सकती थी ऐसी अवस्था मे घट 
बनाने की आवश्यकता न थी , परन्तु साख्य दर्शनने और चेदान्त 
ने इस असत्‌ कार्यवादका तीत्र खण्डन किया है | वर्तमान विज्ञान 
ने सी इस वाद फो अस्वीकार किया है। उसने अपने प्रयोगों 
ह/रा-सत्फार्यव द की पुष्टि की है । सांख्यकार का कथन है कि--- 
करण मे कार्य विद्यमान रहता है. इस बात को सिद्ध करने 
के लिये ईश्वर ऋष्ण निम्न प्रमाण दढेते हैं-- ह 
असदकारणादुपादान ग्रहणात्सवेसंभवाभावात्‌ |... 
शक्वस्प शक्यकरणात्कारण भावाच सत्कायम्‌॥(सा०का० ६) 


( ७द्८ ) 


अर्थ--यदि कारण मे कार्यकी सत्ता न मानी जावे तो आकाश 
पुष्प की तरह वह कभी उत्पन्न नहीं हो सकता । सत्‌ की उत्पत्ति 
होती हे | उपादान का ही ग्रहण होता है अर्थात्‌ शालि वीज ही 
शालिका उपादान कारण होता है, गेहूं आदि नहीं होते। सबसे सब 
वस्तुएं उत्पन्न नही होती, तिलोसे ही तेल निकलता है वालू आदि 
से नहीं, शक्तिसान्‌ कारण भी शकक्‍्य कार्य को ही जन्म देते है तथा 
कारण के होने पर ही कार्य होता है. अतः इन पाच हेतुओं से 
ज्ञात होता है कि कारण मे कार्य सदा विद्यमान रहता है । 

इसी प्रकार वेदान्त दर्शनके छ्वितीय अध्यायमे श्री शझ्टुराचार्य 
जी ने असत्‌ कार्यवाद का बडी प्रवल युक्तियोसे खंडन किया है । 
बृहदारण्यकोपनिपद्‌ भाष्यसे आपने सत्कार्यवादका बहुत ही सुन्दर 
ओर तात्विक विवेचन किया है। आप लिखते हैं कि-- 


स्व हि कारण कार्य सत्पादयत्‌ पूर्वोत्पन्नस्थ कार्यस्य 
तिरोधान॑ कुवंत्‌ कार्यान्‍्तरं मुत्पादयति | एकस्पिन्‌ कारणे 
युगददनेक काये विरोधात्‌'' आदि 


अथोत्‌ जब कारण एक कार्य को उत्पन्न करता है तब वह 
दूसरे कार्य का तिरोधान कर देता है, उस कार्य को छोड़ देता है 
क्यो कि एक कारण मे एक साथ अनेक कार्यों को व्यक्त करने का 
विरोध हे किन्तु एक कार्य के तिरोहित हो जाने मात्र से कारणका 
नाश नहीं होता, कार्योंका अर्थ हे अभिव्यक्त होना अथौत्‌ ( ज्ञान 
का विपय होना ) अब विद्यमान घट सूर्य के प्रकाश में नहीं दीखता 
इससे सिद्ध हे असत््‌ कार्य की कभी प्रतीति नही हो सकती | जब 
तक घटकी अपिव्यक्ति नहीं होती उस समय तक घट मिट्टी पयौय 
से विद्यमान रहता है। अतः उत्पत्तिसे पूर्व घट आदि विद्यमान 
रहते हैं, किन्तु उनमे स्वरूप पर आवरण होनेके कारण उनको 


( ७३ह ) 


अभिव्यक्ति नही होती | गीता ने भी--'नासतो विद्यतेडभावः 
नाभावों विद्यते सतः” कहकर इसका समर्थन किया। तथा छान्‍्दों- 
ग्यने 'कथमसत. सज्जायेत्‌ ' कह कर पुष्टिकी। अस्तु यहां प्रकरण 
यह है कि नेयायिकों का सिद्धान्त असत्कायवाद है। इसी लिये 
उन्होंने कार्य का लक्षण ( प्राग्भाव प्रतियोगित्व कार्यत्वम ) किया 
अर्थात्‌ जो प्राग अभाव का प्रतियोगी हे बह काय है | यह लक्षण 
उत्पत्ति से पूर्व कार्य का अभाव प्रदर्शनार्थ ही किया है। यहां प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि, सावयब काय की उत्पत्ति भी अचयव 
के नाश से ही माननी होगी | यदि ऐसा न साने तब तो असत 
कार्यवाद समाप्त होता है | ओर यदि यह माने कि अवयवोका 
नाश हो जानेपर सावयबत्व उत्पन्न होता है नो परमारुनित्यत्ववाद 
का घात होता है। अतः * उसयतः पाशा रज्जु” न्यायसे नेयायिक्र 
बंध जाता है । अतः काय का लक्षण सावयवत्व ठीक नहीं यदि 
सत्‌ कार्यवाद को मान कर कार्य का लक्षण सावयवत्व किया जाय 
तो भी हमारे पक्त की पुष्टि होती है, उस अवस्था से सावयव भी 
कारय रहेगा तथा यही कारण भी. इसों प्रकार निरवयव कारण 
भी और कार्य भी | क्योकि सत्फाय बाद के अनुसार निरबयव से 
सावयव॒त्व विद्यमान है और सावयवत्व मे निरवयवत्व | वहां ता 
केवल प्रगट होनेका नास हो काय है। अथवा इसको यो भी कह 
सकते है कि कार्य ओर कारण सापेक्ष शब्द है। सोना तार का 
कारण है और तार जेवर का कारण है । अतः तार कारण भी है 
ओर काय भी है, इसोप्रकरार सम्प्‌णण पदाथ्रक्ति विपय्से यही कार्य 
कारण भाव होता है । अतः यह सद्ध है कि काथ की कारण स 
प्रथक सत्ता नहीं है. अपितु कारण की एक अवस्थ।का नाम्त कार्य 
है। तथा एक अवस्था का नाम कारण है। अतः जगत ही नहीं 
अपितु परमाणु आदि भी काय है। इसी प्रकार इखर भी काय 
सिद्ध हो गया है । 


( 5७७ ) 


( 
काय 

यदि कार्य का रूच्षण भश्राग्भाव प्रतियोगत्वा करेतो सूथ 
आदद का अभाव रिद्ध नहीं है । स्वय देदो मे भी इनको वित्य 
माना है। जैसा कि हम अन्क प्रमाणों से सिद्ध कर चुके हैं | तथा 
वर्तमान विज्ञान न उपरोक्त मत की पुष्टि की है । अतः यह लंक्षण 
जगत को काय सिद्ध करने मे असमथ है | 

'यांद कार्थ का लक्षण सावयवत्व करे तो भी ठीक नहीं क्यो 
कि उसमे भी अंनेक दोष हैं। प्रथम तो यही प्रश्न है कि सावयव 
कहने का अंभिप्राय क्‍या है । 

(9) क्‍या सावयवका अर्थ अवयब प्रवृत्ति है. अर्थात्‌ अ्रवयवों 
का अभवष्कार ) एसा इसका अर्थ है । यदि यह'अथ 'किया 
जाये तब तो यंह लक्षण अवयवों से भी है । अनः लक्षण 
व्यभिचारी है । 

(२) अंवयबो से बना हुआ यह अर्थ करे तो साध्य संस 
हेत्वाभास है । क्यों कि जगतका अभाव ही असिद्ध है'। जैसा कि 
हम पहल लक्षण से लिख चुके है। 

(३ ) यदि इसंका अथ अंबयवब ( चहुप्रदेश/') वाला कर तो 
आकीशांदि मे अव्यांप्ति है। क्यो कि वे भी बहुंत अबयव चांले 
(बहुप्रदेशी ) है । ऐसी अवस्था मे वे सब तथा स्व्य ईश्वर भी 
सकतृक सिद्ठ हागा क्यो कि वह भी सर्वे्यापक माना जाता है 
“पीदाउस्य विश्व मूत'नि” मन्त्र में ही उसके चार अवर्ग्व बताये 
गये है | अनः यह'लक्षण भी अयुक्त है। 

(७) शेप रहा विकार्री' अर्थात्‌ याद साँवयर्ंका अर्थ विर्कीरी 
अर्थात्‌ परिणमंन शील किया जाये । तों प्रकृत्ति, परम.रणु॒ आत्मा 
ओर ईश्वर भी सब कार्य हा जायगे पुनः उनका भी कत्ता मानना 

डेगा । प्रकृति और परमारु विकारी है यह हम पहले 'सिंद्धकर चुके 


( ७७१ ) 


हैं आत्मा प्रत्यक्ष मे ही विकारी है ,विकरारी होने के कारण ही यह 


मुक्ति की इच्छा करता है | शेष रहा आप का कल्पित 
इेश्वर उसको तो आपने हो जगत का क॒त्तों बना कर विक्रारी 
बना दिया | क्योंकि यह नियम हे कि विकारी ही कम 
करने से प्रवृत्त होता है। अतः यह भी लक्षण ठीक नहीं है । 
सावयब के पूर्वोक्त चार ही अर्थ हो सकते है। उन चारो 
से आपके स्तराथका सिद्धो नही ह। सकते। | अवः जगत कार्य नहीं 
है । जब आप इसको काथ हा सिद्ध नहीं कर सकते तो इसके 
कर्त्ता का तो प्रश्न ह। नहीं उत्पन्न हाता। यदि 'तुष्यन्तु दुजन 
इस न्याय से जगत को कार्य स्वीकार भी कर लिया जाग्रे 
तो भी इस काय सस्वन्ध का कत्तो इंश्वर सिद्ध नही हो सकता । 
क्यो कि कारण ओर काय में अन्वयव्यतिरेक सम्बन्ध का पाया 
जाना आवश्यक हे । 


अन्यव व्यतिरेक 
प्रो० हरिमोहन का ( वी० एन० कालेज पटना ) ने भारतीय 
दर्शन परिचय के वेशेषक दर्शन मे ।लखा है क्रि--'कारण कार्य 
में अन्वयव्यतिरक सम्बन्ध रहता हे। अथान्‌ जहां करण रहेगा 


बहां कार्य अवश्य होगा | जहा कारण न रहेगा वहा काय भी 
नहोंगा | 


“क्रारण नाबात्‌ कार्य मधवः // “कारणाभावात्‌ कार्यामाव 
वेशेषिक दशन पृ० १श८ 

अशिप्राय यह हे कि कारण ओर कार्य का सम्बन्ध अन्वय 
ओर व्यतिरक से ही जाना जा सकता है । है सरे शब्दों हम यह 
भी कह सकते है कि कारण ओर कार्य के सम्बन्ध की व्याप्ति के 
लिये सपक्ष ओर विपक्ष होना भी आवश्यक है। अन' हथ मक्षेप 


( छछरए ) 


में पक्ष सपक्ष विपक्ष का लक्षण करके इसऊो स्पष्ट कर देते है। 
ताकि पाठकों को समभने में सुगमता हो जाये | 


(पक्ष) “संद्ग्धि साध्यवान पक्तः” 


अथात जिसमे साध्यको सिद्ध करना हे उसका पक्ष कहत हल | 
जैसे पर्वत पर अग्नि है | यहा अग्नि जा स व्य हे, उसका परत 
पर सिद्ध करना है, अत पवत पन्ष हुआ । 

(सपक्ष ) निश्चित्‌ साध्यवान्‌ को सपन्न कहत है । 


“तिश्चवित साध्यवान्‌ सपक्षः 
अर्थात्‌---साध्य जिममे निश्चित्‌ रूपसे हो वह सपत्ष है। जैसे 
रेसोईंघर मे अग्नि निश्चत रूप से देखी गई है। अतः रसोईघर 
हुआ सपक्ष | 


(विपक्ष) “निश्चित साध्याभावान्‌ विपक्ष 


जहां निश्चित रूप से साध्यका अभाव है. वह विपक्ष है । जैसे 
तालाब में अग्नि नहीं है-। अतः तालाव विपक्ष है | 

अतः कारण कार्य सम्बन्ध सिद्ध करनेके लिये इन तीनों की 
आवश्यकता होती है | जैसे यदि पर्बत पर अग्नि सिद्ध करने के 
लिये जहा पक्ष रूपी पर्बत की आवश्यकता है वहा उसके सपत्ष 
रसोईघर और विपक्ष तालाबकी भी आवश्यकता है | यह अन्वश 
सपक्ष है ओर व्यतिरेक तालाब आदि हैं| यह अन्यय व्यतिए्क दो 
प्रकारके होते है । एक देश परक दूसरे कान परक | अप जा पदाथ 
नित्य और सर्वव्यापक होता है | वह किसीका कारण (कर्त्ता) नहीं 
हो सकता । क्योंकि नित्य ओर सब व्यापक में न तो अन्चय 
सपक्ष बन सकता है ओर न व्यतिरेक (विपक्ष) ही बन सकता है । 
बिना अन्यय ओर व्यतिरेकक्े अविनाभाव सिद्ध नहीं हो सकता 
यही कारण है कि नेयायिको ने नित्य विभु पदार्थ को कारण नहीं 





( ७७३ ) 


माना । क्‍यों कि उन्‍हें ने कारणका लक्षण ही-- अनन्यथासिद्ध 
नियत पूर्बबर्तित्वं” क्रिया है। अथोत्‌ जो अन्यथासिद्ध न हो ओर 
ओर नियत पर्ववर्ति ह। उसे कारण कहते है। नेयाय्रिकों ने पाच 
अन्यथा सिद्ध माने है , उनमें विभु का तृतीय अन्यथ। सिद्धमाना 
गया हे अतः सिद्ध हे कि इश्वर जगतका कत्तों नही हो सकता 
जैन दर्शन ने भी कहा है । 


हेतुनानवयरूपेण व्यतिरेकेश सिध्यति | नित्यस्याव्यति 
रेकस्य कुतो हेतुत्व संभवः ॥ 

अभिप्राय यह है कि हेतुमे दोनो बातें अन्चय और व्यतिरेक 
होनी चाहिये । जैसे जहां जहां ज्ञान हैं वहा वह। चेतनता हैं, जैसे 
मनुष्य पशु आदि यह तो हुआ! “य इसका उ्यतिरेक हुआ 
जहां जहां ज्ञान नही है वहाके £ नहीं है जैसे दीवार 
मिट्टीके पात्रादि यह हुआ 


५ ० बातको सिद्ध 
करता है कि चेतन्यका # > आपके 
शम 






7.७० हि 5॥ _न्ष्दीं || 
| 


2 . तत्व हे ता भी 


व्यतिरेक नहीं है | 
सकता | तथा च पक्तका, मसंपत्षंव विपक्ष दानो * 


धर दे 
दत्त कहला सकता हे। यथा पव्रत पर अग्नि नं डैंई 


ते उद ्र 
साई घरका तरह । इसमे पत्रत पक्ष शक के 
तेलिव आ दे िपजल्त हू । इस! प्रकार आय 


हेला ब्रा है वह अवश्य 
डसका ने ता सपन्र ह आर न विपक्ष ५ से धन द्वारा सयक्त हुए होगे 
बन सफता । 5 पर जप 
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तथा ईश्वर को सदा और सर्वव्यापक सना जाना है । परतु 
कभी० प्रलय आदिम कार्य नहीं भी है अतः अन्चय भा नहीं 
जम है न ५ हट 
हो सकता। अनः ईश्वर जगत कर्ता नहीं है । 


कायप्व 


आप लिखते हैं कि-- बिना अधिक परिश्रम किय्रे या विना 
बालकी खाल निकाले भी यह तो शयद्‌ सभी मानते है कि जिन 
वस्तुओं या घटनाओको हम ससारमे देखते हैं उन सबका आरंभ 
होता है, अथीत्‌ बह अलित्य है। कोई वस्तु ऐसी नहीं है जिस 
पर कालऊ! प्रभाव न हो । पुगनेसे पुराने बृत्चको लो। यह मानना 
पडेगा कि वह कमी उत्पन्न हुआ था। पुराने से पुराने पहाड को 
देखो । उसके आदिका भी पता लग जायगा। अआजकलके विज्ञान 
बेत्ता अपने परोक्षालया से इसो वात को अन्येषण करते रहते हैं 
कि अमुर पदाथ केपे बना । ज्यों ला जो ( 5०००६५ ) अथोत्‌ 
भूगर्म विद्याने पता लगाया है कि अमुक पत्रत या अमुक चट्टाने 
किस प्रकार ओर कब्र चनी ? जिम्त हिमालय पवतकों हम समस्त 
प्रथ्वीस्थ पदार्थेका पिता यह कह सकते हैं वह भी कभी तो 
5 हुआ ही होगा। भिन्न भिन्न स्थानों की मिट्ट। र्ष्टे रचना की 
बज क इतिहासमात्र हे। एक वस्तु दूसरकी अपना 
सपक्ष है और कि उसके बनने का एक काल नियत है। इक्तफा फूल 
नाक ही है। "है । पत्ता जडसे नया है.। वृक्ष की जड उस मिट्टी से 
नित्य और सर्वव्क वह उत्पन्न हुआ। मिट्टी उस चट्टान की अपत्ता 
हो सकता। क्योंकि ।७ जमी हुई है. चट्टान प्रथ्वी के तल की अपेक्षा 
सपक्ष तन सकता है और रूई अवस्थाये बताई जाती है। कहते है 
बिना अन्यय और व्यतिरेककेपेला था जो ठडा होते होते इस अवस्था 


यही कारण है कि नैयायिकों नेगगार पर ठडा होने के समय सिकुइन 


५ ७5७ ) 


पड जाती हे उसी प्रकार प्रश्वीका गोला जब ठडा होने लगा तो 
उसमे स्कुडन पड गई उतने स्थान पहाड बन गये ओर नीचे 
स्थान संमुद्र बंन गए। इसी प्रकार भोतिकी ( 0॥9905 ) आर 
रसायन शास्त्र ( (धागा ) के पं'डतोने जल वायु आदिका 
भी विश्लेषण ( 879]ए88 ) किया ओर उनके उन तत्वोको 
अलग २ करके दिखां दिया जिनके संयोगसे यह बने थे। यह 
दसरी बात है कि इन पदार्थोाका आरम्भ काल हमारी आंखोके 
सामने नही है। परन्तु कुछ को तो हम अपनी आख से नित्य 
प्रति बनते देखते है ओर दूसरोका विश्लेषण करके यह जान 

कते है कि वह कभी बने थे । वस्तुतः किसीसे पूछा जाथ कि 
बबनी हुई चीज कोन सी है) तो वेह न बता' सकेगा । वह इन्द्रिया 


जिनसे हम ज्ञान प्राप्त करंत है और वह पदार्थ जिनका ज्ञान प्राप्त 
किया-जाता है यह दोनो ही बने हुए पदार्थ प्रतीत होते है। बेज्ञा- 
निकोका विशेष प्रयत्न ही इसी लिय होता है कि उन मूल तत्वोका 
पता ल्गाय। जाय जो स्व्रय नहीं बने ओर जिनसे अन्य पंदाथे 
बने हैं । परन्तु दीर्घकाल के प्रयल्लसे भी वह अपने इस काममे 
संफन नही हुए । जिनको पहले मॉलिक तत्व समझा जाता था 
वह अब संयुक्त पदार्थ सिद्ध हो चुके है। ओर जिनको अशज कल 
मूल तत्व समझा जाता है उनके लियें भी निम्बय करके यह 
कहना कठिन है कि उनके माता पिता कोई दूसरे तत्व तो नहीं है । 
फिर यत्रि निश्चित हा जय कि अमुक पद्‌.थे मूल तत्व है तो भी 
जिर्स अवस्थ,मे वह हमारे सम्मुख है| वह तो ।फर भी बनी हुई 
ही वस्तु है क्योंकि वह अपने ही परभाणशुओसे बना है उदाइरण 
के ज्ञिए माना कि सोना तत्व है। परन्तु सोनेकी डाली तोड़ी जा 
“सकेती है, सोनेके जिन अशुओसे वह डेला बना है. चह अवश्य 
किसी न किसी समय किसी न किसी स,धन द्वारा संयुक्त हुए होगे 
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जिस वस्तुको हम तोड सकते है उसके बना हुआ सिद्द करने मे 
क्या आपत्ति है ? ओर ससारसे ऐसी कौन सी वस्तु है जो तोडी 
नहीं जा सकती ? बस्तुत संसारकी सभी वस्तुएं विश्लेषण 
(379ए559) ओर सश्लेषण ($907॥298) नामक दो क्रियाओं 
हारा बनती है। या तो किन्ही दो वस्तुओऊफों सिला कर नई चीज 
बना देते हैं जैसे फूलोके गुलद॒स्ते या पहले कुछ चीजोको तोड 
डालते है और उनके टुकडोकों जोंड कर नई चीज बना देते है 
जैसे सकानका दरवाजा | 


यहां एक बात कही जा सकती है ( $ठ27०९ ) वेत्ता 
यह कह सकते हैं कि ससारकी सभी वस्तुये तत्वोसे बनी है परंतु 
वह तत्व किसीसे नहीं बने। अथात्‌ विश्लेषण करते करते हम 
परमाणुओकी एक ऐसी अवस्था पर पहुंच सकते है कि जिसके 
आगे विश्लेषण हो ही नहीं सकता | इसलिये उन परमाणुओका 
बनना सिद्ध नहीं हो सकता यह तो हो सकता हे कि उन परमा- 
णुओके मिलनेसे दूसरी चीजे बन गई परन्तु यह केसे माना 
जाय कि वह परमाणु भी किसी अन्य पदार्थसे बने है | यद्‌ कभी 
यह सिद्ध भी हो गया कि जिनको हम परमारु ( परम -अरा ) 
कहते है वह भी किन्ही अन्य चीजोके मिलनेसे बने है ती हम 
इन बनी हुई चीजो को परमाशु न कह कर दूसरों को परमाणु 
कहने लगेगे । इस प्रकार अतको एक ऐसे स्थान पर अवश्य पहुं- 
चना पड़ेगा जहा से आगे नहीं चल सकते | इसी आज्षेप को 
महाशय ] $ [शव ने अपनी (76९ ९४४३ए४ पर रिवएट्राणा 
नामक पुस्तऊरमें इस प्रकार वर्णन किया हैः-- 

“स्रष्टिमि एक स्थाई तत्व है ओर एक अस्थायी। परिणाम 


सद। पहले परिण।मोके कार्य रूप हाते है। जहा तक हमको ज्ञात 
ल्‍् कप डे ०5 £ सर हे ँ अष घट. 
हें स्थायी सत्ताये काय रूप है ही नहीं। यह सत्य है कि हम घट- 
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नाओ तथा पदार्थों दोनोकों ही कारणोसे बना हुआ कहा करते हैं, 
जैसे पानी आक्सीजन और हाईड्रोजनसे मिलकर बना हे | परंतु 
ऐसा कहनेसे हमारा केवल इतना तात्पय होता है कि ज़ब उनका 
अस्तित्व आरम्भ होता है तो यह आरम्भ किसी कारणका कार्य 
रूप होता है परन्तु उनके अस्तित्वका आरम्भ पदार्थ नही है किंतु 
घटना मात्र है। यदि कोई यह आ।क्षेप करे कि किसी बस्तुके अस्तित्व 
के आरम्मका कारण ही उस वस्तुका भी कारण हे तो मेँ इस 
शब्द प्रयोगके लिए इससे कगडा नहीं करता | परन्तु उस पदार्थ 
में वह भाम जिसके अस्तित्वका आरम्म होता है सृष्टिके अस्थायी 
तत्वसे सम्बन्ध रखता है | अथोत्‌ बाहिरी रूप यथा वह गुण जो 
अवयवोके संयोग अथवा समर्झेपणसे उत्पन्न हो जाते है। प्रत्येक 
पदार्थमे इससे भिन्न एक स्थायी तत्व भी है अर्थात्‌ एक या 
अनेक विशेष मोलिक सत्ताएं जिनसे वह पदार्थ बना है ओर उन 
सत्ताओके अपने धर्म | हम इनके अस्तित्वके आरमस्भको नहीं 
मानते । जहां तक मनुष्यके ज्ञानकी सीमा है वहां तक थही सिद्ध 
होता है कि उनका आदि नहीं ओर इसलिए उनका कारण भी 
नही । हाँ यह स्व॒य' प्रत्येक होने वाली घटनाके कारण या सहा- 
यक कारण अवश्य हैं। ४ 
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( ७ड्ट ) 


हमको मिल महोदयकी यह बात मसाननेमे कुछ भी संकोच 
नही है | हम,ग भी वस्तुतः यही मत है कि ससार स्थायी तथा 
अस्थायी इन दो बस्‍्तुओऊे मेलसे बना है. । अस्थायीको संस्क्ृतकी 
पुस्तकोमे "नास और रूप” नामसे पुकारा है और स्थायीको मूल 
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( छ७छडई ) 


तत्व । परन्तु इसमे मन्देह नहीं कि सूल तव और नाभ रूपसे 
मिल कर ही जगत्‌ बनता है । इस लिए जगतृका बनना अथांव 
कार्य सिद्ध होता है । 


परमारणुओके विपयमे मौलिक विज्ञान वेत्ताओंमें मतभेद है। 
साइंस सम्बन्धी अन्वेषण हो रहे है।कुछ. लोग कहते है कि 
वस्तुतः परमाणु कोई चीज नहीं ओर बह मूल तत्व जिससे संसार 
बना है केवल शक्तिके केन्द्र है। परन्तु हमे इस मतके अनुसार 
भी यह मानना पड़ेगा कि कोई न कोई समय ऐसा अवश्य होगा 
जब शक्तिके यह केन्द्र अपनी मोलिक अवस्थासे चल कर जगत्‌ 
की वर्तमान अवस्था तक पहुंचे होगे | अथोत्‌ यह खष्टि रची 
गई होगी । थदि सृष्टि रची गई तो अवश्य इस फो काय' कहना 
पड़ेगा। 


कुछ लोगोका यह भी कहना है कि सष्टिके रचनेके लिये परमा- 
सुओं मे परस्पर मिलने की आवश्यकता नहीं है स्रष्टि मं एक मूल 
तत्व है जिसको प्रकृति कहते है यही मूल तत्व परिणाम से सृष्टि 
के रूप से हो जाता है जिस प्रकार पानी वर्फ हो जाता है | हम इन 
भिन्न मतो की भीमांसा नही करते । इस स्थान पर हमारा यह 
प्रयोजन यह नहीं है कि हम मूल तत्वके विषय से कोई आलोचना 
करे | हम तो केबल्त एक बात को दशोना चाहते है वह यह है कि 
सष्टिका आरम्भ है। कोई समय हे जब यह सृष्टि बतती है। परि- 
माणुवादियोके मतमे भी परिणामका समय होता है | परिणास भी 
एक प्रकारका कार ही है। माना कि व्फका मूल तत्व वही हैजो पानी 
का है परन्तु'पानी ओर बर्फ एक ही वस्तु नही है, न कोई इन दोनो 
से एक ही आशय समझता है। पानी से चर्फ बनने से एक समय 
ज्ञगता है| बर्फ को हम कार्य ओर पानीकों कारण कह सकते हैं। 


( ७८० ) 


हां दार्शनिकों का एक मत है जो सृष्टि के कार्यत्व पर किप्ती अंश 
मे आक्षेप करता है | यह है विवतंवादी । 

“अतात्विको अन्यथा भाव: चिचर्त इति उदीरिति! ॥ 

जो वस्तु नहों और मालूम पडे उसका नाम विवर्त है जैसे साप 
नही है ओर मालूम पडता है । या जल नही है और प्रतीत होता 
है। कुछ दार्शनिकों का मत है कि ससार वस्तुतः एक श्रमात्मक 
कल्पित वस्तु है या यो कहना चाहिये कि कल्पना मात्र है। स्वप्न 
में मनुष्य का हाथी घोड़े वृत्त आदि सभी दिखाई देते है। आख 
खुलने पर कुछ नही रहता । इसी।प्रकार इस ससार को भी स्वप्न 
के समान देख रहे हैं। जब हमारी ज्ञान की आंख खुलती है तो 
यह स्वप्न हमारी आंखसे लुप्त होजाता हे । इस मतके अन्नुयायियों 
की दृष्टि मे ससार कोई वस्तु नहीं फिर इस को कार्य केसे माना 
जाय यहां स्थायी ओर अस्थायी का प्रश्न ही नही। इनका तो 
केवल यह कहना है कि जिसको हम व्यवहारिक वोल चाल में 
* ससार” कहते है यह तात्विक दृष्टि से स्वप्स मात्र है। वस्तुतः 
संसार की यह भिन्न भिन्न वस्तुण जिनकी भिन्नता ही एक विचित्रता 
उत्पन्न कर रही है, स्वप्न से अधिक ओर कुछ नहीं है, मूल तत्व 
एक है । जिसको न्रह्म कहते है । ह 

हम यहां “स्वप्तवाद” या “एक त्रह्मवाद” पर कुछ नहीं कहना 

चाहते । यह ठीक हो या न हो | परन्तु जो लोग स'सार को स्वप्न 
मात्र मानते है उनकों यह तो अवश्य ही मानना पडेंगा। 


निमित्त कारण 
आगे आप लिखते है कि-- 


ऊपेर हम वेशेषिको ने जो ईश्वरके आठ गुण बताये हैं. उनका 
कथन कर आये है। नेयायिको ने भी कहा है कि-- 


3224 % श 


इच्छा पूष्फ फत त्वम; प्रशुत्वपस्वरूपता | 
निर्मित्त कारणुष्चेव नोपादानेषु कहिं जित्‌ ॥ 


अथोत्‌ इच्छ पूर्वक, क्रिया करनाप्रश्ु (स्त्रामी ) होना तथा 
कार्य के समान स्वरूप चाला न हाना यह निम्मित्त कारण में ही 
होता है, उपादान कारण से थे बाते नही होती | आदि, 


2 


निमित्त कारण के लिये नेयायिको का कथन है कि--- 


जिसका अपना स्वरूप ही कार्योकार्य हो उसको “उपादान” 
कारण कहते है। जैसे घटका उपादान कारण मिट्टी है, न्याय शास्त्र 
की परिभाषासे इसीको ' समवायि” कारण कहते है यह उपादान 
कारण दो प्रकार का है, एक आरसम्भक डपादान, दूसरा परिणासि 
जउपादान, बहुत से पदार्थ मिले हुये अवयवपुझुज से एक काय बन 
जाने का नाम “आरस्भक” आर उस कारण रूप पद्ाथ का परि- 
णामस्वरूप बदल कर काय का हो जाना “परिणामी' उपादान कहा 
हे जैसे दधसे दुघि आदि, सायावादी तीसरा विपत्तिसे उपादान भी 
मानते हैं।अन्य से अन्य की ग्रतीति आदि, ओर यह अविद्या का 
परिणास तथा चेतन का विवत्त है. 'विवन्त? वास्तत्र में स्वस्त्रूप 
न त्यागने को कहते है ओर निमित्ति कारण उसको कहते है जो 
कायोकार न हो कर ओर ज्ञान इच्छा, यत्न वाला होकर कार्यको 
बनाये,मैसे जीवात्मा अपनेशरीरके बाहर भीतर के यथाशक्ति कार्यो 
का कत्तो है। और जो उपादान कारणमे सम्बन्धी होकर कार्यका 
जनक हो उम्रको “असमवायि” क।रण कहते है, जैसे तन्तुओ का 
संयोग पढका असमवायि कारण है ओर जो उक्त तीन प्रकार के 
कारण से भिन्न हो वह “साधारण” कारण कहलाता है, जेसे कि 
घटादिकोकी उत्पत्तिमे देश काल आकाशादि साधारण कारण है । 


मम ५ ००७८६ ६४ ४ 53... 20 


जाफणक हा 


आस्तिकवाद ओर निमित्तकॉरण 


97 जात 8925 ए$ 6 एशए 5९ बाते लेटर 
€ह4ा.76 0 टब्रप56 एत्रा एज 0॥॥ 8ए78 *पा6 पर्7िएड 0 
व पक्राा5 ग्रद्याँव ऐ०ञीातणा$ वा ॥0 5 50काए बट? 


“व #6 ठगाए खा0तज़5 जीटा ॥00ए$ का 
7 8 आग 7९87, ॥8 शींट28 6 ३८ ० ज्ञ। ॥5 ॥8 
८2756? ( 9 36 ) 

अर्थात्‌ “आटर वाड ने कारण का सबसे अच्छा उदाहरण 
दिया हे--- मनुष्यको इच्छा शक्ति की उसके शारीरिक व्यापारमे 
प्रविष्टि” ( प्ृ० ३५ ) 

“( काय ) न केवल्न ( कारणसे ) पीछे होता है किन्तु कारण 
के द्वारा होता है | यह उसका काय या परिणाम है । इच्छा शक्ति 
भी क्रियामें कारण है ।” ( प्र० ३६ ) 

वार्ड से अच्छा लक्षण अन्नमभट्ट ने अपनी तक॑ स ग्रह का 
तके दीपिका मे दिया है । 

उपादान गोचरा परोक्षज्ञान चिह्रीर्पाकृतिमत्व॑ कह त्व॑ । 
अर्थात्‌ कर्ता था निमित्त कारण वह है जिसमे नीचे लिखी 
तीन बाते हो । 

(') उपादान गोचर-अपरोक्ष ज्ञान अथोतू उपादान कारणका 
अपरोक्ष या निकट तम ज्ञान जैसे कुम्हार को मिट्टी का | 
(०?) चिकीषी, ( काम करने की इच्छा ) | 
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( छट३ई ) 


समी ज्ञा--उपरोक्त विवेचनसे यह सिद्ध है कि निमित्ति कारण 
के विषय में भी अनेक विवाद है । अतः जब तक यह सिद्ध न हो 
जाये कि निमित्त कारण किसे कहते है, उस समय तक ईश्वरको 
निम्ित्ति कारण बताना साध्यसस हेत्वाभास है । तथा च इन सब 
बातोका उत्तर विस्तारपूर्वक दिया जाचुका है । तथा यहा भी सक्षेप 
में उत्तर लिख देते हैकि ये सब प्रश्न उसी समय उपस्थित होसकते है 
जब कि यह सिद्ध हो जाये कि यह जगत अनादि नहीं है अपितु 
किसी समयविशेष में चना है। परन्तु यह सिद्ध कर चुके हैं कि 
यह जगत अनादि निधन है, न कभी बना ओर न कभी नष्ट दी 
होगा । यह न साना जाये तो भी ईश्वर कत्ता है यह कैसे सिद्ध हो 
गया ? क्यो कि ईश्वर सर्च उ्यापक एवं निष्करिय साला जाता है 
अतः सर्व व्यापक करत्ता नही हो सकता यह हम प्रबल प्रमाणों 
ओर अकास्य युक्तियों से सिद्ध कर चुके है। रह गया अकस्मात्‌ 
बाद सो हम तो अकस्मात्‌ के सिद्धान्त को ही नहीं सानते, अतः 
हमार लिये यह प्रश्न ही व्यर्थ है। यूनानी भाषा के या सेक्‍्सपीयर 
के नाटक को तथा प्रपच परिचय के झ्लोक अक्षरों के सयोग से 
स्त्रयं नहीं बने ओर न बन सकते है यह तो ठीक है ओर ऐसा 
मानना कि ये सब स्वय' चन गये अन्ध विश्वास है तो यह मानता 
कि सघ निराकार ईश्वर ने घनाये है. यह महा अन्ध विश्वास है | 
हम पहले लिख चुके है कि मनुष्यकृत कार्या को आकृत कार्यों के 
साथ नदी मिल्नाया जा सकता। इसी प्रकार प्राकृतिक कार्यो को 
भी मनुष्य ऊृत नहीं कहा जा सकता । 


यदि यद्‌ न माना जाय तो पशु पत्ती, कीट, पतंग, दीमक 
आदिके कार्यों को भी मनुष्य कृत कहाजा सकेगा क्यो कि काय त्व 
सब जगह समान हैं। अतः जो मखोल उड़ाई है चह उपहास, 
मुखों का मनोरंजन मात्र है| वृत्त व फल, फूल आदि केवल जड 


( ८७८ट४ ) 


ही नही है अपितु उनमे आत्मा भी है, तथा जिस प्रकार मनुष्यादि 
का शरीर आत्मा बीज द्वारा स्वय॑ निर्माण कर लेता है उसी प्रकार 
वृक्ष आदि की आत्माये' भी उस उस शरीर का निर्माण यथा बीज 
कर लेती है। अथवा यू” कह सकते है, कि आत्माके योगसे पुगदूल 
( कमोण वर्गणासे ) स्वय' शरीर रचना करता है। इसका विशेष 
विवेचन कर्म फल प्रकरण मे कर चुके हैं। 

आगे आप लिखते है कि-- 


(३) '* कृति, अर्थात्‌ क्रिया या प्रयत्न । ह 

ज्ञान चिकीषों तथा कृति मे भी कारण काय्य' का सम्बन्ध है | 
क्योकि कोई क्रिया विना इच्छाके नही हा सकती और जब तक 
उस वस्तु का ज्ञान न हो जिस पर कत्तों की क्रिया पडती है उस 
समय तक उसमे इच्छा भी नहीं हो सकती । एक प्रकारसे इच्छा 
शक्तिको भी झूटृत्वका विशेष लक्षण मान सकते है, क्योकि जहा 
इच्छा है वहां ज्ञान पहले अवश्य रहा होगा और वही क्रिया के 
भी होने की सम्भावना है | ५ ५ 

इस प्रकार इच्छा शक्तिका 'कारण॒त्व” से विशेष सम्बन्ध है | 
जिस घटनामे इच्छा-शक्ति विद्यमान नही होती उसको हम कारण 
नही कहते चाहे वह घटना दूसरी घटनासे पूर्व एक बार देखी गई 
हो अथवा कई बार । कल्पना कीजिये कि हम छतकी कडीसे लगा- 
तार सेकड़ो बार मिट्टी गिरते देखते है। परन्तु हमारा कभी यह 
विचार भी नही होता कि मिट्टी गिरानेका निर्मित्त कारण छतकी 
कड़ी है | परन्तु यदि एक बार भी हम किसी मलुष्यकों छतसे 
मिट्टी गिराते देखते है तो कट कहने लगते है कि मिट्टी इस मनुष्य 
ने गिराई है। क्यो कि पहले उदाहरण मे इच्छाशक्ति उपस्थित 
नही है. और दूसरेंसे उपस्थित है । हि 

प्रत्येक काय्य के लिये निमित्त कारण की आवश्यकता, ऑर 


( ७टंर ) 


निमित्त कारण के लिये इच्छा-शक्ति की आवश्यकता, यह दोनो 
बाते मनुष्यके मस्तिष्क मे आरस्म से इस प्रकार जमी हुई है कि 
इनसे मुक्ति पाना दुस्तर ही नहीं किन्तु असम्भव है । आज कल 
जब दुर्शन-शासखका आधार मानवी ज्ञानके नियमों ( |'म९0तए ० 
[(79९१४८ ) पर रक्‍्खा जाता है. और इस बात पर अधिक 
बल दिया जाता है कि तत्वन्नानकी प्राप्ति के लिये ज्ञानतत्वकी प्राप्ति 
आवश्यक है उस समय हम उन नियमों के सर्वथा उपेत्षा की 

दृष्टि से नही देख सकते जो मनुष्य के मस्तिष्क पर प्रत्येक युग और 
प्रत्येक देश मे शासन करते रहे है । बस्तुतः प्रत्येक क्रिया के साथ 
किसी इच्छा शक्तिका संबंध जोडना मनुष्यके लिये इतना स्वाभा- 
बिक हेकि जहां उसकी इच्छा शक्तिका प्रकट रूप दिखाई नहीं देता 

वहां बह को४ न कोई कल्पित रूप मानने लगता है । जेसे जब वह 

किसी पहाडइसे आग निकलती देखता है ओर आग जलाने वाले 

को नहीं देखता तो कल्पना कर लेता है कि एक अचृष्ट देवी या 

देवता है जो इस अप्निको निकाल रही है ।” आदि 


समीक्षा 


प्रयोजन--न्याय दर्शनकार लिखते हैं. कि--- 


यमर्थमधिक्ृत्य प्रवतेते तत्‌ प्रयोजनम्‌ । 
अथीोत्‌ जिस उद्देश्य को लेकर किसी कार्य मे प्रवृत्ति होती है, 
उसे प्रयोजन कहते है। अथवा शरल शब्दों मे यह कह सकते हैं 
कि--इच्छा पूर्वक क्रिया का जो कारण है उसे प्रयोजन कहते है । 
क्यो कि “प्रयोजनसनुद्दिश्य सन्दो5पिन प्रवतंते” बिना प्रयोजन के 
मूर्ख भी किसी कार्यकों नहीं करता यह अटल सिद्धान्त है सारांश 
यह है कि निमित्त कारणसे निम्न मुख्य बाते होनी ही चाहिये | 
(१) निमित्त कारण के लिये सबसे मुख्य प्रयोजन है । 


( ४७८६ ) 


क्यो कि;बिना प्रयोजन के न तो उस काय को करनेकी इच्छी 
ही होगी ओर न प्रवृत्ति । 

(२) इच्छा (३) ज्ञान (») प्रवृत्ति अथोत््‌ मानसिक व शारी- 
रिकक्रिया शारीरिक क्ियाकों चेष्टा भी कह सकतेहे। जिसमे उपरोक्त 
बाते होगी वही निमत्त कारणक्‍्हला सकेगा इनमे यदि एकका भी 
अभाव होगा तो बह निमित्त कारण नही हो सकेगा। उपरोक्त सभी 
बाते मिल कर एक निमित्त कारण कहलाती हैं । प्रथक प्रथक्‌ नही 
इसके अल्लावा निमित्त कारण, काय से व्यापक नहीं होता। 
उपादान कारण ही व्यापक होता हे | मकड़ी के जाले का दृश्न्त 
ओर जीवात्मा का दृष्टान्त विषम हे क्योकि मकडी जालेमे व्यापक 
नहीं है. अपितु उस जाल से प्रथक है। तथा जीव को जो लेखक 
महाशयगण भी शरीर में व्यापक नहीं मानते अपितु उनके मतमे 
आत्मा अशु प्रमाण है । अतः यह भी दृष्टान्त उनके पक्ष का 
घातक है। इसका विचार फिर करेगे । 

जैसे किसी मनुष्य को हजारों पदार्थों का ज्ञान है. परन्तु वह 
ज्ञान मात्रसे ही निमित्त कारण नहीं बन सकता | यदि ज्ञानके साथ 
साथ उस कायको करनेकी इच्छाभी है फिर भा वह निमित्त कारण 
नहीं कहलाता । यदि इच्छा के साथ साथ मानसिक प्रवृत्ति न है 
(कायकरनेके उपायोका विचार) तो भी वह कतों नहीं हो सकता। 
अतः जब उससे शारीरिक क्रिया करके साधन आदि जुटाकर कार्य 
सिद्ध कर लिया उस समय वह कर्ता या निमित्त कारण कहलाताहे। 
हमने ऊपर आस्तिकवादका प्रमाण दिया है उसमें भी उपाध्याय 
जो ने उपरोक्त कथन की ही पुष्टि की है । आप लिखते हैं कि-- 

“डाक्टर वार्डने कारण (निमित्त कारण) का सबसे अच्छा 
उदाहरण दिया है मलुष्यकी इच्छा शक्तिकी उसके शारीरक 
व्यापारसे प्रवृति” पृ० ७५ 


( ७८७ ) 


अथोत्‌ निमित्त कारणके लिए शरीरका होना भी आवश्यक 
है | इस बातको प गगाश्रसाद जो ने आस्तिकवादमे स्वीकार कर 
लिया है । अतः यह निविवाद सिद्ध हो गया । इन सब प्रमाणोसे 
कत्तोका लक्षण यह बना कि कारणसे व्यापक न हाता हुआ 
प्रयोजन सहित ज्ञान पूर्वक इच्छा द्वारा शारिरिक क्रियासे कार्यको 
सिद्ध करने वाला कर्ता कहलाता है। यह लक्षण यदि इश्वरसे घट 
जाये तभी उसको कत्तो माना जा सकता है। 


परन्तु कर्त्तावादी न तो ईश्वरका कोई प्रयोजन ही सिद्ध कर 
सकते हैं, ओर न वह सब व्यापक होनेसे क्रिया ही कर सकता 
है | तथा न उसके शरीर ही माना जाता है | एवं न उसमे इच्छा 
ही का सदभाव है | जब यह सब उसमे नहीं है तो वह कत्तो भी 
नहीं हो सकता क्‍योंकि कर्त्तामे इन चीजोका होना परमावश्यक्क 
है। यदि इनके बिना भी कत्तो हो सकता है तो उत्तको कत्तोक्ा 
लक्षण ही अन्य करना पड़ेगा । परन्तु कत्तोका लक्षण जो हमने 
ऊपर दिया है उसके सिवा कुछ हो ही नहीं सकता । अतः कत्त 
वाद्ियोका कर्तव्य है कि या तो वे इश्वरमे भी शरीर आदहि का 
अस्तित्व माने अथवा कत्तोका लक्षण ऐसा करे जो इस कल्पित 
इश्वरसे चरितार्थ हो सके | अन्यथा इंश्वरको कत्तो माननेका नाम 
भी न ले । अब हम आस्तिकवादकी युक्तियों पर विचार करते 
हैं । जो उन्होंने अपने पक्तकी सिद्धिमे दी है | आप लिखते हैं कि- 


' परन्तु बंद रखना चाहिये कि जब ससारकी क्रियायोके दो 
बर्ग हो गय एक 'पप्राश्िकृत जो “सिद्दमोटि ! से हे। दूसरे 'अप्रा- 
णकुत' जो साध्यक्रोटि से है | तो प्ठक्नाटिकों वस्तुएं ता हृष्टास्त 
का काम दें समनी है परन्तु साध्य कोटिकी नहीं।फिसी पत्षको 
यह अधिफार नहीं है कि साध्यकोटिकी किसी वस्तु का इृ्ठान्तके 
रूपसे उपस्थित कर सके । " आदि 


समीक्षा,--यहां आपने प्रथम तो क्रियाका साध्य मान लिया 
हैं, परन्तु यहा तो साध्य ईश्वर है न कि क्रिया । किया ता प्रत्यत्न 
हे वह साध्य किस प्रकार हो सकती है। आगे आपने वस्तुको 
साध्य मान लिया, इसलिए आपने लिग्वा हैं. कि-- किसी पक्षों 
यह अधिकार नहीं हे कि साध्यकोंटि की किसी वस्त॒का इृष्टान्तके 
रूपमें उपस्थित कर सके |” इसीसे मि द्वरे कि पुस्तक लिखते समय 
आपने सिद्ध' और 'साध्य” का विशेषबिचार पूर्वक अब्यन करने 
का कष्ट नहीं उठाया शेप रह गया क्रिया व कत्तोका प्रश्न सा 
तो आपने स्वय ही दो प्रकारकी क्रियाये मानकर (एक प्राणिकृत 
दूसरी भअप्राणिक्त अर्थात्‌ जडकृत) इसका निर्णय कर दिया। 
तथा च आपके सान्‍्य सांख्य दशनके सिद्धान्तानुसार तो प्रत्येक 
क्रिया जड़ कृत ही होती है । उसके मतानुसार पुरुष तो निष्क्रिय 
तथा अऊर्ता है, वह तो साक्षी चेताकेवलो निर्गुणश्च ? है। 
अथात्‌ पुरुष क्रिया शब्य जाता द्रष्टा व निगुंण है । 


अतः जिसको आप प्राशिक्ृत क्रियाये बनाते है वे भी वास्तव 
से जड की क्रियाये है। जड के संयोग से प्राणि ( जीव ) को भी 
क्रियाका क॒तो कहा जाता है । प्रशस्तपाद्‌ भाष्यमे ही कम (क्रिया) 
के जहां लक्षण किये है वहां स्पष्ट कर दिया है कि क्रिया मूर्चे 
द्रव्यवरति ही होती है। वहा लिखा है कि--प्रथ्वी, जल, वायु, 
अग्नि, ओर मन ही क्रिया के आधार हैं ।आत्मा आकाश आदि मे 
न क्रिया है ओर न वह क्रिया देसकते हैं । क्योकि जो स्वय क्रिया 
रहितहै वह दूसरोको क्रिया नही ठेसकता जो स्वयं अज्ञानी है वह दूसरे 
कोज'न नहीं देसकता | अतः यह सिद्ध हेकि क्रिया जडसे ही होती 
है तथा जड ही देता है । चेतन तो निष्क्रय शान्त स्वभावी है । इस 
देह में रक्त संचालन, श्वासादि की जो क्रियाये होती है उनको भी 
वैशेषिक दर्शनकारने अच्ष्टजन्य साना है। यह अच्एमी जड है । 


( उछल ) 


इसी प्रकार मांख्यका मिद्धान्त है कि परिणाम प्रकृति का 
स्वाभाविक गुण है बह प्रतय अवस्था से भी अक्ृृतिमे रहता है। 
सांख्य तत्व कोमुुदी मे लिखा है कि-- 

हः 6 ९ ६” 

ध्रतिक्षण परिणापिनी हि सबेण्य भावा ऋते चिति शक्त ॥ 

अथोत्‌--आत्मा को छोड कर शेप सब भाव प्रतिक्षण परि- 
शमनशीलत हैं अर्थात्‌ प्रतरय अवस्था में भी प्रकृति में प्रतिक्षण 
परिणमन होता रहता है | तथा योग दर्शनके भाष्यमे व्यासजी 
लिखते है कि-. 
प्रक्ृतिहिं परिणमनशीला क्षणमप्रि अपरिणम्य नावतिष्ठतें 


(5 


अथोत--परिशमसन प्रकृतिका स्वभाव है, इस लिये वह बिना 
परिणशमन के एक क्षण भी नहीं रहती | अतः स्पष्ट है कि क्रिया 
जड़ का स्रभाव है अतः जड़ मे प्रतिक्षण क्रिया होती रहती है। 
(१) यही अवस्था अन्य बेदिक दर्शन की है, ये सब भी क्रिया 
को जड़ का स्वभाव सानते है। (२ तथा सस्पूर्ण बेदिक साहिस्य 
आत्मा को निष्क्रिय मानता है। अत, क्रिया, इश्वर की सिद्धि मे 
साधक नहीं अपितु बाघक हे। 

स्वयं सत्याथ प्रकाश में लिखा हे कि-- 

“कही कहीं जड़ के निमित्त से जड़ भी बन और बिगड़ जाता 
है । जैसे परमेश्वरके रचित बीज प्र८त्री में गिरने और जल पाने 
से वृक्षाकार हो जाते हैं| और अप्नि आदि के संयोग से विगद 
भी जाते है| यहां जद के संयोग से जड़का बनना और बिगडना 
तो सिद्ध है ओर बीज आदि ईश्वर रचित हैं यह साध्य है” तथा 
यह भी मान लिया गया है | कि अभि जल आादे का संयोग भी 
जड़ कृत है। इश्वर कृत नही है | अतः इन क्रियाओं को साध्य 
लिखना भूल है । 


है. 5. 


( १) सांख्य मताजुसार प्रकृति का रजो गुण ही क्रिया 
कारक है । 


(२ ) जैन दर्शन द्रव्य मात्र को परिणमनशील मानता है 

स्वामी दर्शनानन्द ने स्वभाववादियों के खण्डनमे यह युक्ति 
दी है कि 'यदि परमाणुओं में मिलने का स्वभाव है तों वह कभी 
अलग न होगे, सद्य मिले रहेगे, यदि उनमें अलग अलग रहने 
का स्वभाव है तो वह्‌ कभी मिलेंगे नहीं। इस प्रकार कोई वस्तु 
न बन सकेगी | यदि उनमे से कुछ का स्वभाव मिलने का है ओर 
कुछ का अलग रहनेका ता जिन परमाणुओं का आधिक्य होगा 
उन्हीं के अनुकूल कार्य होगा अथोन्‌ यदि मिलने के परमाणुओं 
का प्रावल्य है तो वह स्रष्टि को कभ्षी विगडने न ढेगे। यदि अलग 
अलग रहने वाले परमाणुओं का प्रावल्य होगा तो वह सृष्टि को 
कभी बनने न देंगे। यदि दोनों वरावर होगे तो भी सृष्टि न वन 
सकेगी क्योकि दोनों ओरसे बराबर खीच।तानी होगी ओर किसी 
पक्षकों दूसरे पर विजय प्राप्त करनी कठिन होगी । 

बस्तुतः र्ष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय तीनों अलग २ 
तथा सब मिलकर यही सिद्ध करती है कि इनका कारण एक 
चेतन शक्ति है।” 


समीक्षा.--स्वा० दर्शनानन्दजी न तो इेश्वरमे इच्छा मानते थे 
ओर न क्रिया । वास्तवमे वे ईश्वरकों विज्ञान भिक्ु आदिकी तरह 
उदासीन कारण मानते थे । जैसे कि सृष्टि विज्ञान मे मा? आत्म- 
रामजी ने भी लिखा है कि-- 

“जिस प्रकार चुम्बककी सत्ता सात्रसे लोहेमे गति आ जाती 
है उसी प्रकार ईश्वरकी सत्ता मात्रसे विश्वमे गति फैल रही है ।” 

इसी प्रकार दर्शनानन्दजी मानते थे, चुम्बककी तरह ईश्वर 
निष्क्रिय है परन्तु उसकी सत्ता मात्रसे परमाणुओमे गति होती है। 


( ७७१ ) 


इसीका नाम उदासीन कारण है | हमारा भी सदासे यही सत था 
कि इंश्वर जगतका प्रेरक कारण नही है अपितु वह उदासीन कारण 
है। सवा. दयानन्दजी और नव्य नेयायिक, इश्वरको प्रेरक मानते 
है। पानीपत के लिखित शाख्ार्थभे भी हमने उदासीन कारण की 
ही पुष्टि की थी । अब प्रश्त यह है कि परमाणुओके स्वभाव से 
जगत नही बन सक्रेगा। इस प्रश्न से सब से बड़ी भूल यह है 
कि इस प्रश्न कर्ताकी बुद्धिमे यह पहलेसे ही निम्चय है कि एक 
समय था जब यह संसार स्ंधा नही था। परन्तु उसको स्मरण 
रखना चाहिये कि ऐसा कोई समय नहीं था जब कि यह सम्पूर्ण 
लोक परमारु रूप हों । 


अत; जब तक यह सिद्ध न हो जाये कि एक समय ऐसा था 
जब कि यह जगत परमाणुमय था उस समय तक इन पश्नोका 
ओर इन युक्तियोका कुछ भी मूल्य नही है । परन्तु यह प्रश्न 
इंश्वरकों कत्तो मानने से अवश्य उपस्थित होता है । प्रथम तो यही 
प्रश्न है कि ईश्वर सब व्यापक है अत्त; वह क्रिया नही कर सकता 
है | वस जो स्वयं निष्क्रिय है वह दूसरे को क्रिया दे भी नहीं 
सकता | चुस्बक पत्थर भी सक्रिय है यह बात वततेमान युग के 
बेज्ञानिकोने सिद्ध कर दी है। अतः यह सिद्ध हेकि ईश्वर न 
क्रिया कर सकता है ओर न क्रिया दे ही सकता है । यदि यह 
मान भी लिया जाये कि इंश्वर गति करता हे व गतिं देता है तो 
भी संसार नहीं बन सकेगा । क्योंकि इश्वर सर्व व्यापक होने से 
क्रिया सब तरफसे होगी | ऐसी अचस्थासे परमाणु गति हीन हो 
जायगा | जिस प्रकार ल्ोहेके चारो तरफ चुम्बक रखनेसे लोहा 
क्रिया हीन हो जाता है । यदि कहो कि ईश्वर अन्त+ क्रिया देता 
है क्योकि वह परमाणु आदि मे व्यापक है । तो भी ठीक नहीं 
क्योकि ईश्वर परमारु आदिके अन्दर व्यापक है प्रथम तो यही 
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गलत हे क्योकि उस अवस्थामे परमाणु की सत्ताका ही अभाव 
सिद्ध होगा । 


साइन्मके सुप्रसिद्ध विद्वान भूत पूर्व मिष्टर जे० क्वक मेकसवेल 
एम० एल० एल० डी० एफ>० आर० एस एस० एल एएड ई० 
आनररी फेलों आंवट्रिनिटी कालेज ओर प्रोफसर आब एक्सपेरी- 
मेण्टल फिजिक्स इन दो यूनिवर्सिती आव कैम्त्रिज अपनी 
मेनुन्नल्स आव एलीमेण्टरी साइन्स सीरीज 'मेटर एएड मोशन” 
नामक पुस्तकमे न्यूटवक्की थर्डला आवसोशन (क्रिया के तीसरे 
नियम ) की सिद्धिमे प्र॒ष्ट ४८ मे लिखते हैं कि-- 

न्प्‌प्र चिट गधा 4 प्राबशाल ता॥ज़३ ॥णा 0णध्वा0$ 
॥ एछ88 700060 9ए थ्रासंट्गा8, >प्रा 70 बस्थाणा जछ25 
एबाते [0 6 407९९ शाप एाली 8 एएणा (९5 (९ 
7782870: अथोत्‌ यह विषय कि चुस्बक लोहेको अपनी ओर 
खींचता है पूर्व पुरुपोसे जाना गया था परन्तु उस शक्ति पर 
कोई ध्यान नहीं ढिया गया था जिसके द्वारा लोहा चुम्बकको 
अपनी ओर खीचता हे । अतः साइन्स द्वारा यह वात प्रत्यक्ष 
सिद्ध है कि चुम्बकसे भी परिस्पन्दात्मक क्रिया और अपरिस्पन्दी- 
त्मक परिणाम बराबर होता रहता है यह मानना कि “चुम्बक 
पत्थर स्वय नही हिलता, परन्तु लोहे को हिला देता है ठीक 
नही है ।? आदि 


अनेक सत्तायें 


आप फरमाते हेकि-जैसे मे एक सत्ता हैँ जो अपने शरीरको 
चलाता हूं | सेरा हाथ लिखता है। मेरा मुँह बोलता है । मेरी 
आँख देखती है । मै बहुतसी वस्तुओको तोड मरोड़ कर मन-मानी 
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लेता हूं । इसी प्रकार मुझ जैसे फरोडो मनुष्य है जो मुझसे 
कम या कुछ अधिक कार्य कर रहे है। फिर इनके अतिरिक्त 
बो पशु पक्षी तथा कीट पतंग है, जो मेरे बराबर काम नहीं 
ते परन्तु अपनी अपनी सत्तायें अलग अलग भल्ती भांति 
ते हैं । इस प्रकार असख्यों छोटी छोटी सत्तायें हमको मित्नती 
परन्तु इन सत्ताओ और उस सत्ता में भेद है जिसको हम 
सत सृष्टि मे शासन करता हुआ पाते है। यह छोटी छोटी 
।यें विशेष नियमोके भीतर ही अपना प्रभाव जमा सकती हैं । 
[ुतः उन सप्ताओ को उन नियमों का पालन करना पडता है । 
नियमोकी शासक नहीं किन्तु अनुचर है। जैसे यदि मनुष्यचाहे 
मैं घर बनाऊं तो उसे उन नियमो को जाननेकी आवश्यकता 
जो घर बनाने से साधक होगे | यदि थोड़ी सी भी चूक हुई तो 
न बन सकेगा | इन छोटी सत्ताओ या चेतन वस्तुओं से केवल 
ना भेद है कि जड वस्तुएं बिना ज्ञान के सृष्टि के नियमों का 
तन करती हैं। बह सृष्टि के वर्तमान नियमों मे से चुन नही 
ती कि में इसका पालन करू और इसका न करूँ। परन्तु 
न सत्ताएं कईनियमी मे से अपने लिये कुछ नियम चुन लेती 
। और उन्ही के अनुसार काम करती है। जेसे मे यह जानता 
कि खेती के नियम पालने में खेत मे गेहूं पेदा कर सकूंगा इस 
ये में इन दोनो मे से अपने सन माने नियम चुन लेता हूं । 
हे खेती करू' | चाहे पान बनाऊ परन्तु लकड़ी अपने लिये 
यमो का निबाचन नहीं कर सकती उसका चुनाव नियम स्वयं 
त्ते हैं।? आदि । 


समीक्षा:--आगे आपने स्वयं यह सिद्ध कर दिया कि इनका 
का कल्पित ईश्वर जड़ है। क्यो कि आप के कथनानुसार 
तन, नियमोकों अपने लिये चुन लेता है। अब यदि यह साने 
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कि -श्वर ने अपने लिये कुछ नियम चुन लिये हैं, त्था उनका 
पालन करनेमे भी बह स्थतन्त्र है तो ऐसी-स्वतन्न्नका-प्रदर्शन-जह 
क्यो नहीं करता। 
यदि कहो कि यह उनकी “इच्छा हे तो इच्छा-का -कारण-क्या 
हे । अथवा कौनसी वह-शक्ति है जो ईश्वर को नियत समय पर 
जगत रचना के-लिय और प्रत्य करने के लिये-वाधित-करत़ी है 
तथा प्रतिक्षण भी नियत समय पर उसको-नियमानुसार -कार्य कर 
ने के लिये च्रिवश क्यो हाना पडता है । यह विवशता-ही आपके 
कथनानुसार उसे जड सिद्ध कर रही है । तथा :आपने जब जड़क़ो 
भी नियमो का पालन कर्तों मान कर यह सिद्ध-कर व्था-कि-इईश्वर 
भी इसी प्रकार निग्रमों का पालन करता है । चदि आप कहे कि 
जड की तरह पालन नहीं करता है “तो कोई -चृष्टान्त बताये कि 
किस प्रकार पालन करता है | तथा-क्यो पालन करता है ? आपके 
कथचानुसार गेहूं से गेहूं ओर चणे से चणा-उत्पन्न “होता हैगह 
सम्पूर्ण ससार-से नियम है। जिस प्रकार चोरी की सजा केद है 
यहाँ पर प्रश्न है कि जिस प्रकार चोरी आदिकी सजामे परिवतन 
हो सकता है. उसी प्रक्रार गेहूंसे गेहूँ बननेके नियममे भी परिबरतेन हो 
सकता है, या नहीं? यदि बह कर सकताहे तो आज तक कहाँ कहाँ 
किया और आ।गे कब करगा। इत्यादि बता देना चाहिये। यदि 
नहीं कर सकता तो परतन्त्र ठहरता है जो कि जड़ का लक्षण है। 
आगे आपने ऋत शब्द के अर्थ करने की.कृप। की है। “ यह 
ऋ:त एक है इस ऋत के आधोन समस्त सृष्टि है। छोटे २ नियम 
एक एक शास्त्र था सायस अलग अलग बनाते-हैं.उसी प्रकार 
बडे बडे शास्त्र भी उस 'ऋत ' के आधीन है। ओर यह ऋत 
अपार बुद्धि मे निवास करती है जिसको:आस्तिक 'ल्ोगःईश्वर 


कहते है । ॥॒ 
*समोक्षाः--हम अत्यन्त - नम्रता पूर्वक यह प्रश्न करज्ञा 
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चाहते हैं कि आपने यह जो ऋत का अर्थ किया है वह किस 
आधार से जिया है । वास्तविक बात तो यह है कि इस प्रकार के 
अर्थ करके ये लोग वेदों का गौरव बढ़ाना चाहते है. परन्तु परि- 
णास उल्टा निकल रहा है। अस्तु प्रकरण यह है कि यह ऋत 
उसे अप र बुद्धि मे निवास करती है, जिसको ईश्वर कहते है। 
पहली बात ता 7ह है कि इश्वर किसे कहते है यही अभी साध्य 
है । फिर उसकी अपार बुद्धि है या नही यह भी साध्य ओर ऋत 
उससे रहता है यह साध्य तथा स्वयं ऋत क्‍या है और इस 
का अस्तित्व है या नही यही अभी तक साध्य है | 

तथा रःष्ट्र के जो नियम है उनको राष्ट्रने निमोण किया है इस 
का प्रत्यक्ष प्रमाण यह हे कि राष्ट्र जब चाहे उन नियमोमे परिवर्तन 
कर सकता है यदि किन्ही नियमों को ईश्वर ने बनाया है तो प्रश्न 
उपस्थित होते है कि ये नियम कब बनाये और क्यो बनाये, और 
इन नियमोमे बह परिवर्तन क्यो नहीं करता । यदि कहो कि बनाये 
नहीं उसका स्वभाव है तो आपके कथनानुसार ही वह जड सिद्ध 
होता है। अतः ये सब बाते ईश्वरकों पिद्ध नहीं कर सकती। 
आगे आपने (ऋत च सत्य च) यह मन्त्र दिया है आपने ऋतके 
अर्थ तो “वह विशाल नियम जो समस्त विश्व पर शासन करता 
है” कर दिये। तथा सत्य के अथ आपने किये कि “सत्य वह 
शक्ति है जो उस नियमके आधीन रहने के लिये संसार की प्रत्येक 
वस्तु तथा घन्‍ना को बाधित करती है । जिस प्रकार सांसारिक 
द्रवर। में न्पायाधीश निश्चय कस्ता है कि अम्मुक मनुष्य को यह 
दश्ड दिया जाये ओर पुलिस उसको दण्ड देती हे, इसी प्रकार 
ऋत को रखने वाली बुद्धि का नाम 'अभिद्ध” है और सत्य को 
रखने वाली शक्ति का नाम “तपस” है । 


थहे बुद्धि तथा शक्ति सांसारिक न्यायाधीश तथा पुलिस के 


कै वि - ह# 


समान अलग अलग नहीं हैं कितु एक सत्ताके दो गुण है। जिस 
को हम ईश्वर कहते हैं।इस प्रकार ईश्वर एक ठहरता हे 
अनेक नहीं।” 

समीक्षा;--वेदिक शब्दोका इस प्रकार अनर्थ करके भी बेचारे 
ईश्वर की सिद्धि न हो सकी यही दुःखका विषय है । यदि आपके 
ही इन अनर्थोको म्त्रीकार कर लिया जाये और ऋत एव सत्यको 
इश्वरकी दो क्रिया मान ढ्षी जाये तो भी आपने इसी प्रष्ठमे मन्त्रफा 
अर्थ करते हुए लिखा है कि “ऋत ओर सत्य अमभिद्ध' तथा 
'तपस' से उत्पन्न हुए।” आपने यहा 'ऋत' तथा सत्य का 
उत्पन्न होना लिखा है। तब यह सिद्ध हुआ कि इश्वर्मे ये शक्तियां 
सर्वदासे नहीं हैं, अपितु उत्पन्न हुई है| कब उत्पन्न हुई है इस 
प्रश्की आवश्यकता नहीं है। क्योकि यहां सृष्टिका प्रकरण हे 
अतः उसी समय ईश्वरमे ये शक्तियां पंदा होगई । 

प्रश्न यहा यह है कि ये शक्तिया भावसे उत्पन्न हुईं या अभाव 
से | यदि भावसे तो यह सिद्ध होगया कि ये शक्तियां इश्वरकी 
नदी हैं अपितु अन्यद्रव्यकी हैं| ओर ईश्वरने उनसे भांग कर या 
वल प्रयोगसे लेली हैं। अथवा यह भी हो सकता हे कि उन्हीं 
पदा्थकों (जिनके पास ये शक्तियां थीं) दया आ गछ हो ओर 

नि इैश्वरकों बिना मांगे दे दी हो | यह भी संभव है कि इश्वर 
आर प्रकृति आदिके मेलसे यह शक्ति इश्वरमे उत्पन्न हो गई हा। 
यदि ऐसा है तो ये शक्तिया विक्ृत कहलायेंगी ओर इखर विकारी 
सिद्ध होगा । यदि अभावसे ही ये शक्तिया उत्पन्न होंगे तो फिर 
इंश्वरकी आवश्यकता ही नहीं रहेगी। क्योकि जिस प्रकार #वर 
में ये शक्तिया अभावसे उत्पन्न हो गई उसी प्रकार अन्य पदार्थों 
में भी हा सकती हैं। क्योकि अभावमें इश्र्मे ही उत्पन्न करनेका 
कोई नियामक नहीं है। अमिप्राय यह है कि इश्वरकी सिद्धिके 
लिये जो जो युक्तियां दी जाती हैं वे सब ईश्वरके विरुद्ध सिद्ठ 
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ती हैं। क्योकि ईश्वर जैसी असंभव वस्तु को सिद्ध करने के 
ये जितनी भी कल्पनाये की जायेगी वे सब असंभव होगी। 


हि 5. 


उनको युक्तियोसे सिद्ध करना नितान्त असस्मव है । 


क्या ईश्वर व्यापक है ? 

जो भाई ईश्व॒रकों सब व्यापक मानते है वे ईश्वरको निमित्त 
कारण नहीं कह सकते | क्योकि यह नियम है कि निमित्त कारण 
हमेशा एक देशी ही होता है। ओर चह कार्य आदि में व्यापक 
नही होता । कार्यमे ज्ञो व्यापक रहता है उसे 'समवायी” ( उपा- 
दान ) कारण कहते है | जैसा कि लिखा हे--स्वसमवेत कार्योत्पा- 
दृक॑ समवायि कारणम्‌ । ? जिस कार्यमे कारणसमवेत रहता हे. 
उसे समवायी (डप,.दान) कारण कहते है । जैसे घटका म्रत्तिकाके 
साथ समवाय सम्बन्ध है। घट मत्तिकासे कभी प्रथक्‌ नहीं रह 
सकता | अतः मृत्तिका घटका समवायी (उपादान) कारण है। 
इसी प्रकार तन्तु पटका समवायी (उपादान) कारण हे। आदि 
आदि | अभिप्राय यह है कि यह सार्व॑तन्त्रिक सिद्धान्त है कि 
उपादान कारण वह है,जो कार्यमे व्यापक रहे ओर निमित्त कारण 
चह है जो कार्यमे व्यापक न रहे | अतः यह सिद्ध है कि निमित्त 
कारण वह है जो कार्यमे व्यापक न रहे । अतः यह मिद्ध है कि 
निमित्त कारण सब्बंथा अव्यापक व एक देशी ही होता है 


निमित्त कारण काये में व्यापक नहीं होता 


जे, एस, सित्न, ने धर्म सम्बन्धी तीन “लेखों ( ॥9766 
8888ए8 ०7 रि८।९707 ) से इस प्रश्नकी मीमासा की है। अञ्ञ 
वबस्तुतः गूढ़ और विचारणीय है। घड़ीका बनाने वाला घडीसे 
व्यापक नहीं होता जिस पुस्तक को मैं लिख रहा हूँ उसमे मे 


दा, प्‌ ५ 


थ्ष 
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व्यापक नहीं हूँ। पुरंतक पाठकों के हाथमे होगी और में कई 
कोसो पर दूर बैठा हूंगा। ईंजनका बनाने वाला इंजनमें कहां 
व्यापक हांता है ? न कुम्हार ही घडेमे रहता है । परन्तु क्या घडा 
घडी पुस्तक तथा इजन अपना अपना काम नहीं करते ? यदि 
अल्पजञ्ञ कुम्हार का बनाया घडा उसकेी उ्यापकता के विना 

साल काम दे सकता है तो बह ईश्वर जिसकी शक्ति तथा 
ज्ञान अपार बताया जाता है सष्टिके भोतर व्यापक रहनेके लिग्रे 
क्यो बाधित किया जाय | बहुतसे बेदन्ती लोग इसीलिये इेश्वर 
को निमित्त कारण न मौन कर उपादान कारण मानते है | 


इस लिये अनेक विद्धानो का सत है कि जिस प्रकार सूर्य एक 
विशेष स्थान पर है परन्तु उसका प्रकाश समस्त भूमण्डलं 
पर जाता है, उसी भांति ईश्वर विशेंप स्थान पर है, परन्तु उसका 
प्रकाश समसस्‍्तें सृष्टि से उपस्थित हो। इस प्रकार इंश्वर स्वतः तो 
व्यापक नही है किन्तुँ प्रक'र्श रूपसे व्यापक है । 


इस पर आप लिखते हैं कि 'सबसे पहले हम इस बात 
की मीसासा करते है. कि निमित्त कारण कार्य में व्यापक होता है 
या नही । इतनी बात तो शायद सभी को माननीय है कि जहाँ 
कतो नही वहाँ वह कोई क्रिया भी नहीं कर सकता। मेरा उसी 
वस्तु पर वश और अधिकार है जो मेरे हाथ में है । जहाँ 
मेरी पहुंच नहीं वहाँ मेरे द्वारा कोई क्रिया भी नहीं हो 
सकती । कभी कभी ऐस। होता है कि एक क्रिया मे कई छोंटी बडी 
क्रियाये सम्मिलित होती है. उनमें से एक क्रिया एक पुरुष करता 
है। ओर शेप अन्य पुरुष | परन्तु कथन मात्र के लिये नाम एक 
का ही होता है । यह केवल कहने की शेली है । वास्तेबिक बात 
नही जैसे कहते हैं कि ताजमहल का निमाता शाहजहाँ था। 
ताजमंहल का निर्माण एके क्रिया नहीं है. किन्तु सहस्लो या लाखों 
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छोटी छोटी क्रियाओ का एक समूह है | इच्छा शाहजहां-ने की । 
रुपग्रा देने के लिये आज्ञा शाहजहा ने दी । नकशा एक या अनेक 
विश्वकसाओं ते बनाया होगा। इंटेंया पत्थर अन्य-कताओ -ने 
उत्पादन किये होगे । इस प्रकार यद्यपि शाहजहॉका नाम है तथापि 
लाखों मनुष्योने क्रियाये की ओर तब ताजमल बना इन क्रियाओं 
में से जो क्रिया शाइजहां ने की उस क्रिया के समय और वेश मे 
शाहजहों उपस्थित था | जो अन्यो ने की उसके साथ वे पन्स्र 
उपस्थित थे । यदि उनसे से एक की भी उपस्थिति न होती तो वह 
क्रिया'न होती ओर ताजमहलके नि्मोणम बाधा हो जाती ।” आदि 


-ससीक्षा--यहां प्रश्न यह था कि निमित्त कारण कायमे व्यापक 
होता है या नहीं ? इस प्रश्नको छूबा तक नहीं क़्योकि 'इस“विपय 
में हमने जो युक्तियां-दी थी वे इतनी प्रबल्लथी कि उनका समाधान 
अगस्मव है ।-मतः आपने यह सिद्ध करने का प्रयत्न“किया 
कि- जो क्रिया करते है उनसे वे अवश्य व्यापक होते है प्रतीत 
होता है कि थोडी देर के पग्चात्‌ ही-आपको इस कथन की निस्सा- 
रता का बोध हो गया. इसी लिये आपने- आंगे लिखा है कि-. 

“इस लिये यह सिद्ध-हेकि नि्मित्त कारण, क्रिय|के-साथ रहता 
है । वस्ततः क्रिया उसी .सभय तक होती है जब तक कि -निमित्त 
कारण उपस्थित है ।” प्रृू० १६२ 


उपरोक्त दोनो लेख परस्पर विरुद्ध है क्योकि साथ रहना और 
व्यापक होना एक नही हे । आगे यह लिख कर कि “क्रिया उसी 
समय तक होती है जब की निमित्त कारण उपस्थित होता है |” 
एक प्रकार की निराशा उत्पन्न की है. क्योकि हम को आप से एसे 
तर्क हीत लख की सम्भावसा नहीं थी। हस प्रत्यक्ष देखन मे. कि 
चुम्हार की अलुपस्थिति में भी चाक से क्रिया होती है । जिस घड़े 
का आपने हद्टान्त दिया है उस से भी एक बार चावी दसे पर 
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चाबी देने वालेकी उपस्थिति बिना भी उसमे क्रिया होती रहती है। 
साराश यह है कि आपने इस लेखमे शब्दाडंबर के सिवा एक भी 
युक्ति नही दी है । यदि निमित्त कारणकों भी कार्यसे व्यापक मान 
लिया जाय ( जो कि असभव है ) तो निमित्त कारणमे ओर उपा- 
दान कारणमे भेद ही क्‍या रहेगा । 

दाशंनिकोका यह निश्चित सिद्धान्त है कि--समवाय सम्बन्ध 
( नित्य सम्बन्ध ) व्याप्य व्यापक सम्बन्ध समवायी कारण के 
साथ ही कार्य का होता है, जैसा कि हम प्रथम सिद्ध कर चुके है। 

तथा च ईश्वर को ब्यापक मानने पर जीव ओर प्रकृति की 
सत्ता ही नही रह सकेगी । इस बातकों आय समाजके अनुपम 
बैदिक विद्वान. पं० सांतवलेकरजी ने ही 'इेश्वरका साक्षात्‌ कार! 
नासक पुस्तकके प्रथम भाग से स्वीकार किया है। जिसको हमने 
इसी ग्रन्थके प्र० ३३6 पर उद्धृत किया है। पाठक वही देखनेका 
कष्ट करे । 


भय, शंका, लज्जा, 


दयालु--आगे आपने ईश्वरको दयालु सिद्ध करने के लिये 
कुछ प्रश्न लिख कर उनके उत्तराभास देनेका प्रयत्न किया है । 
आप लिखते है कि “ईश्वर कल्याणकारी है। कल्याणकारी का 
ही दूसरा नाम भला, सत्‌ अथवा द्यालु या न्यायकारी है । यह 
सब गुण भलाई से ही सम्बन्ध रखते है। वस्तुतः भाव एक ही 
है | अवस्थाओके भेदसे शब्द भिन्न भिन्न हों गये है। इनकी 
व्याख्या आगे की जावेगी । 

सष्टिके नियमोसे भलाई का इतना प्रवल प्रमाण मिलता है 
कि बहुतसे विचारशील पुरुष इसीको ईश्वरके अस्तित्वका प्रमाण 
मानते है । ऋषि दयानन्दने सत्यार्थअकाशमे लिखा है;--- 


( ८०१ ) 
भय, शंका, लज्जा, 


* जब आत्मा मन इन्द्रियोकों किसी विषयमे लगाना वा 
चोरी आदि बुरी वा परोपकार आदि अच्छी बातके करनेका जिस 
क्षण मे आरम्भ करता है उस समय जीबकी इच्छा ज्ञानादि उसी 
इच्छित विषय पर भक्कुक जाता है । उसी क्षणमे आत्माके भीतरसे 
बुरे काम करनेमे भय शद्भा और लज्जा तथा अच्छे कामोके करने 
से अभय निःशह्कुता ओर आननन्‍्दोत्सव उठता है. वह जीवात्माकी 
ओरजसे नही किन्तु परमात्माकी ओरसे है और जब जीवात्मा 
शुद्ध होकर परमात्माका विचार करनेमे तत्पर रहता है. उसको उसी 
समय दोनो प्रत्यक्ष होते है? सत्यार्थप्रकाश ( सप्तम समुल्लास ) 


यहां ईश्वर सिद्धि का प्रकरण था , अतः ज्ञात होता है कि 
स्वामी दयानन्द इश्वरके अस्तित्वका एक प्रमाण यह भी सममते 
थे कि मनुष्यके अन्तःकरणमे उचित ओर अनुचित मे भेद करने 
की एक शक्ति है जो इंश्वर प्रदत्त है। अगरेजीमे इसीको कांशेन्स 
(००7$2८॥०९८) के नाम से पुकारत है | 


“कुछ प्न्थकारोने सदाचार सम्बन्धी नियमकों जो मनुष्यके 
अन्तःकरण (९0708ट270९) हारा ज्ञात हो सकता हे ईश्वर 
अस्तित्वका सबसे बड़ा प्रमाण माना है। उसकी दृष्टिमे अन्य 
प्रमाणोकी आवश्यकता ही नहीं रहनी । जिस कार्ट ( [टथ॥76 ) 
ने अपनी तक बुद्धिसे यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया था कि 
जितना मनुष्य अपनी तक शक्ति का इंश्वर विपयमे प्रयोग करता 
जाय उतना ही वह भूल प्ुुलइयोमे फसता जायगा. उसी काण्टको 
यह भी मानना पडा कि व्यवहारिक बुद्धि और अन्तःकरण द्वारा 
इश्वरकी ऐसी साक्ती मिलती है कि सन्वेहबादके लिये कोई स्थान 
नहीं रहता । सर विलियम हेमिल्टनने भी यही माना हे कि ईश्वर 


( ८०२ ) 


अस्तित्व तथा जीवके अमर होनेका यही उत्तम प्रमाण है कि 
मनुष्यमे आचार सम्बन्धी ज्ञान प्राप्त करनेकी योग्यता है| डा० 
जोन न्यू मैन अन्त करण को धंका मूलाधार बताते हैं। उनका 
आग्रह है कि प्राकृतिक धम्ंक्रे सिद्धान्तो को इसी मुख्य नियम के 
आधार पर निश्चित करना चाहिये। जम॑नीके जीवित आस्तिक- 
घादी डाक्टर शेकिलने अपने समस्त आस्तिकवादकी आधार 
शिल्षा अन्तःकरण पर ही रक्खी हे । उनका आरम्भिक सिद्धान्त 
यह है कि अन्तःकरण आात्माकी धर्म सम्बन्धी इन्द्रिय है। और 
उसीसे हम ईश्वरका प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं” 

( फ्लिण्टका आस्तिकवाद्‌ प्रू० २१० ) 


समीक्षाः--यहा परस्पर विरुद्ध बातोका इतना आधिक्य है 
कि कुछ कहा नहीं जाता | प्रथम तो सत्यार्थ प्रकाशके प्रमाणसे 
यह सिद्ध किया कि चोरी आदि पाप है और परोपकारादि पुण्य 
अथवा जिस कार्य में करने से इंश्वर को ओर से अन्तःकरण मे 
भय, शका, ओर लज्जा उत्पन्न हो वह पाप हे। इसकी पुष्टि भी 
अनेक प्रमाणों से कर दी है | तत्‌ पश्चात्‌ आपको पाप और पुण्य 
के इस लक्षणमे अनेक ज्रुटिया दीखने लगी। अतः आपने कहा 
कि स्वतः न तो कोई काम पाप ही है और न पुए्य ही। आपने 
अपने इस सिद्धान्तको सिद्ध करनेके लिये भी एडीसे चोटी तकका 
पसीना वहा दिया। सभव है जब आप यह लिख रह थे, उधर 
इश्वरका ध्यान चला गया अतः उसने उसी समय आपके अन्तः- 
करणमे भय शंका, लज्जा, आदि उत्पन्न कर दी है। अतः आपने 
पुण्यका लक्षण बनाया कि जो अन्तिम उद्देश्य की पूत्ति करने 
वाला हो। तथा जो इसके विपरीत है बह पाप है |” 


यहा यह प्रश्न शेष रह गया कि अन्तिम उद्देश्य क्‍या है यह 


( ८०३ ) 


केसे जाना जाये ? जब तक इस उद्देश्य का ज्ञान न हो उस समय 
तक पाप और पुण्य का ज्ञान नहीं हों सकता, इस अवस्थासे जीव 
जो भी काम करता है उस का उत्तरदायित्व जीव पर नही होना 
चाहिये, क्यो कि उसको आज तक पुण्य की न तो यह परिभाषा 
बताई गई ओर न अन्तिम उद्देश्य ही । 


आपने आगे लिखा है कि ' इश्वर ने संसार में पाप क्‍यों 
उत्पन्न किया ? इस प्रश्न का रूपान्तर यह होगा कि ईश्वर ने 
मनुष्यो को अन्तिस उद्दे श्य का ओर उसके साधन पाप करने या 
न करने को स्वतन्त्रता क्यो दी ?” 


इस रूपान्तर का बनानेके लिये इस पुस्तक के इतने प्रष्ट काले 
किये | तथा अपनी सागी विद्वत्ता खर्च की है ? श्री मान्‌ जी इस 
प्रश्न.का रूपान्तर यह है कि ईश्वर ने जीव मात्र को पाप और 
पुण्य का स्पष्ट शब्दों मे ज्ञान क्यों न कराया ? तथा पुण्यात्मा बन 
ने के लिये प्राशियो को साधन सम्पन्न ओर स्व॒तन्त्र क्‍यों नहीं 
बनाया ? इस में तीन बाते है ( १) प्राणी मात्र को ज्ञान न देना । 
( ५) साधन सम्पन्न न बनाना | ( ३) स्वतन्त्र न करना । पहली 
बात ज्ञान का न देना तो प्रत्यक्ष ही है यदि कहो कि वेदो का ज्ञान 
दिया है, तो एक भारी भूल है. क्यो कि वेद इश्वर प्रदत्त नही है । 
इसको हमने 'बेदिक ऋषिवाद” नासक पुस्तक में सेकडो प्रमाणो 
ओर युक्तियों से भी सिद्ध किया है | यहां भी सक्षेप से आगे 
कहेगे | यदि यह माना भी जाये कि वेद्‌ ईश्वरीय ज्ञान है तो 
कुषन आदि खुदा का इलहाम ठहरेगे, अस्तु दूसरी बात है जीवों 
का साधन सम्पन्न न करना | यह भ प्रत्यक्ष हे। क्‍यों कि कीट, 
पतग पशु, पक्ती आदि अनन्तो जीबो के पास तो पाप ओर पुण्य 
को ज,नने के साधन बुद्धि आदि नही है यह तो निविवाद ही है 


8 


। 
शेप प्रश्न रह गया मनुष्यों का । इन अरघबो मनुष्यों में करोड़ों है 


8) टी 2 7० का) 


तो ऐसे ठेशों तथा कुलो मे या जातियों में उत्पन्न कर दिये गये हैं 
जो पशुओं जैसी ही है | उन्होंने भी धर्म और अधर्म को आज 
तक नहीं जाना है । यद्वि जाना है तो पाप को ही पुण्य जाना है। 
उन कुलो से इंश्वर का मनुष्यों को उत्पन्न करना यह सिद्ध करता है 
कि इश्वर जीवो को क्र,र पापी, अज्ञानी वनाना चाहता हो । आप 
के अन्तिम ध्यय को तो आपने ही मय नहीं समझ है यदि 
समभते तो इस प्रकार की पुस्तक कभी न लिखते शेप रह गया 
स्वतन्त्रताका प्रश्न सो तो ऐसी ही स्वतन्त्रता हे कि जेसे कि किसी 
के हाथ पर बांध कर गेर दिया जाये ओर उस से कहा जाये कि 
अब तू भाग ने मे स्वतन्त्र है। अथवा सम्पूर्णानन्दजीके कथनानु- 
सार हाथ पेर बाघ कर समुद्र मे डाल दिया जाये ओर फिर 
उससे कहा जाये कि तू अपने वस्त्र भिगाने ओर न भिगोंने से 
स्वतन्त्र है। इसी प्रकार आप भी मनुष्य को स््रृतन्त्र बताते हैं । 
“सपनों जा” दार्शनिकका यन्त्र इसीके आधार पर है कि समारमे 
स्वतन्त्रता नहीं है। उसका कथन है कि ससारमे कही भी स्वतन्त्रता 
नहीं है। सब कुछ अपने कारणो द्वाश नियन्त्रित या निर्धारित है 
जीवोके व्यापार भी स्वतन्त्रता पूर्वक नहीं हैं । 


तथा आज हस्तरेखा विज्ञानने तथा शारीरिक विज्ञानने यह्‌ 
सिद्ध कर दिया है कि जो मनुष्य चोरी अआदि करते हैं उनके 
शरीरकी रचना ही ऐसी होती है| जिससे उनका स्पभाव ही वसा 
हा जाता है। इसका विशेष वर्णन हम कर्मफल प्रक्रणमे कर 
चुके है। अत, यह सिद्ध है कि मनुष्य स्॒तन्त्र नहीं है। जब न 
तो उसके पास-साधन है ओर न यह स्वतन्त्र ही है फिर जो भी 
पाप अत्याचार आदि: वह करता है उसका उत्तरदायित्व ईश्वर 
पर आता' है॥ रह' गई भय, शका, ओर लज्जाको| बात | यदि 
वास्तवमे ऐसी बात है कि इनको ईश्वर उत्पन्न करता है तब तो 


नर 


यह स्वयं सिद्ध हो जाता है कि ईश्वर ही इन सब पापोकी जड़ हे । 
क्योंकि अनेक पापियोके दिलमे वह पापके लिये उत्साह और 
आनन्द उत्पन्न करता है, जैसे मुसल्मानोके दिलमे कुरवानीके लिए 
तथा हिन्दुओका कत्लेआम करनेके लिये तथा हिन्दुओके दिलोमे 
मुसलमानोको मारनेके लिये। एवं जितने भी आदमी दंगामे मारे 
गये है वे भी सब उत्साह और आनन्दसे मारे गये हैं। अनेक 
जंगली जातियां है जिनमे व्यभिचार आदिकों बुग नहीं माना 
जाता अतः वे लोग उन पापोकों निशंक होकर करते है। चकरोते 
के पास ही पहाडी जातिमे बडे भाईकी स्त्री ही अन्य सब भाइयों 
की स्री होती है | वे लोग न तो इसकों पाप ही सममते है और 
न इस कार्यके लिये उनके हृढ्यमे भय, शंका व लज्जादि ही उत्पन्न 
होते हैं। इसी प्रकार मांसाहारकों धर्म मानने वालोकी अब्स्था है । 
अतः यह कहना कि पाप करते समय इेश्चर भय, शका व लज्जा 
आदि उत्पन्न कर देता हे विल्कुन्त निराघधार हे । चस जब पुण्य या 
पाप, और सदाचारकी कोई व्याख्या ही आप नहीं कर सकते तो 
सदाचार ही स॒प्टिफा उद्देश्य किस आधार पर सिद्ध किया जा 
सकता है। यदि उपरोक्त भ्श्न न भी उठाये तो भी यह प्रश्न होता 
है कि जब सष्टि रचनेका उहेश्य सदाचार ही है, तो आज तक 
इश्वरको इस उहदेश्यकी पुतिमे सफन्नता क्‍यों नहीं मिली | आदि 
असेक शंकाये है जिनका समाधान करना असस्भव हे। बा० 
सम्पू्णानन्दर जी शिक्षा मन्‍्त्री यू० पीठ ने इन प्रश्नो पर प्रकाश 
डाला है, उसको हमने 'कर्मफल ओर इश्वर' प्रकरण मे लिग्या है 

पाठक वहां हेख सकने है। 


दुःख 


' इस बातका कोन विरोध कर सकता मे कि ससार दुःख 


( ८०६ ) 


ओर पीडाका स्थान है ? बड़े से बडे आस्तिक तक यही कहते हैं 
कि ससार असार है, संसार दःखमय है और ईश्वर का बनाया 
हुआ है, तो दुःख भी ईश्वरने ही बनाया होगा। फिर उसको 
कल्याणकारी केसे कह सकते हैं. ? रुंसारमे सुख है कहा ? कोई 
पुत्रके शोकमे रोरहा है, कोई विधवा पतिके वियोगमे चिल्ला रही है 
कोई पुत्र अनाथ होकर सिसकता फिरता हो। यदि संसारके 
साक्षात्‌ नरक होनेकी साक्षी देखनी हो तो प्रातः काल ही अरप- 
तालोकी सेर कर आया करो | कैसी केसी भयानक चीमारियां 
मनुष्यके शरीरमे उत्पन्न हो सकती ओर हुआ करती है। फिर 
कही रोग है. कही दरिद्रता है कही कलह है कही मित्र वियोग हे 
इस पर भी आस्तिक कहते है कि इश्वर कल्याणकारी है तो यह 
दुःख किसने उत्पन्न कर दिया था । दु 'खकी उत्पत्ति किसी ओ रने 
की ओर सुखकी किसी ओर ने, क्या सचमुच आधी खष्टि अक- 
ल्याणकारी शेतान बनाता है ओर आधी कल्याणकारी ईश्वर ? 
क्या ईश्वर इतना निबल है कि शेतान इश्वरकी इच्छाक़े बिना 
भी दुःख का प्रचार ओर प्रह्दार कर ही जाता है और ईश्वर की 
कुछ बनाये नही बनती । क्‍या जिस प्रकार दुबंल राजाके राज्यमे 
विद्रोही छापा मारे बिना नही रहते इसी प्रकार इईंश्वर की श्जा मे 
शेतान की दाल गल ही जाया करती है ९ 


दूसरा प्रश्न यह है कि पाप इतना अधिक क्यो है ? क्या 

आस्तिक लोग स्वय इस वातकी साक्षी नहीं ढेते कि ससार में 
3 ४५ ५ धर बे कप ् 

धमोत्मा कम और अधर्माी अधिक है? सच्चे कम ओर कूठे 
अधिक है ? ईमानदार कम ओर वईसान अधिक हैं ? आस्तिक 
लोग कहते है कि धर्म पर चलना और तलबारकी धार पर चलना 
बराबर हे , ऐसा क्यो हे ? ब्यालु परमेश्वरने घर्म पथकों फूलोंका 
मार्ग क्यो नहीं बनाया कि सभी धर्मात्मा हो सकते ? क्या ईश्वर 


७ण्ज ) 


को मनुष्यों से ऐसा बेर था कि वह उनको धमोत्मा होते देख नहीं 
सकता था ? क्‍या पोराणिक इन्द्रपुरी के इन्द्रके समान इश्वरको 
उन लोगोसे ईषों होती है जो घर्म पथ पर चलकर इन्द्रासन ग्रहण 
करना चाहते है ? बस्तुतः सोचना चाहिये कि समस्या क्‍या है ? 
क्या पाप भी ढु ख के समान शेतान की कारीगरी है. ? फिर 
इंश्वरने उस शेतानको बनाया क्‍यों जिसने ईश्वरकी समस्त कल्याण 
कारिता पर पानी फेर दिया ? या शेतान भी इश्वरके समान शक्ति 
सपन्न है जिसके आगे ईश्वर महाशयकी कुछ चलती चलाती नहीं? 


* दुःख ही प्राणियों की पूर्णंता का साधन है | अथोत्‌ इसका 
परिणाम अच्छा होता है | इस परिणाम से ही इसकी उपयोगिता 
स्पष्ट होती है | यह उपयोगिता उस समय भी सिद्ध होती यदि 
पूर्णता का अन्त आनन्द न होता। में प्रसमता हूं कि पूर्णता स्वय 
उच्चकोटीका साध्य ( प्रयोजन ) है । ओर जो दुःख इस प्रयोजन 
की सिद्धि करता है वह कभी बुरा नहीं हो सकता | इस अआत्तेपके 
लिये चिन्ता करना व्यथ है। मेरी समझ मे नहीं आता कि ग्राणि- 
वर्ग के जीवन का आदर्श वह सुअर हो जिसको भल्ली भांति 
खिलाया पिलाया जाता हो, जिसे कुछ काम न करना पड़ता हो, 
ओर बध करनेके लिये न बनाया गया हो। प्राणि वर्गकी शक्तियो 
के विक्राश तथा उनकी प्रकृति की उन्नति के लिये जितने दुःख की 
आवश्यकता थी उतना ही दिया गया है, जब हम कहते हैं कि 
प्राशियो का मुख्य उद्देश्य सुख की प्राप्ति है तो हम ईश्वर की सृष्टि 
रचनाके प्रयोजनकी अवहेलना करते है , यदि दुःख केवल पूर्णृता 
का ही साधन होता और सुख का साधन न होता तो भी यह 
ईश्वर की परम दया सूचक होता परन्तु इससे तो ओर भी अधिक 
दयाका परिचय मिलता है कि दुःख न केवल पूर्णता का ही साधन 
हे किन्तु सुखफा भी । जो दुःख प्रयत्न के लिये प्रेरणा करता हे 
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ओर जो दुःख प्रयत्न करने मे होता है यह दोनो ही अन्त मे 
आनन्द को प्राप्त कराने वाल होते है | शायद सुख के अनुभव के 
लिये दुःख का अनुभव आवश्यक है। शायद ग्राणियोके शरीर 
ही ऐसे बने हैं कि यदि वह दुःखका अनुभव न करले तो सुखका 
अनुवभ भी न कर सकते।” आदि, 


समीक्षा--योग दर्शनके प्रणेता पतजली मुनि कहते है कि-- 
* सबंमेव दुःख विवेकिनः अर्थात्‌ विवेकी पुरुष के लिये सासारिक 
सुख भी दुखरूप ही है । क्यो कि वे वास्तव में सुख नहीं हैं, 
अपितु सुखाभास है | इसी प्रकार संसार के सभी महा पुरुषों ने 
ससार को दुःख रूप बताया हे। परन्तु आप कहते है कि संसार 
में दुःख आटे से नमकके बराबर है? इसके स्थानमे यदि यह कहते 
तो ठीक था कि ससार से सुख आटे से नमक के वबरावर भी नही 
है । यदि ससार मे किचित्‌ भी सुख होता तो शाञ्रों में संसार 
त्याग का उपदेश और मोक्ष प्राप्ति का प्रयत्न ही व्यर्थ था। अब 
प्रश्न रह गयाकि दुख सुखका कारण है, तथा उन्नति विकास आदि 
का कारण है। यह तो तब ठीक समझा जाता जब उन्नति प्राप्त 
व्यक्तियों को दुःख न होता क्यो कि जिस कर्यके लिये दुःख दिया 
गया उस कार के होने पर दुःख की, समाप्ति होनी चाहिये । यदि 
कहो कि अभी तक विकास , और उन्नति पूरी नही हुई है, तो इसकी 
कोई सीमा है या नही है। तथा एक प्रश्न यह भी हे कि उन्नति का 
लक्षण क्‍या है, और इसका उद्देश्य क्या है । तथा ईश्वर ने इनकी 
उन्नतिका भार अपने ऊपर क्यो लाद लिय। है? यदि उन्नति करने 
का भार लिया ही था तो अनादि कालसे आज तक बह जीवो की 
उन्नति क्यो नहीं कर सका। अब आगे वह इस कार्य को कर 
सकेगा इसमे क्या प्रमाण है। अतः ऐसे अयोग्य व्यक्तिका कृत्य 
है कि इस उत्तरदायित्व से परांडमुख हा जाये यदि दुःख कर्मो का 
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फल्न है तो ईश्वर इस फल्न देने मे क्‍या करता है । यदि कहो फल 
देता है, तो प्रश्न यह हे कि ईश्वर इस मासले मे क्‍यों पड़ता हे, 
उसका अपना कुछ स्वा्थ है या बिना ही प्रयोजन के काय॑ करता 
रहता है | यदि कहो कि जीवो की भलाई के लिये ऐसा करता है' 
तो वह भलाई आज तक क्यो न हो सकी ? इत्यादि अनेक पश्र 
है । आगे आपने विच्छू के डक शेर का पंजा सर्पका विष व दन्त 
आदि का प्रयोजन बताया है--- कि उससे शिकार को कष्ट कम 
होता है” इस प्रयोजन का ज्ञान उस समय होता जब ईश्वर को 
भी शिकार बना दिया जाता ओर शिकारी उसको मारता और जब 
बह शिकायत करता तो उससे कहा जाता कि घबर।ओ मत यह 
दुःख तेरी उन्नति के लिये है । 

इसीसे तुमे सुख प्राप्त होगा । तेरे विकाश का मार्ग ही यह है 
आर हम तेरे को दु'ख भी अल्पसा ही देते है। अभिप्राय यह हे 
कि संसार भे भयानक पाप है और घोर नारकीय दुःख है! यह 
सिद्ध है । अब यदि इेश्वर को जगत कता माना जाय तो वही इन 
पापों का और इन दु:खो का उत्तरदायी होता है. । 


आगे आप लिखते हैं, कि-- 'सम्राटका अपने नोकरो के 
मस्तिष्को पर कुछ भी वश नहीं है। इसी प्रकार इश्वरका भी उन 
सत्ताओं पर बश न होता ओर वह उसकी सुष्टिकों उलट पुलट 
कर डालते जैसा बहुधा सम्राटके चाकर कर देते हैं। ओर जिसके 
लिये सम्राटको दण्ड ठेना पडता है । सम्राटके साम्राज्यमे सकड़ो 
बाते ऐसी हो सकती है जो सम्राटकी इच्छाके विरुद्ध होती हे क्यो 
कि सर्त्नाट प्रजाकें घटके भीतर व्यापक नहीं होता। 

सष्टिके अवल्लोकनसे इतनी बातोका पता चलता है-- 

(९) सष्टि नियसाचुकूल है । 

(२) नियमोसे अपार बुद्धिका परिचय होता है । 


(३) नियम अटल है । हि 
. _ (४) ये नियम सूक्मसे सूक्ष्म वस्तु पर भी शासन करतें है। 
ओर कोई वस्तु इनका उल्लघन नहीं कर सकती। 
2, इस लिये सिद्ध है कि ईश्वर । 

(९) नियन्ता है । 

(>) ज्ञानवान अथोन सर्वज्ञ है | ' 

(३) एक रस है । 

(४) सूक्ष्मसे सूक्ष्म ' अथोत्‌ निराकार ) और सर्वशक्तिमान 
है ।” आदि | 

पहली तीन बातोकों तो सभी आस्तिक.मानते हैं परन्तु चौंथी 

बातमें बहुत मतभेद है| यह मतभेद दूसरे रूप मे उपस्थित किया 
जाता है। यो तो कोई आस्तिक इस बात का निषेध'नही करता 
कि ईश्वर सूक्ष्म और संब शक्तिमान्‌ है । परत्तु 'इसके साथ साथ 
ही बहुतसे लोग मानते हैँकि ईश्वर साकार है या साकार होसकेता 
है ।निराकारवॉोंढियो और साकर वादियों का पुराना मगडा है 
ओर इस भगड़े के ऊपर ही अन्य बहुतसे मतभेद की नींव रक्खी 
गईं हे । मै समझता हूं। कि यदि यह कगडा सुलक जाय तो 
ससार के बहुत से नास्तिक आस्तिक परस्पर मिल जाय॑ और 
बहुत से नास्तिक नास्तिकता छोड़कर आस्तिक बन जाय | परन्तु 
भिन्ने? मस्तिष्क भिन्नर रीति से साचते हैं | 

देखना चाहिये कि साकार का क्‍या अर्थ है ? आकार या 
आकृति का सम्बन्ध हमारी इन्द्रियोसे है। साकार वस्तुको आंख 
से देख सकत और हाथ से छू सकते हैं। जो ऐसी वस्तु नहीं है. उसे 
निराकार कहते है ।कि रृष्टि मे दोनों प्रकार की वस्तुण है। 
शतपथ न्राह्मण १४।५।३ ।१ मे लिखा हे । 

दबाव ब्रह्मणों रुप मृत चेवाम्रतेंच | 
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अर्थात--रटृष्टि के दों रूप है । एक साकार ओर एक निराकार 
पाम्ती जब भाप बन कर उड़ जाता है। तो निराकार हो जाता है. 
क्योंकि दृष्टिम नही आता | परन्तु जब भाप जम कर वाल बन 
जाती है तो साकार दो जाती है। वायु निराकार है । 
क्योंकि उसे देख नहीं सकते। आकाश निराकार है । अब 
प्रश्न यह होता है ईश्वर निराकार है या साकार। साकार वर 
अवश्य स्थूल होगी । रष्टिमे जितनी स्थूल बस्तुयेहे सूच्म चस्तुओं 
में उ्यपक नहीं हैं। इसलिये या तो ईश्वर को स्व व्यापक न 


धो |] 


माना जाय या उसे साकार न माना जाय | साकार आर सव- 


ु 


उयापक दोनो होना असम्भव है। यदि सर्व व्यापक नहीं मानत 
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2 ९ 
. दो कर्ता भी नहीं मान सकते | यदि कतती नही मानते तो इंश्वर 


ईश्वर ही नहीं रहता और आस्तिकताकी मित्ति धस्मसे गिरकर 
चकनाचूर हो जाती है. । इस लिये आस्तिकों का इेश्वर की साकार 
मानना स्वयं अपने सत का खण्डन करना कौर नास्तिकों के सामने 
अपनी हंसी कराना है. । हि 
समीक्षा:--यहां आपने सम्राट और ईश्वरका दृष्टान्त दकर 
लिखा है कि--* राजा क्योकि प्रजाविके हरदम व्यापक नहीं है 
इसलिये लोग उसकी इच्छाके विरुद्ध भी कार्य कर बेंठते छै. 
परन्तु ईश्वर सबके छृदयसे व्यापक है अत+ जीव उसकी इच्छाके 
विरुद्ध कार्य नही कर सकते” यही कारण है. अनेक विद्यानोका 


एः 


यह कहना हैकि यह जगत किसी पतित आत्मसाक्रा काय हे । क्यो 
दि वही सबसे पापादि कराता है। तथा पाप स्व्रय कराता है आर 
फल इन निर्दोप वेचारे जीबोको दे ठेता है । जिस बातकेा आपने 
ख्पति संक्तेपसे कहा है पुराणकारोने इसीकी स्पष्ट शब्दों कहाएँ वि 
कारयत्पेप एवेंतान जन्तृन्‌ नाना शरीरगान । 


भृत्यानिश्ानिव सदा कर्माणी साध्व साधुनी ! 
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मानव नरक नेतुं समीच्छति महेश्वरः | 
एवान कारयति स्वामी पाप॑ ऊयेव केवलम्‌ | 
आत्मपुररण श्ञ० ४०२३३-३४-३१४ 


अथाव जिस प्रकार स्त्रामी अपने नौंकरोमस कार्य कराता है 
उसी प्रकार महेश्वर जीवोसे काम कराता है । जिनको नरक भेजना 
चाहता ह उनसे पाप कराता है, तथा जिनको स्वर्ग भेजना 
चाहता है उनसे पुण्य कराता है| 2 


आगे आपने सष्टिस जिन बातो को बताया है थे सब बातें 
इश्वचर मे भी सिद्ध हे यथा -- 


(१) इंश्वर नियमानुकूल है । 
(२) नियम अटल हे | 


(३) ये नियम बश्वर पर शासन करत हैं अथान इनके अनु 
कूल इंश्वरको कार्य करना पडता हे। 


इसलिये सिद्ध है कि ईश्वरका कोई नियन्ता है । यदि कहो कि 
इश्वरमे नियम स्वाभाविक है उसका कोई नियामक नहीं है तो यही 
मानने से क्या आपत्ति है कि ये नियम जगतमे भी- स्वाभाविक हैं 
उसका भी कोई नियामक नहीं है | यदि कहो कि नियम चेतन कृत 
होते है तो भी ठीक नहीं क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखते कि जलका 
नियम हे नीचेकों जाना तथा अमप्निका नियम है ऊपरको जाना। 
इत्यादि प्रत्येक जड़ पदथसे नियम है। आगे आपने साकार ओर 
निराकारका प्रकरण प्रारम्भ किया है| यहां आपने जो वस्तु चक्ु 

यसे दंखी जा सके उसे ही साकार माना है जो कि निराधार 
है। आगे आपने एक श्रुति दी है जिसमे 'ब्रह्म' आत्माके दो रूपो 
का कथन है. वहां आपने 'त्रह्म' के अर्थ स॒ष्टि कर दिये है जो कि 


डर 


। 


। 
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बिल्कुल गलत है| वास्तवमे निराकार कोई द्रव्य नही होता है, यह 
एक सिथ्या कल्पना है । 


प्रथम तो आपने आकारका सम्बन्ध इन्द्रियोसे बताकर लिखा 
5 । ५ 
कि 'साकार वस्तुको आंखसे देख सकते ओर हाथसे छू 


है 


सकते है। ” 


फिर आपने वायु ओर बिजली आदिको जो प्रत्यक्ष ही 
इन्द्रियोका विषय हे उनको भी निराकार कह दिया | थे परस्पर 
विरोध है । अतः स्पष्ट है कि आपका यह साकार और निराकार 
का वर्णन भी भ्रम मात्र है | रह गया ईश्वरके साकार और निरा- 
कारका प्रश्न सो प्रथम तो इश्वरका अस्तित्व ही सिद्ध नहीं है तो 
साकार ओर निराकारका प्रश्न ही उपस्थित नही होता । 


प्ंलय 


जगत की उत्पत्ति से प्रथम प्रह्लय का सिद्ध होना आवश्यक 
है | हमारा दृढ़ विश्वास है कि वेदिक साहित्यमे जहाँ सृष्टि उत्पत्ति 
का विरोध किया हे, वहां इस वतंमान विश्व की प्रलय हो जायगी 
इसका भी विधान नहीं हे | वास्तवमे प्रलयका अर्थ हे किसी प्रान्त 
विशेष की भूमिका कुछ दिन के लिये वसने योग्य न रहना 
अथवा जैसा हम हिमालय की कथा से लिखचुके हैं, किसी समुद्र 
के स्थान पर पर्बंतादि का हो जाना अथवा प्रथिवी की जगह पर 
समुद्र का हो जाना। बस इसी खण्ड प्रलय का नाम शास्त्रों मे 
प्रलय है । ऐसी प्रलयको जेन शास्त्र भी मानते हैं। ऐसी प्रत्य का 
का इतिहास भी मिलता है | यह जलप्रल्लय 'नह”'की किस्तीके नाम 
सेप्रसिद्ध है । वैदिक साहित्यमे यह कथा“मनु”के नामसे प्रसिद्ध है। 


(0 
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अवस्था प्रतित्षण बदलती रहती हे, एफ पहली अवस्थाका नाश 
तथा दूसरीका उत्पाद ( प्रकाश ) होता रहना है । परन्तु जिसमें 
यह उत्पाद ओर व्यय होता है वह द्रव्य स्थाई है । उसी द्रव्यकी 
परमागु भी एक अवस्था (पर्याय) है क्योकि यह भी एक अवस्था 
हे अतः अवस्था होनेसे यह भी स्थाई नहीं है । इसी सिद्धान्तकों 
धआाज विज्ञानने स्वीकार फिया है । सारांश यह हे कि आपने स्तय 
यह सिद्ध कर दिया हे कि परमाणुसे लेकर सूर्य आदि तककी 
सब वस्तुये बनी हुई हे, काई विश्लेपण क्रियास वर्नी हे ता काई 
संश्लपण क्रियासे। आप के सिद्धान्तातुसार सश्लंपण क्रियासे 
जगत्‌ अथोत्‌ प्रथ्ित्री, चोढ सूरज आइि बने है और विश्लेपण 
क्रियासे प्रलय हुई अथात परमाणु बने तो जिस प्रकार जगतका 


कतो इंश्वर है उसी प्रकार प्रलय से परमाणुओ का करता 
भी इंखचर सिद्ध होगया। तथा जब यह नियम भी सिद्र हा 


गया किजों काय है वही कारण भी हे इसी प्रकार जो कारण 
है वही कार्य भी है तो यही नियम ईश्वर पर भी निधोरित 
होता है अत इश्वर जब जगतका कारण हे तो बह कार्य भी 
अवश्य होगा, जब काय होगा तब्र उसके कर्ताकी भी आवश्यकता 

गी आदि आदि परन्तु जहां आस्तिकवादने दो प्रकारके काय 
माने है, एक विश्लेपण क्रियय परक आर दूसरा संश्लेपण क्रिया 


परक वहा नेयाग्रिको ने काय का लक्षण सावयचत्व ही किया है । 
थथा-- कायत्वसपि सिद्ध चने चुसाठे, सावयवत्वत' ' ( सबे 


सिद्धान्त संग्रह) अथात्‌ प्रथिवी अदिका सावयवत्व होनेसे काय - 
त्व सिद्ध है। उनका कथन है कि परसमारयु ओर आकाशफऊे बीचमे 
जितने अवान्तर परिणास वाले द्रव्य है वे सब काय है। क्योकि 
वे सब कार्य है | उनका मध्यम परिमसाणत्व होना उनको सावयव 
सिद्ध करता है ओर जो सावयव है वह कार्य है ।”” अबान्तर 
महत्वेन वा कार्यत्वानुमानस्थ सुकरत्वात्‌” सारांश यह कि 
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नैयायिकों ने केवल सावयव पदार्थका ही कार्य भावा दे हे 
निर्विवाद है कि सावयवत्व संश्लेषशात्सक क्रियाका ६ 
परिणाम है। अतः यह सिद्ध है. कि नेयायिक लोग संश्लेपशार पं 
क्रियाके लिये कततीकी आवश्यकता समभते है। इसका तो विशेष 
विवेचन आगे करती” प्रकरणमे करेंगे. यहां तो कोय का अकररय 
है, अतः यहां तो यह्‌ देखना है कि नेयायिकोका यह लक्षण ठांक 
है या नही 
कार्य' कारण संबंध दर्शनशास्रमें चार तरहका माना गया है- 
(१)असन सेसत्‌ की उत्पत्ति (बोद्ध) (२)सत्त से 
असत की उत्पत्ति ( वेदान्त ) (३) सत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति 
( सांख्य ) (४) असत्‌ काय वाद या आरभवाद ( नंयायिक ) 
इन नेयायिकों के सिद्धान्त का नाम आरम्भवाद अथवा असत्‌ 
कार्यवाद है। इसका अभिप्राय यह है कि बीज के नाश होने पर 
अकुर उत्पन्न होता है ओर अकुर के नाश हो जाने पर वृत्त उत्पन्न 
होता है इनका कथन है कि बीज मे वृक्ष नही है अपितु वृत्त एक 
प्रथक्‌ नया पदार्थ उत्पन्न हुआ है। प्रशस्तवाद भाष्य मे कहा है 
कि मिट्टी से घट प्रत्यक्ष से ही प्रथक देख रहे हैं. | यदि दोनो एक 
होते तो घड़े का काम मिद्ठी ही दे सकती थी, ऐसी अवस्था मे घट 
चनाने की आवश्यकता न थी , परन्तु सांख्य दर्शनने ओर वेदान्त 
ने इस असत्‌ कार्यवादका तीत्र खए्डन किया है.। वर्तमान विज्ञान 
ने सी इम बाद को अस्वीक्षार किया है। उसने अपने प्रयोगों 
हा ततायब द की पुष्ट की है । सांस्यकार का कथन है कि... 
करण में काय विद्यंसान रहता है, इस वात को सिद्ध करते 
 उश्वर कृष्ण त्िम्त प्रमाण देते हैं-.- 
फरणदुपदान ग्रहशारतवेसंभवाभावात्‌ 


"जारप शकपकणातारणभावा मत्कार्य्‌/ ॥(मा ० का ० ६) 


5 


( ८९६ ) 


सानो के यहां भी ऐसी ही कथा है । वर्णनशली का भेद है. नह 
आर उसका सारा कुठुम्ब बच गया तथा नोका जूदी पहाड की 
चोटी पर जाकर ठहरी | इसी प्रकार संसार के सभी धर्मों में तथा 
जातियो में इस प्रल्लय का वर्णन है । - 


(१) चीन वाले इसको फोई की प्रलय कहते हैं.। (-) यूनान 
वालो के यहा हुकेलियान। (३) असीरिया चिसुथ्‌'सके नामसे 
कहते हैं | इसी प्रकार अन्य लोगों के यहां भी इस प्रलयकी कथा 
प्रसिद्ध है । असीरिया की पुरानी खुदाई मे इसका प्रमाण प्राप्त 
हुआ । शअ्रतः ऐतिहासिक विद्वान इसका १०००० हजार वर्ष से 
पूर्व की घटना वतलात हैं, जो छुछ भी हो यह घटना सत्य है इस 
में सन्‍्देह करनेका कोई कारण नहीं है । यह प्रलय जैन मान्यताके 
शनुकूल है | सुना जाता हैं. इस नहकी कत्र अयोध्यामे है । मस्त्य 
पुराणके अनुसार यह चेबस्व॒त मनु है. परन्तु वहा लिखा है कि 
जब प्रलय समाप्त होगई तो स्वयं मनु उत्पन्न हुए और उन्हींसे 
पुनः वंश चला बेवश्वत मनु सातवां मन्तु साना जाता है तथा 
स्वयंभू मतु पहला मनु माना जाता हे तो फिर यह स्वयंभू मठ 
कहांसे आ गये ? वास्तवमे तो इस सरूय पुराणने मन्वन्तरोंकी 
कल्पनाको ही नष्ट कर दिया | अस्तु, हमने इतने मठुओके प्रमाण 
उपस्थित किए हैं । (१) वैवस्वत (२) सावरणि (३) स्वयंभू (४) स्री- 
मन्तु इन सबके विषयमे ही ऐसी कहावत है कि इनके नाससे वंश 
चले तथा इनके नामसे भारतवर्ष प्रसिद्ध हुआ | सब १४ मु है. 
उनमें ७ सावर्ि है। यदि ऋग्वेदम हम उनका वर्णन साने तो सात 
शेष रद्द जाते हैं | उनमे सबसे पहला स््रयंभू और सातवां वेवस्वत 
अतः शेष ५ को भी ऐसा ही समझता जा सकता है। अतः १४ मनु 
ओर एक काश्यपकी स्री मु इन १५ व्यक्तिओओका एक समान 
बर्णन मिलता है । अतः यह प्रश्न स्वभावतः उठता है कि इनमे से 
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किसको “मानव मसानुष, मनुष्य, आदि जातिका कारण माना जाबे। 
कया ये सब कल्पना मात्र है। अथवा कुछ अन्य रहस्य हे इत्यादि 
अनेक तक बितकी पेदा हो सकते है। इन सब पर गवेपणात्मक 
इषप्टिसे विचार करना चाहिये | यदि ऐतिहासिक विद्वान इस पर 
विचार करेगे तो हमारा अनुभव हे कि वे भारतीय प्राचीन इति- 
हासकी अनेक उल्मने सुलभ सकेगे। इसके अलावा जो प्रत्नय 
कही जाती है उसका खण्डन तो मीमांसाचाय कुमारिलभट्टने 
अपने श्लोक वार्तिक अन्थमे ही विस्तार पूर्वक दिया है | यथा।-- 


जिस ग्रकार विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया कि यह्‌ सम्पूर्ण 
जगत न कभी उत्पन्न हुआ ओर न इसका कभी नाश होगा । 
क्योकि न तो सत्‌का कभी नाश होता हे ओर न अभावसे कोई 
वस्तु ही बनती है । अतः इस सत्स्वरूप जगतका भी कभी नाश न 
होगा | तथा न कभी ऐसा समय था जब यह जगत सब्ंधा 
अभाव रूप हो | इस विषयसे वदिक प्रमाण हम ,पू्े लिख चुके 


है | तथा उनको पुनः यहां लिखते हैं तकि विषय क्रमश; आगे 
चल सके | 


अमेथुनी सृष्टि 


अनेक युक्ति ओर प्रमाणो से हम यह सिद्ध कर-चुके हैं. कि 

यह जगत नित्य है । जब यह सिद्ध हो चुका तो अब अमेथुनी 
सृष्टि का प्रश्न-ही उपस्थित नही होता | परन्तु -फिर भी हम अमें- 
थुनी दृष्टि के विषय से जो युक्ति दी जाती है उचको लिख कर उन 
पर विचार करते है,। इस विषय पर सबसे,नवीनतर विचार आर्य 
समाज के प्रसिद्ध सन्‍्यासी नारायण स्वासी ने अपनी पुस्तक वेद 
रहस्य में प्रकट किये है अतः हम उन्हीं को लिखते है । यथा-- 
* मनुष्यका स्वासाविक ज्ञान पशुओसे कम-है । गाय वेल आदि 
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पशुओं के बच्चे स्वभावतः तेरना जानते हैं. परन्तु मनुष्य सीसे 
बिना नहीं तेर सकता । कनुष्यों को पशुओं से जा विशेषता प्राप्त 
है उसका कारण यह हे कि वह नेमित्तिक ज्ञान प्राप्त करने और 
प्राप्त करके उसकी वृद्धि करने की योग्यता रखता है। यही नेमि- 
त्तिक ज्ञान मनुष्यत्वकी भित्ती झची किया करता है। इसी योग्यता 
का लगभग अभाव पशुओको उच्च होनेसे रोक दिया करता हैं।सा- 
भाविक ज्ञान जन्म सिद्ध होता है। परन्तु नेमिमित्तिक ज्ञान अन्यो 
से प्राप्त किया जाता है । इस समय वह माता, पिताओर अध्यापक 
वर्गसे प्राप्त किया जाता है । परन्तु जगतके प्रारम्भमे जिसे दुनिया 
की पहली नस्ल कहा जाता है अमेथुनी सृष्टि होने के कारण उसे 
कोई शिक्षा देकर नेमित्तिक ज्ञान प्राप्त करने वाला नहीं होता था। 
इस सम्बन्ध में अमथुनी स्रष्टि का समझ लेना कदाचित्‌ उपयोगी 
होगा । 
्जर [कप 
अमथुनी सृष्टि 
महा प्रलय से जगत का अत्यन्ताभाव हो जाता है। कार्य रूप 
में परिणत प्रकृति का चिन्ह बाकी नहीं रहता, न कोई लोक बाकी 
रहता है। सूर्य चन्द्र छदि सभी लोकलोकान्तर कारण रूपी प्रकृति 
को गोंद मे शयन करने लगते है। ऋग्वेद में इसी सत्‌ रज ओर 
तमकी साम्यावस्था अथवा जगत के कारण रूप प्रकृति मे लीन हो 
जाने के लिये “तमासीत्तमसागू ढमग्रे” ( ऋरजेद्‌ १०। १२६ ।३ ) 
कह। गया है । प्रचलित विज्ञानन भी इस महाप्रलयवादका समर्थन 
किया है । क्‍लाशियस ( 6 ई0एरावंलः ए प्राढ प्रध्याओं- 
०४ 607ए ० ॥64 ) ने तपक्ों दो। भागोमे विभक्त किया हे । 
(९) ब्रह्माण्डसे उपस्थित ताप स्विरताके साथ कामसे आता रहती 
। (०) दूसरा कासमें न आने वाला ताप अधिक से अधिक ; 
होजानेकी ओर प्रवृत्त रहता है। इसकी प्रवृत्ति भीवरकों औरि ' 


हामकी होती ७ । यह दसरी शक्ति तापरूपमे हाकर शीतलता 
प्राप्त बस्मश्योम बेंटफर पमाग ताप रूपसे काममे आनेके अयागस्य 
दा जाती है। पहले प्रकारका ताप काम में आने के अयोग्य हा 
जाती है। पहले प्रकारफा ताप कास से आ-आकर कम हाता 
श्हना . और देसरा कामसे ते आने वाला ताप पहले तापके 
ब्ययस, बढ़ता रहता हैं । उस प्रकार प्रद्माए्ड की कतृत्व शक्ति 
दुसरे प्रफारके ताप रूप से परिवतिन होती रहती है ओर कामसमे 
नी आया करनी । सह काम होते होते जगत से शाीत्ताप्ण ने. 
अन्तरों का दूर कर देती है ओर पूर्ण रूप से उन वस्तुओमे समा- 
घिट्ट ह जाती गतिशल्य ओर कास के अयोग्य द्रव्य 
कहने ४ | एसा हो जाने पर प्राणियोंका जीवन ओर गति समाप्त 
हा ज्ञानी है। जप यह दूसरा ताप पहल को समाप्त करफे पृर्णाता 
प्राप बार लता हैं तभी मद्मप्रलय हा जाता ए | 


हुस चपयम्थाक प्राप्त ह जाने और नियत अवधि नक कायम 
रामेंक बाद जब जगत उत्पन्न होना है, तब प्रत्यक्त लोक क्‍या 
और प्रयक यानि ठ्या, नये सिरेसे बनती है। यहां लोक नहीं 
किस्तु यानि उत्पन्न ऐनेके सम्बन्ध विचार करना है:--भिन्न 
सिश्ष प्राशिगफ शरीर जंसा बद्ापिक्त दर्शनसे लिखा हक के दा 
प्रशार के होने 3: । 

(५) ' यानि” जा माना पिताऊे संस उत्पन्न होने +.. जिस 
गैंपूनों खुषि पड़ने :। 
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अर 5 ञ्‌, 
3 हद शरण दि सम पेंच, वेदिए ले 44 शेर ४१०६ ) 
३७ ्ाः हि०ई है / ० न्क्स्क्डट है 263005%-॥ . द्ू शा + ४ के बन 
8८]. ल्‍ धर के २७७ हु मद अज्िप इछ भा $ रा हु | 
र हि 
४ 3, भी की, पसस जरम्स श्र चाणनि ? शेते हूं। एपचए प्रधाण- 
3 


3 0 4 2 7 डा ध्पू ॥] रे | 


( ८०० ) 


() “अयोनिज” जो बिना माता पिता के सयोग के उत्पन्न 
होते है ओर जिसे अमेथुनी स्रष्टि कहते हैं। समस्त प्रार्णी जो 
कप 9 कि. पक 2] 

जगत मे उत्पन्न होते हैं, उनकी उत्पत्ति चार प्रकारसे होती है-- 
(१) जरायुज-जिनके शरीर जरायु (मि्लि) से लिपटे रहते 
कि कक ब्र 
ओर इस ज़रायु को फाडकर, उत्पन्न हुआ करते हैं. जैसे 
मनुष्य पशु आदि | 
(२) अडज--जो अण्डोसे उत्पन्न होते हैं जैसे पक्ठी, सॉप 
मछली आदि 
(३) स्वेदज--जों पसीने और सील आदिसे उत्पन्न होंते हैं। 
(/) उद्धिज-जों प्रथ्ची फाड कर उत्पन्न होते हैं । जैसे 
वृक्षादि । इनमेसे अन्तिम दो की तो स्देव अमैथुनी सष्टि हुआ 
० हक] मे ८ ५ हक / ३ 9 
करती है. और प्रथम दो की मैथुनि ओर अमैथुनी दोनो प्रकारकी 
सष्टि हुआ करती है। 
| की | इक 
अमान सूष्ट का क्रम 
भूतोकी उत्पत्तिके बाद, प्रथ्वी से ओपधी, ओऔषधीसे अन्न 
2. >> ८ बज 7 [० शकआ 
अन्न से वीर्य (अन्न से रज आर चीर्य'दोंनों है) और वीर्य से 
पुरुष उत्पन्न होता है । $& चाहे मैथुनी रष्टि हो या अमैथुनीः 
दीनोमे प्राणी रज और वीयंके मेल से ही उत्पन्न हुआ करता है । 
मैथुनी स्व॒ष्टि में रज और बीर्यके मिलने ओर गर्भकी स्थापना 
का स्थान. माताका पेंट हुआ करता है परन्तु अमैथुनि सं्टिमे 


% तस्माद्य एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायुः वायो- 
रमिः अग्नेराप: । अद्भयः एथ्वी । एथ्व्या ओषधयः । ओपधीम्योउन्मम्‌ | 
अन्नाद्रोतः रेतसः पुरुष: । ( तैतिरीयोपनिपद्‌ ब्रह्मानन्द वल्‍ली, प्रथम 
अनुवादक ) | 








( ८२१ ) 


मेलका स्थान माता के न होने से, माता के पेटसे बाहर हुआ 
करता है । प्राणि शास्त्र के विद्वान बतलाते है कि अब भी ऐसे 
जन्तु पाये जाते है जिनके रज ओर वीय माता के पट से बाहर 
ही मिलते है ओर उन्ही से बच्चे उत्पन्न हो जाते है। उनमेसे 
कुछका विवरण नीचे दिया जाता है--. 


(१) समुद्रमें एक प्रकारकी मछली होती (है जिसकी मादा 
मछलियोमे नियत ऋतुमे बहुसख्या से रजकण (078 ) प्रकट 
होजाते है ओर इसी प्रकार नर मछली के अण्डकोशोमे जो पेटके 
नीचे ( जञाएगरा !7९ ४0007 ८8एा7ए ) होते मे बीयंकण 
( 200 5एथगा। ) प्राढुभत होने लगते है। जब मादा मछली 
किसी जगह अरडे देने के लिये रजकणोंकों जो हजारोकी संख्या 
मे होते है, गिराती है. (वह जगह प्रायः जल की निचली तह में 
रतेली अथवा पथरीली भूमि होती है) तब उसी समय नर वहां 
पहुंचकर उन रजकणो पर वीयकर्णोकों छोड़ देता है जिनसे पेटके 
बाहर ही गर्भकी स्थ।पना होकर अखरडे बनने लगते है । 

(२) इसी तरह एक ग्रकारके मेढक होते है जो रज और बीय 
कण बाहर ही छोडते है | नर मेढक मादा मेढककी पीठ पर बेठ 
जाता है जिससे मादाके छोडते हुए रजकणों पर वीरयकण गिरते 
जाय॑ं ओर इस प्रकार मेढर्क;के पेटसे बाहर ही. इनके अगण्डे 
बना करते है | 


(३) एक प्रकारके कीट जिन्हें टेप व्म॑ ( 906 जा ) 
कहते है और जो मनुष्यों के भीतर पाचन-क्रिया की नाली 
( परथराक्ा ताहुटघाणा ०थ्थानों ) से पाय जात है। +« हजार 
अणड एक साथ एक कीट देता है एक अण्डेसे जब कीट निकलता 

तो उसका एक सात्र शिर हुकोके साथ जुडा हुआ होता है। 
(१६ एजराभज आगएए 8 धध्त जाता ॥00६८) उन हुकोंके 


) 


द्वारा वे आंतोकी क्ोम्मिक ( //प८००७ ॥शूट्फराप्तक्षा८३ 
706 772507८ ) से जुड जाता है ओर उसी शिरसे उसका 
शरीर विकशित होता है और इस प्रकार उत्पन्न हुआ शरीर 
अनेक भागों ( $८एए९॥५७ ) में विभक्त हो जाता है । वे इस 
प्रकार संख्या और आकारमे बढते जाते है । प्रत्येक भागमे स्तन 
पुरुषके अग होते हैं । जिनसे स्वयमेव बिना किसी वाह्य सहायता 
के गर्भकी स्थापना हो जाती है | कुछ कालके बाद पुराने भाग 
( 86९277९79 ) प्रथक होकर स्वतन्त्र कीट बन जाया करतें 
। इत्यादि । 


इन उदाहरणोसे यह बात अच्छी तरह समझी जा सकती हे 
४5 | जे [५ 5 5 (हैं कप मम पलक, 
कि सवथ। सम्भव है कि रज ओर वीयका सम्मेलन माताके पंट्स 
रु 2] 5 छ न 
वाहर हो ओर उससे प्राणी उत्पन्न हो सके । 


इसी मयोदाके अनुसार अभथुनों सप्ट्रसम मनष्यका शगीर 
बनाने वाले रज ओर वीयका मेत्ष माताके पेटसे बाहर होकर वृक्षों 
के चांड पत्त रूपी मिल्लीसे गर्भकी तरह सुरक्षित रहते हुय बढ़ता 
रहता है। रज ओर वीय किस प्रकार मिल्‍्ली में आकर मिल 
जाते इसका अनुमान फूलों के पावों की काय प्रणात्री से किया 
जा सकता है । फूल्ली के पोधे नर भी होते हैं ओर माठा भा नर 
पाधों से पक्षी बीय कण लाकर सादा पाध के रज कणा पर थर्ड 
देते हैं. जिससे फूल और फन्र की उत्पत्ति हो जानी है । इसी लिय 
पतन्नियोकोा फूज्नो का पुराहित, 2शवा7782868 7९४0 0 40ए०४$ ) 

। करते हैं। अस्तु जब प्राणी इस-वच्य गर्भ इतना बढ़ी 
जाता है क्रि अपनी रक्षा आप कर सके तब बढ़ा पत्ती रुप 
मिल्ली फट जाती हे ओर उसमेंसे प्राणी निकल आया करता 
इसी का नाम अमेथुनी ख॒ष्टि हे। 


एक कीटका उदाहरण 


किस प्रकार बिना प्राणियों के यत्न के रज और वीयका स्वय- 
मेव सम्मेज्ञन तथा प्राणीके पुष्ठ ओर कार्य करने योग्य हो जाने पर 
मिल्‍्ली का अपने आप फट जाना आदि अलोकिक रीति से हो 
जाया करता है ? इसके लिये एक उदाहरण दिया जाता है--में 
जब गुरुकुल वृन्दावन में था तो गुरुकुल् की वाटिका से घने एक 
वगले मे रहा करता था--उस बंगले के चारो ओर सुदर्शन के 
पोधे लगे हुये थे । इस सुहावने पाधे से एक प्रकार का कीडा लग 


जाता था जिससे उसके पत्ते ओर फूल सब खराब हो जाया करते 
ला प 48. ५ | फ 
थे, निम्न बाते प्रकट हुईः-- 


जब इस पोधेमे नये पत्ते निकले तो ध्यान पूर्वक देख भाल करने 
से पता लगा कि एक काले रंग की तमाखू की तरह की कोई चीज 
कहीसे आकर एक पत्ते पर जम गई और दो चार दिन वाद किसी 
अज्ञात विधि से वह पत्ते के मोटे दल ओर मिल्ली के बीच मे 

| गई। देखने से साफ मालूम होता था कि यह वही काली वस्तु 
हैजो मोटे ओर पतले दलो के बीच मे आ गई है | एक सप्ताह 
के भीतर अब उस वस्तु के एक ओर का पतला पत्ते का दल 
( भिल्ली ) भी इतना मोटा हो गया कि अब वह वस्तु एक गांठकी 
की तरह पत्ते मे मालूम होने लगी | उसका रूप और रंग कुछ 
दिखाई नही देता था। अब वह चीज क्रमशः पत्तेके भीतर लम्बाई 
में बढती हुई दिखाई ढेने लगी ओर दस दिन के भीतर उसकी 
लस्बाई लगभग दो इच के हो गई । ऐसा हा जाने के वाद एक 
सप्ताह के भीतर वह पत्ता फट गया ओर उस से से एक हरे रंगका 
कीडा जो दो सुनहरी रखाओ से तीन हिस्सों से मनुष्य के हाथो 
की छोटी उंगली की तरह विभक्त था निकल आया--यहों कीड़ा 


सुदर्शन के पत्तो ओर फूलों को खा-खाकर खराब कर देने वाला 
सिद्ध हुआ । इस कीड़े को, एक शीशे की अलमारी में कुछ पत्तोंके 
साथ रख दिया गया । दस बारह दिनके वाद जब अलमारी खोली 
गई कीडे का वहाँ चिह्न भी बाकी नहीं रहा। इस परीक्षण से 
अमेधुनी सृष्टि की कार्य प्रणाली पर अच्छा प्रकाश पडता है । 


सॉचेका उदाहरण 


जिस प्रकार खिलोंने आदि बनाने वाला पहले साचा बनाता 
है और फिर उसी साचे से अनेक खिलोने ढाल लिया करता 
है, ठीक इसी प्रकार अमेथुनी र॒ष्टि सांच बनाने की कार्य प्रणाली 
है और उसके बाद की मैथुनी रष्टि साचे से खिलोने आदि ढालने 
का कार्य क्रम हे । 


अमेथुनी सृष्टि सब प्रकारकी होती हे 


अमेथुनी सष्टिमे केवल मनुष्य ही नही उत्पन्न होते, किन्तु पशु 
पक्ती इत्यादि सभी उत्पन्न होते है। थे भिन्न-भिन्न योनियां क्‍यों 
उत्पन्न होती है १ इस प्रश्न का उत्तर वशेषिककारने, उनके पिछली 
सृष्टि मे किये हुये कर्मों की भिन्नता दिया है। “ महा प्रलय होने 
पर वेशेषिककार के मतमें किसी दिशा अथवा स्थानमे कोई प्राणी 
किसी योनि मे बाकी नही रहता । |इस लिये अमेथुनी रृष्टि का 
होना अनिवार्य है। फिर उसने एक जगह लिखा है कि प्राचीन 
आर्य प्रथानुसार, अमेथुनी स्रष्टि मे उत्पन्न होने बाले व्यक्तियोको 
पिताके नामसे नही पुकारते जैसे भरद्वाज का पुत्र भारद्वाज बल्कि 





। धर्म विशेषच ( वैशेषिक ४ | २।८) 
+ अनियतटिग्देश पूवकत्वात्‌ ॥ ( बैशेषिक ४२७१ ) 


( पर ) 


उत्पन्न होने वाले व्यक्तिके मूल नाम ही लिये जाते हैं। जैसे पति, 
वायु, आदित्य अगिरा तथा ब्रह्मा आदि । इस लिये कि इनके कोई 
माता पिता नही थे । | उसने अपने मत की पुष्टि मे अरेथुनी 
स्वा्ठ को आवश्यक बतलाते हुए % उसके वेद से प्रशणित 
होने का भी उल्लेख किया है। » वेद में एक जगह अमथुना 
सष्टिमें उत्पन्न मनुष्योकों सम्बोधित करते हुये कहा गया है। 

हे समस्त आ्रशियों | तुम न शिशु हो न कुमार किन्तु महान 
( युवा ) हा ।” - 


नेमित्तिक ज्ञान 


जब अभैथुनो सृष्टि होनेके कारण, ज्ञान देने वाले माता पिता 
आदि नही होते तो उस समय वह ज्ञान किस प्रकार प्राप्त हो ? 
इस प्रश्नका उत्तर न मिलनके कारण इेश्वरीय ज्ञान प्राप्ति (इलहाम) 
की जाती है । इसी कल्पनाका संकेत योगदर्शन के इस प्रसिद्ध 
सूत्र मे 'स एवं पूर्वषामपि गुरु कालेनानवच्छेदात्‌” (योग- 
दर्शन २। ३१९१) अथाोत्‌ वह इश्वर जो समयसे विभक्त नहीं हो 
सकता, पहले ऋषियोका भी गुरु है ।” 





| समाव्या भावाच ॥ तथा सज्ञाया आदित्वात्‌ ॥ 


( वेशेषिक ४।२।६।१० ) 
8 सम्त्ययोनिजः ॥ ( वैशेषिक ४)२।११ ) 


» वेद लिड़ाब ॥ ( बैशेषिक ४२१२ ) 
* नहि वो अध्त्यभंक्ो देवासो न कुभारकाः । 
विश्वेसतो महान्त इत ॥ हे 


( ऋग्वेद ८।३०।१) 


( ८०६ ) 


समीक्ता 


आत्मा ज्ञान स्वरूप है, ज्ञान ओर आत्मा कोई प्रथक प्रथक 
पदार्थ नहीं हैं। अतः ज्ञान को नेमित्क कहना वर्डी भूल है । 
अप्रि में गरमी किसी निमित्त से नहीं आती हे. क्यों कि गरमसी 
अप्रि का स्वभाव है। इसी प्रकार आत्मा मे ज्ञान भी नेमित्तिक 
नही आता हे । निमित्त से तो अज्लनान आ सकता है | आपने म्वय 
इसी पुस्तक मे शिव सकलल्‍प सूत्र के मन्त्र लखे है जिनमे अपने 
लिखा है कि--“जो ( मन ) ज्ञान ( चेतन.) चिन्तन शक्ति और 
धैय॑ से युक्त है, और जो प्रजाओं में अमृत ओर ज्योति है।” 
आदि इसमे आपने स्वयं मन को भी ज्ञान युक्त माना है। पुनः 
आत्मा की तो बात दी क्‍या है। अतः आत्मा को किसी निमित्तसे 
ज्ञान प्राप्त नही होता अपितु ज्ञान उसका स्वभाव ही है। इसका 
विशेष वर्णन हम 'ज्ञान ओर इंश्वर' प्रकरण में करेगे। आगे आप 
का यह लिखना कि “महा प्रलय से जगत का अत्यन्तासाव हो 
जाता है” यह आपके दार्शनिक ज्ञान का परिचय देता है क्यो कि 
अत्यन्ताभाव' का लक्षण है जिसका कभी आदि और अन्त न्‌ हो 
' अनादि्रिनन्तो5त्यन्ताभावः” क्यो कि यह अनादि अनन्त होता 
है । अतः आपने ये शब्द लिख कर जगत की रचना और प्रलय 
दोनो का अभाव सिद्ध कर दिया, पुनः अमेथु्नी सष्टि-लखना ही 
बात क्रीडा चत है। आगे आपने अमैथुनी सृष्टि को सिद्ध करने के 
लिये जो उदाहरण दिया है वे सब भी आपके एिद्धान्तों पर हा 
कुठाराधात करते है। वेद ओर विज्ञान ने जगत रचना का तथा 
महा प्रलय का विरोध किया है यह पहले सिद्ध कर चुके हैं। तथा 
आपने अमैथुनी सृष्टि के लिये तीन॑ उदाहरण दिये है , .१, मछली 
का (२) मेढकका (३) हेस वर्म कीटका, ये तान उदाहरण आप के 
मत का खण्डन करते है। क्यो कि आपके सतसे तो आ द्‌ मे बिना 


( एर७ ) 


ही रज व वीर्य मनुष्य आदि उत्पन्न हुये थे ओर यहां रज वीर्य से 
ही जीवो की उत्पत्ति बनाई गई हे । तथा रजवीर्य भी उन्ही भछुली 
व मंढक आदि से उत्पन्न हुये है इश्वरसे नहीं। अतः इनसे आपके 
मत की पुष्टि होने के वजाय उसका खण्डन ही होता है। आपने 
अपने गुरूुकुल के परीक्षण का उदाहरण देकर तो कमाल किया 
है । श्रीमान जी आपको तो कोई ऐसा उदाहरण देना चाहिये था 
जिससे यह होता कि विना ही बीज के वृक्ष बन गये तथा 
विन रजवीयय के मनुष्य आदि उत्पन्न हो गये तब तो आपके मत 
की पुष्टि होती यहां तो कीडा पहले ही विद्यमान है सिर्फ उसके रूप 
व आकारसे परिवर्तन हुआ है| यह तो प्रत्येक समय प्रत्येक वस्तु 
में होता है । चणेक अन्द्र जो कीडा होता है उसकी तितली बन 
जाती है। इसी प्रकार गोरव आदि मे बविच्छू उत्पन्न हो जाते 
है | ये सब आपके सत के बाधक प्रमाण है । 


बतंमान विद्वानने भी सिद्ध कर दिया है कि-- 


बिना अण्डे आदिके कीट आदिकी उत्पत्ति असम्भव है | 


वर्षो ऋतुमे घास आदि अथवा सूद्मसे सूक्ष्म जन्तु भी अपने 
कारण या अण्डोसे ही उत्पन्न होते है । 


पहलेके लोगे।क। ख्य,ल्न था कि मेढक आदि पानी आदिसे 
एकाएक स्वय उत्पन्न हो जात है. परन्तु यह सिद्धान्त परीक्षासे 
गलत सिद्ध होचुका हे | यही अवस्था सूच्म दर्शक यन्त्रसे देखे जाने 
वाले कीट/णुओकी हे। वेज्ञानिकोका कथन है कि हम स्वय जननका 
एक भी उदाहरण नी जानते । ओर अभीतक हमे एक भी ऐसा 
पुराने जीवित या झत जीवका नमूना नहीं मालूम जिसके विषययें 
हम यह समभलें कि वह स्वयं पदा हुआ होगा यहां,पर हसें फिर 
अपनी लाचारीकों सानना पडता है कि हम यह नहीं बता सकते 


( दश्य ) 
कि जीवनका विकाश सबसे पहले कैसे हुआ | यदि यह माना 
जाये कि पहले पहल जीव किसी दूसरे आकाश पिण्डसे आया 
तो यह नितान्त असभव है, क्योंकि चह किसी भी अवस्थामें 
जीवित नही रह सकता। 


हमारी दुनियां पर प्रलय हो जानेके बाद शायद शुक्रपर 

जीवनके उदेयकी वारी आवे। >ु 
विश्वमारती ख० ९ प्रू० ४४५ 

आगे आपने एक वेद मन्त्र देकर लिखा है कि "ब्रेदमे एक 
जगह अमेैथुनी सृष्टि में उत्पन्न सनुष्योकों सम्बोधन करते हुये 
लिख! है कि हे समस्त प्रासियो ! तुम न शिशु हो न कुमार कितु 
महान्‌ ( युवा / हो |” वेद वेचारा अनाथ है. यही कारण है कि 
ये लोग इस पर इस प्रकारका अत्याचार करते हुए जरा भी 
संकोच नही करते । सपूर्ण बेदिक संद्विताओमे तथा सम्पूर्ण बंदिक 
वांडमय कही भी अमैथुनी सृष्टि शब्द भी नहीं है। प्रवीत होता 
है स्त्रामी जी महाराजकों रामपुरकी कुटियामे यह नया इलहाम 
हुआ है । अथवा जनता को धोका देनेका एक नग्रा ठंग निकाला 
है । यदि श्रीमान्‌ जी इससे आगेका दूसरा ही मन्त्र देख लेते तो 
भी इनको ज्ञात हो जाता कि यहां किसका वर्णन है। उसमे लिखा 
है कि येच त्रयश्व त्रिशन्च ।” ऋ० ८ । २०। २ ' 


अर्थात्‌ जिनको हमने महान ( युवा) बताया है वे तेतीस 
देवता हैं । 
॥ समाप्त | . 


शुब्हा शुद्धि पच 
3 छा एच पंच 
प्रिय पाठक चृून्द ! 
मेरी आन्तरिक इच्छा थी कि इस पुस्तकक्ा सर्वथा विशुद्ध 
रूपमे आप लोगोके संमुख उपस्थित करू किन्तु पूण प्रयत्न करने 
पर भी इसमे बहुत सी अशुद्धियां रह ही गई जिसके लिये मुझे 
बहुत खेद है । अस्तु विशेष विशेष अशुद्धियोका ' शुद्धिपत्र” दे 
रहा हूँ फिर भी जो अशुद्धियां रह गई हो उन्हें गुणकपक्षपाती 
आप महानुभाव स्वय सुधार कर स्वाध्याय करें यही प्रार्थना है । 
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एवं गच्छति काले5डस्मिन्नेतस्थ परमावधो, 
निःशेष शेपषामेतेषां दुशरीरमिव संक्तयम्‌- ॥४४६॥ 
अति रुक्षा धरा तत्र भाविनी स्फुटिलस्फुटम, 
प्रलय! प्राशिनामेच॑ ग्रायेशापि जनिष्यते ॥४४२॥ 
ते+यः शेषजना! नश्यन्ति विषाग्नि वर्ष दग्धमही, 
एक योजनन मात्रमधः चूर्णी क्रियते हि कालवशात्‌८६ 
त्रिलोक' सार 


अथौत्‌--- छठे काल के अन्त मे अग्नि विषादि कीं वर्षों से 
तथा अत्यन्त रुक्त हवाके चलनेसे इस भारत घर्ष मे प्रलंय होगी। 
उस मे प्रायः सभी जीव नष्ट हो जायेगे | कुछ मनुष्यादि के जोड़े 
पव॑तों मे शेष रह जायेंगे। उनसे पुनः स्ष्टि उत्पन्न होंगी। इस 
प्रतय मे यह प्रथिवी भी एक योजन गहराई तक नष्ट हो जायगी। 
आदि | अब मनुकी नौका वाली प्रलय का कथन करते है | 


परी 
मनु ओर प्रलय 
. अथरवबेद, का० ९6 सूक्त ३6 मन्त्र ८में-- 
यत्र नाव प्रश्न शर्न यत्र हिमत) शिर । 


तत्रामृतस्य -चन्षणः ततः कुटो अजायत ॥ 

इसका अभिग्राय यह हेकि जहों मनुकी नोकाठहराई गईथी बह 
हिमालयहे वहाँ पर कुष्ट औषधि उत्पन्न होतीहो | कई विद्वान उसका 
नही मानते वे कहते है कि यहाँ यह पाठ इस प्रकार का है (न 
अब प्रश्रशन ) जिसका अर्थ जहा स्खलन नहीं होता ऐसा है। 


'( ८५१४ ) 


अथ्थात्‌ जहां से गिरना नहीं होता ऐसा मुक्ति स्थान है । परन्तु 
सम्पूर्ण सूक्त को देखने से ज्ञात होता है. कि यह बात 'ठीक नहीं 
क्योकि यहा कुष्ट ओषधि'का वर्णान है नकि यह मुक्ति का। यह 
ओषधि हिमालय पर उत्पन्न होती है तथा मनुकी नोका भी हिमा- 
लय में लेजाकर बांधी गई थी । यह कथा शतपथ ब्राह्मण का 
१।८।९। ९१ मे इस प्रकार आगई है कि मसनुमहाराज एक समय 
“नदी किनारे तर्पण कर रहे थे उनके हाथ मे एक मछली आगई 
मछली ने कहां कि आप मेरा पालन करे मै आपको पार उतारूँंगी 
_ सलु ने कहा तू केसे पार उतारेगी, तो उसने कहा अभी प्रल्नय होने 
वाली है उस सम्रय में तेरी प्रजा की रक्षा करूगो, इस पर मनु ने 
एक बहुत बडा" जहाज बना लिया तथा जब प्रत्लय हुई तो उस 
नाव को मछली के सीग के साथ चांध दिया, वह मछली उसको 
' लेकर हिमालय चली गई। मत्स्य पुराण में इसी कथा को “बिस्तर 
पूर्वक लिखा है, तथा उस मछली को वासुदेव का- अवतार बना 


“दिया है। मत्स्य पुराण की जो प्रल्लय है अर्थात्‌ उस समय की 
प्रलय का जहां जैसा वर्णन है बसा ही जैन पुराणकारो ने मानता 
"है । इसी मन्नु की कथा का ऐसा ही उल्लेख कुरान वाईविल- आदि 
प्रन्थोमे है । वहां “नूह” का किश्ती प्रसिद्ध है | वाईबिल मे लिखा 
है कि इश्वरने देखा कि प्रथ्बीपर पाप बढ़ गया है. तो बह पछताया 
ओर उसने सब प्राणियों के नाश की ठान ली ।- परन्तु उसकी 
कृपां दृष्टि नह पर भी अतः उसने नूह से कहा कि तू एक "नौका 
बना हम प्रलय करेंगे । अत तीसहाथ लम्बी तथा ५० हाथ चोडी 
और ३० हाथ ऊत्ी नौका बनाई गईं। अलय हुईं ओर नौकामे 
एक्‌२ जोड़ा सब जीवो को बठाया प्रत्य हुईं। सब ग्राण्यी मर गय 
केबल उस नौका के प्रणी जीते रहे । मनुष्यों से केवल नूह और 
उसक्री स्त्री जाति जीती रही जिससे पुनः सन्‍्तति चली | मुसल- 


( ८९६ ) 


मानो के यहां भी ऐसी ही कथा है। वर्णनशेली का भेद है नह 
ओर उसका सारा कुठुम्च चच गया तथा नोका जूदी पहाड़ की 
चोटी पर जाकर ठहरी । इसी प्रकार मंसार के सभी धर्मों में तथा 
जातियो मे इस प्रलय का वर्णन है । - 


(१) चीन वाले इसको फ़ोई की प्रलय कहते हैं। («) यूनान 
वालों के यहां हुकेलियान। (३) असीरिया चिप्तुथ सके नामसे 
कहते हैं। इसी प्रकार अन्य लोगों के यहां भी इस प्रलयकी कथा 
प्रसिद्ध है | असीरिया की पुरानी खुदाई से इसका प्रमाण प्राप्त 
हुआ | अतः ऐतिहासिक विद्वान इसको (०००० हजार वर्ष से 
पूर्व की घटना बतलाते हैं, जो कुछ भी हो यह घटना सत्य है इस 
में सन्देह करनेका कोई कारण नहीं है । यह प्रलय जैन सान्यताके 
श्रनुकूल है | सुना जाता है इस चह॒की कन्र अयोध्यामे है । मस्त्य 
पुराणके अलुसार यह बैवस्वत मनु है परन्तु वहा लिखा है कि 
जब प्रल्य समाप्त होगई तो स्त्रयं मनु उत्पन्न हुए और उन्हीसे 
पुनः बंश चला पेवश्वत सनु सातवां सन्ु साना जूता है तथा 
स्वयंभू मनु पहला मनु माना जाता है तो फिर यह स्वयंभू मनु 
कहासे आ गये ? वास्तवमें तो इस सस्त्य पुराणने सन्वन्तरोकी 
कल्पनाको ही नष्ट कर दिया । अस्तु, हमने इतने मनुओके प्रमाण 
उपस्थित किए हैं। (१) वैवस्थत (२) सावर्णि (३) स्वयंभू (४) ख्री- 
मनु इन सबके विषयमे ही ऐसी कहावत है कि इनके नामसे वंश 
चले तथा इनके नामसे भारतवर्ष प्रसिद्ध हुआ | सब १४ म॒त्नु है. 
उससे ७ सावर्णि है। यदि ऋःवेदम हम उनका वर्णन मानें तो सात 
शेष रह जाते हैं. | उनमे सबसे पहला स्तयंभू और सातवां वैवस्वत 
अतः शेष ५ को भी ऐसा ही समझा जा सकता है । अतः १४ मठ 
ओर एक काश्यपकी खी मनु इन १५ व्यक्तिओका ऐंक समान 
वर्णन मिलता है | अतः यह प्रश्न स्वभावतः उठता है कि इनमें से 


( ८९७ ) 


किसको मानव सानुष, सनुष्य, आदि जातिका कारण माना जाबे। 
क्या ये सब कल्पना मात्र है । अथवा कुछ अन्य रहस्य है इत्यादि 
अनेक तके बितक पेदा हो सकते है। इन सब पर गवेषणात्मक 
दृष्टिसे विचार करना चाहिये | यदि ऐतिहासिक विद्वान इस पर 
'विचार करेगे तो हमारा अनुभव है कि वे भारतीय प्राचीन इति- 
हासकी अनेक उल्मने सुलका सकेगे। इसके अलावा जो प्रलय 
कही जाती है उसका खण्डन तो मीमांसाचार्य कुमारिलभट्टने 
अपने श्लोक वार्तिक अन्थमे ही विस्तार पूर्वक दिया है | यथाः-- 


जिस प्रकार विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया कि यह सम्पूर्ण 
जगत न कभी उत्पन्न हुआ ओर न इसका कभी नाश होगा। 
क्योंकि न तो सतका कभी नाश होता है और न अभावसे कोई 
वस्तु ही बनती है | अतः इस सत्खरूप जगतका भी कभी नाश न 
होगा | तथा न कभी ऐसा समय था जब यह जगत स्वंथा 
अभाव रूप हो | इस विषयसे बेदिक प्रमाण हम (पूर्व लिख चुके 
हैं। तथा उनको पुनः यहां लिखते हैं ताकि विषय क्रमशः आगे 
चल सके । 


अमेथुनी सृष्टि 


अमेक युक्ति ओर प्रमाणों से हम य ही कर-चुके हैं. कि 

यह जगत नित्य है । जब यह सिद्ध हो चुका तो अब अमेथुनी 
"सृष्टि का प्रश्न-ही उपस्थित नहीं होता | परन्तु -फिर भी हस असे- 
थुनी दृष्टि के विषय में जो थुक्ति दी जाती है. उनको लिख कर उन्त 
पर विचार करते है । इस विषय पर सबसे नवीनतर विचार आये 
समाज के प्रसिद्ध सन्‍्यासी नारायण (स्वासी ने अपनी पुस्तक वेद 
रहस्य मे प्रकट किये हैं अतः हम उन्हीं को लिखते है | यथा--- 
#समुष्यका स्वाभाविक ज्ञान पशुओसे कम है । गाय बेल आदि 


( ६५४ ) 


हो उसकी आदते बनती है उसीक्े अनुकूल वहू आचरण करता 

और तदलुकूल ही सुख दुःख रूपी फल भोगता है। इस प्रकार 
हमारे कर्म रूपी क्रियाकी अनेक स्गत प्रति क्रियायें हैं ९ जैसे दो 
व्यापारी एक साथ एक ही तरहकी पूजीसे व्यापार करते है परन्तु 
उनमे किसीको घाटा तो होता है ओर किसीको लाभ होता है । 
इसका कारण सफ यही है पहलेको तो पूर्वकर्मानुसार असदूबुद्धि 
उत्पन्न होती है, और पदूचुकूल आचरणसे वह ऐसा व्यापार 
करता है कि उसे घाट होता है तथा, दूसरेको ऐसी सुवुद्धि उत्पन्न 
होती है कि उससे बह ऐसा काम करता है जिससे लाभ होता है। 
इसी प्रकार मानो एक आदमी जा रहा है और रास्तेमे सोनेका 
ढेला पडा हुआ हे । जब वह सोनेके ढेलेके पास आता है तब उसे 
यह बुद्धि उत्पन्न होती है कि अंधे किस तरह चलते है. इसका 
अचुभव करना चाहिये अतः वह आंख बढ करके चलने लगता 
है। जब वह ढेलेसे दूर निकल जाता है तब आखे खोल लेता है, 
इससे सिद्ध हुआ कि अ्रन्तराय कर्मके उदयसे अधा बननेकी चुद्धि 
उत्पन्न हुई। इसी प्रकार कर्मोके कारणही किसोका उदार स्वभाव 
है किसीका ओछा और कोई कंजूसहे कोई दानीते कोई विडचिडा 
है कोई ईष्यालु कोई दयालु है कोई परोपकारी है तो कोई स्वार्था 
है मस्त है कोई रोता ही रहता है इस शकार असंख्य मनोवृत्तियां 
अपने २ कर्मानुसार ही होती है। जैसी मनोवृत्तियां होती है 
वेसा ही वातावरण बन जाता है और तदलु कूलही वह आत्मा 
सुखी दुःखी होता है इसीका नाम कर्मोका फल है । 


| कप 
स्वगत प्रतिक्रिया 
इंग्लेर्डके मनोवेज्ञानिकोने यह जाननेके लिये कि हमारे 
सकल्पोका प्रभाव हमारे शरीर पर कहां तक पडता है प्रयत्न किया 


( दग्श ) 


उन्होंने हाईकोटमे दरख्वास्त देकर एक ऐसे व्यक्तिको लेलिया 
जिसको फासी होने बाली थी। उन डाक्टरोने कहा कि तुम्हारा 
खून निकाला जावेगा और तुम्हारे खूनसे दवाई बनाई जावेगी | 
उस आदमीको उन्होने संगमरमरकी मेज पर लिटा दिया। लिटा 
कर उसकी आंखें बन्द करदी ओर उसको कसकर बांध भी दिया 
जिससे कि उसका कोइ अद्ज हिल डुल न सके । एक बहुत बारीक 
इस्जेक्शनकी सुई लेकर उसके अड्भमे एक जगह स्पर्श मात्र 
कराया और कहने लगे कि इसके बंदनसे खून निकलने लगा 
उस मेजके नीचे एक टप रक्‍्खी हुई थे । टपमे बे-बूदे भी गिराते 
जाते थे जिससे कि आबाज हो ओर उसे मालूम हो कि टपमे 
मरा खून गिर रहाहे | साथ ही वे लोग कहते जाते थे कि अब तो 
बहुत खून निकलने लगा । उसकी नाड़ीकी गतिभी देखते जाते थे 
धीरे धीरे उसकी नाड़ी मंद पडती जाती थी ओर वह सममतता 
जा रहा है कि मेरे खूनसे टप भर गई है।इस प्रकार से वह 
वेचारा इसी विश्वास पर जीवनसे ह।थ धो बेठा । ठीक इसी प्रकार 
हमारे संकल्पोका प्रभाव हमारे शरीर पर पड़ता है कोई बहादुर 
है तो काई कायर है, यह सब सकलपोका ही प्रभाव है । 

एक हस्तरेखा विज्ञानवेत्त किसी हस्तरेखाओं ओर शारीरिक 
चिन्हों को देख कर उन के स्वभाव आदि ओर भूत भविष्यत्त से 
होने वाली प्रायः तमाम घटनाओक। वणुंन कर देता है | यह सिद्ध 
कर रहा है कि हमार द्रव्य कमोनुसार जैसा सूक्ष्म स्थूल शरीर 
घनता है, उसी प्रकार के हमारे स्व॒भावादि बनते है, और उसी 
प्रकार हम फल्न भोगते है यही तरीका कर्मों के फन्न देने का है । 


प्रगत प्रतिक्रिया 


जहाँ हमार संकल्पो का प्रभाव हमारी आत्मा और हमारे 
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कम 
ता 


) 


शरीर पर पवता है बह़ों दसरोकी आत्मा और शरीर परभी पचता 
है। जैस हम किसी की पशसा करते | तो बठ प्रसन्न होताई और 
उसके चटरे पर मुस्कराहट शआआ जानी हैं| यढ़ हमारे शब्दों का 
दसरो पर प्रभाव पडा । इसी प्रकार गालियां आदि का भी बुरा 
प्रभाव क्राघादि उत्पन्न कर देता हे | जिस प्रकार हमारे विचारोका 
भी दूसरों पर प्रभाव पता है । स्थूलन-टर्रि से चाहे हम उस भले 
ही न जान सके | परन्तु आज्के मनावेन्नानिक्रा न हम्तामलक की 
तरह सिद्ध फर दिया है और हम अपने जीवन में भी इस प्रकार 
क्रे सकहो उडादरण देखते हैं | परन्तु उन पर हमारी दृष्टि नहीं 
जाती । इतिहास में भी उसके कम उदाहरण नहीं है । 

विभीपण रामचन्द्र जे से प्रम करता था इसी लिये रामचन्द्र 
जी भी उससे प्रेस फरते थ । जिस समय राबण से प्रथफ हाफर 
बह रामचन्द्रजी की सेना मे आया उस समय सभीके दृदयमे यह 
भाव उत्पन्न हुथ कि यह कोई गहरी चाल है । परन्त रामचन्द्रजी 
ने उस गले से लगा लिया। इसी तरह भीष्म और दठ्रोणाचार्य का 
प्रेम पाएडत्रो पर था तो पाण्डवोकी भी हादिक #द्ध। उन पर थी । 


( 


एक इट्टान्त भी लीजिय-- 


किसी समय एक राजा बीमार हुआ बढ़े बढ़े बेंच डाक्टर 
उसके इलाजके लिये बुलाय गय. परन्तु अन्तमे सब्र निराश होंगय 
उन्होंने कह दिया कि यह र।जा कल मर जायेगा । पर विधि का 
विधान दसर ठिन वह नहीं मरा ओर उसी दिन से उस की 
तबियत अन्छी होने लगी ओर कुछ दिनो मे वह अच्छा चगा 
होगया | एक दिन राजाको सवारी निकली राजा ने एफ बनियेकों 
देख कर अपने वजीर से कहा. वजीर ' तुम इस आदसीको अपने 
देश से निकाल ठों। वजीर ने सोचा राजा साहव बीमारी से उठे 
है इस लिये एसा कुछ खयाल होरहा है । मन्त्रीने उस पर विशेष 
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॥ नही विया । थोड़े दिन बाद राजा की फिर सवारी निकली 
तो राजाने उसी बनिये को देख कर कहा--क्य्रो वजीर ' आपने 
इसको निकाला नहीं | वजीर ने मॉफी मॉगी ओर कहा कि अब 
निकाल दूँगा | इस पर वजीर के हृदय पर विचार उत्पन्न हुआ 
कि क्या कारण है राजा इसी वनियेकों देखकर नफरत करता है इस 
पर वजीरने उप्त बनियेसे मित्रता बढ़ ली ओर एक दिन बनियसे 
पूद्ठा कि क्‍या बात है जो आप इतने चिन्तित रहते है। इस राज्य 
में तो सारी प्रजा ही सुखी हे, किसी को किसी प्रकारका कष्ट नहीं 
ऐै, आपका चेहरा हर समय मुरकाया ही रहता है । इसपर बनिये 
ने कहा कि भाई राजाके मरने का निश्चय हो चुका। तब मैने 
यह सभझ कर कि अन्‍्त्प्रेष्टि संसक्तार के लिये तेरी ही दूकान पर 
से सामान जायेगा मैंने हजारों रुपये का सामान खरीद लिया 
था मगर राजा नही मरा. में सोचता हूँ कि राजा मर जाय ता 
मरा सारा सामान बिक जाय । वजीर समम गया कि यही कारण 
है जो राजा इसे निकालने को कह रहा था। उसने बनिये का सारा 
सामान खरीद कर गरीबोको बांट दिया । किसी दिन फिर राजाकी 
सवारी निकली तो राजा ने उस आदमी को देख कर का कहा-- 
वजीर | मैं गलती कर रहा था। तुमने ठीक किया जो इसे नहीं 
निकाज्ञा यह तो बड। अच्छा आदमी है. 

यही कमोकी परगत प्रतिक्रिया है। प्रत्येक व्यक्ति इस प्रकार 
के सकडो अनुभव अपने जीवनमे बराबर करता है किन्तु उन पर 
सूदम-हृष्टि से कभी ध्यान नहीं ठेता । 


बदला 
कर्मरूपी क्रियाकी अनेक प्रतिक्रियाओमे से एक बदला रूप 
भी अतिकया | इसके लिये साधु कोंग एक दृष्टान्त दया करते 


( ध्ग्य ) 


हैं क्रि एफ समय एक साधु और उनका शिष्य सींर्थ-थात्राको ना 
रहे थ। मार्ग में उनका 0 वा मछली मारता #आ मिला | 
शिष्यन उसे अहिसाफा उपदेश दिया परन्त वह उपंणस कत्र 
मानने बाला था. जब वह ने भाना ते, शिष्य उसके साथ सरगना 
फरने लगा हसा पर साथ ने अपने "४०9 से उड़ा क्रि भई, 
साधुझफा यास केबल उपसेश देना है लाना-मगान सहाी। 
इस पर वे दोनों प्रागे चल गये। कुद्र दिनोऊे बाद जब वे नींब- 
यात्रा करके वापिस आये ता उसी स्थान पर ( जहा झि मछजबसे 

द-विवाद हुआ था ) क्या दवेसते हैं कि एफ साप पड़ा हप्प्रा हई 
आर हजारों फीडियां उसको सवा रही हैं | सांप का यह घोर कष्ट 
देश कर शिप्य ने चाहा फि ऊिसी प्रफजार इस का कष्ट दर किया 
जाय | इस पर साधु ने अपने शिप्य से कहा-- यह वहीं मछुवा 
हे जो मछलियां मारा फरता था ओर जिसने तेरे उपदेश को नहीं 
माना था ओर ये कीडिया थे ही मछलिया हैं जा कीडी के रूप 
में अपना बदला ले रही हैं ॥ 


उसी प्रकार के ऐतिहासिक दृष्टान्त भी दिये जाते हैं, जैसे फि 
शिवाजी के बारे में यह प्रास्चद्व हे कि वह पूर्व जन्म से एक मंदिर 
के महन्त थे ओर मन्द्रिर का मुसलमानों ने लूटा ओर महतन्त 
को भी जान से सार डाला | सरते समय महन्त यह निदान करके 
मरा कि में मुसलमानों से इसका बदला लेऊँ। उन्होने फिसप्रकार 
से बहला लिया इसका इातहास साक्षी हे। इसी प्रकार की एक 
घटना बहुत दिन हुये ज़ब अखवारो में प्रकाशित हुई थी | 

एक साहकार जंगल से गुजर रहा था उसके पास बहुत सा 
माल था। रास्ते से एक डाकू ने उसका सारा माल लूट लिया 
ओर उसे भी मार डाला । मरते समय साहकारने यह निदान बाधा 
ऊक्िमे अपना धन अपने आप भोगू। उस डाकू ने डाकूपने का 


। 


। ( ६र*| ) 


'पेशा छोड़ कर दूर जाकर किसी शहर में दुकान करली । उस 
| दृकान से भी बहुत कुछ फायदा हुआ ओर वह बडा मसालेदार 
| बन गया । उसकी शादी हो गई । कुछ दिनों के बाद उसके लड़का 
पैदा हुआ । उसके जन्मोत्सव से बहुत सा रुपया खर्च किया गया 
उसके बाद उसके लालन-पालन, शिक्षण मे भी खून्र व्यय किया 
गया । फिर उसकी शादी की गयी उसमें भी बहुत घन लुटाया 
गया। कुछ दिन बाद दुर्भाग्यवश लडका बीमार पड गया। वर्षो 
बढ़े बड़े डाक्टर और वेदों से इलाज कराया गया जिससे 
वेशुमार रुपया खर्च में आया । अन्त में डाक्टर आदि सब 
निराश हो गये और उन्हों ने जबाब दे दिया कि अब इसके बचने 
की कोई आशा नहीं । एक दिन लड़का एकान्त देख कर अपने 
पिता से कहने लगा--“पिता जी ' आपने मुझे पहिचाना ? इस 
पर सेठ बडा हैरान हुआ और कहने लगा, बेटा | यह तुम कया 
कह रहे हो । क्या आज तुम्हारी तवियत अधिक खराब है ?” 
इस पर उसने उस जंगल वाले किस्सेकी याद दिला कर कद्दा कि 
“लो मैं अब जा रहा हूँ। मैने उतना ही धत आपसे खर्च करवाया 
है जितना कि आपने मुझसे लूटा था। उस धन का व्याज अब- 
शिष्ट हे उस व्याज़ से मेरी स्त्री का पालन करना यह कह कर 
उसने अपना शरीर छोड़ दिया । 
इसी प्रकार महाभारत मे भीष्म पितासह और काशीराज को 
लडकी का वृत्तान्त आता है | जो कि दूसरे जन्म में शिखण्डी 
बन कर भीष्म पितामहकी झृत्युका कारण हुआ । 


_ इस प्रकार के अनेक उदाहरण मिल सकते है। जैनशास्त्रों मे 
तो हजारो उदाहरण इस प्रकार के दिये हुए है. जिनको डिखलाना 
पिष्पेषण करना है | इसी बदले की भावना को जैनशास्त्रो में 
“निदान बन्ध” कहते है । इसी प्रकार और भी अनेक प्रतिक्रियाएँ 
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होती है जिनका प्रभाव जातियों, कुल्नो तथा राष्ट्र पर पहला है 
इसांका सलाम कमफल देनेकी विधि 

रेम अपने जीवन में नित्य प्रति देखने हे कि फिसी से राग हो 
जाता हे, ऊ्िसी से हेप हो जाता है, कोई हम से प्रेम करता हैं 
कोई घृणा कोई नुक्सान पहुंचाने का प्रयास करता है तो कोई 
सहायता पहुंंचाता है | सहसा किमी को देख कर हमारे सन में 
सदभावन।एं उत्पन्न होती है और उन्छा होती हैं कि इससे मित्रता 
करे | इसी प्रकार फिसीका देख फर सामखा। नफरत हो जाती है । 
यह सब पृवरापाजित फर्मो का परिणुम हे ।जा उमारे अन्दर 
(फल देने ओर दिलाने के लिए) अनेक प्रकार की बुद्धि उत्पन्न 
कर देता है | 

6 प्रो 6 
कर्मफल और दशन 

भारतीय दर्शन में तीन दर्शनों का ऊचा स्प्रान है। ६ >जैन- 
दर्शन, २--बोद्धबर्शन ३--वेदिकरदर्शन । 

इन में से जैनदर्शन और वौहदर्शन इस बात से एक मत हैं 
फ्रि कर्मा का फल प्रदाता कोई इश्वर-विशेष नहीं है। रह गया 
बेद्कि दर्शन उसके छुद्ठ ' विभाग है १ सांख्य, २ योग, 3 
मीमासा, » वेदान्त, £ न्याय वेशेपक। इनसे से सांख्य ओर 
समीसासाकार इंखर की सत्ता को स्वीकार नहों करते इस लिए मे 
भी कर्मों का फल स्वयं कर्मा द्वारा ही प्राप्त होता हे इस बातके 
समर्थक हैं । सांखू दर्शन का मत है कि लिग शरीर वारबार स्थूल 
शरीर को धारण करता है तथ। पर्व ठेह को त्यांगता रहता है। 
सांख्य परिभापा मे इस का नाम ससरण है। साख्य कारिका 
५० में लिखा है * नटब॒त्‌ व्यवत्तिष्ठत लिब्म ” जिस प्रकार अभि- 
नेत्री कभी र|म कभी रावण वी स्त्री कभी पुरुष, कभी राजा 
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कभी रंक आदि रूप धारण करती है उसी प्रकार लिन्न ( सूक्ष्म ) 
शरीर कामना के वश होकर अनेक प्रकार के शरीर घारण करता 
रहता है । कभी ठेवता बन जाता है. कभी सारकी, कभी पशु पक्षी 
तो कभी पुरुष आदि का रूप घारण कर लेता है। इस प्रकार 
लिए शरीर स्वयभेव बगेर किसी ईश्वर आदि की प्रेरणा या सहा- 
यता के अनेक प्रकार के शरीर धारण करता है ओर सुख दुःख 
भागता रहता है | सांख्य दर्शन में आत्मा तो निललेंप हे ! न वह 
कत्तो है न भोक्ता है । 

सांख्य दर्शन कर्मफल के लिय भी ईश्वर की आवश्यकता नहीं 
सममता । इसी लिग्र सांख्यदर्शन अनीश्वरवादी प्रसिद्ध है । उसने 
ईश्वर का खण्डन किन प्रबल युक्तियों से किया है इसका दार्श- 
निऊ और ऐतिहासिक विवेचन हम “विश्वविचार” मे कर चुके है। 


मीमोंसा 

सांख्य दर्शन की तरह पूर्व मीमांसा भी अनीश्वरवादी है.। 
उसके मतानुसार भी कर्मफल देने के लिये इश्वर आदि की कल्पना 
करते की जरूरत नहीं है । तन्‍्त्रवातिककार का कथन है. । 

“यागादेव फल तद्धिशक्िद्वारेण सिध्यति । 

सत्य शक्त्यात्मकं वा तत्‌ फलमेवोपजायते ।* 

अथोत्‌ कर्म से अपूर्व ( घर्माधर्म उत्पन्न करने की शक्ति ) 
उत्पन्न होती हे उस अपूर्य रूप सूक्ष्म शक्तिसे फल ग्राप्त हाता हे । 


के (छ 
यागदशतत 
यागदर्शन के अनुसार चिच अनेकों क़ेशो की स्थान है । 
सस्पूर्ण फोेश विपर्ययरूप है । इन सम्पण कशाका कारसए पअविद्या 
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को ही माना जाता है | महत्तत्व अहंकारादि परंपरा से परिणाम 
को स्थापित करते हैं. ओर आपस में एक दूसरे के अनुग्राहक बन 
कर कर्मो के फलो को जाति, आयु, भोग रूप से निष्पन्न करते 
है। --योगद््शन व्यास भाष्य 


योगदर्शनाञुसार कर्मों से क्केश उत्पन्न होते हैं ओर क्केशों से 
कर्मो का बन्ध होता है । जैनदर्शन मे इसी को द्वव्यकर्म से भाव- 
कर्म ओर भावकर्म से द्रव्यकर्म का उत्पन्न होना कहा है। श्रतः 
योगद्र्शन भी कर्मफल देने के लिये इंश्वर की सत्ता स्वीकार नहीं 
करता | योगदर्शनका इश्वर सम्पूर्ण बेदिक दर्शनों से निराला है | 
जिस को हम मुक्तात्मा कह सकते हैं । 


वेदान्त दर्शन 


वेदान्तदर्शन के अनुसार तो जीव, कर्म, सुख दुःख व संसार 
की सत्ता ही नही है | यह सब भ्रममात्र है। अतः कर्म ओर उसके 
फल के विषय में जो कुछ लिखा हे वह सब निराधार सिद्ध हो 
जाता #ै। क्योकि ईश्वर के सिवाय उसके मत में कोई वस्तु ही 
नही है । उसके मत मे--ज्रह्म भ्रमत्रश साया में फंस गया है । 
यह माया क्‍या है यही एक जटिल समस्या है। जिसको झुलमाने 
मे सारे आचार्य असफल ही रहे है । अत, उसके विषय मे हम 
विशेष विचार करने की कोई आवश्यकता ही नहीं सममते । 


न्यायदशन 


न्याय आदि दर्शनों के विषय मे हम विस्तार पू बंक विवेचन 
दर्शन और ईश्वर प्रकरण मे कर चुके है। न्‍्यायके मूल सूत्रों मे 
वर्तमातं ईश्वर के लिये स्थान नहीं है । न्यायदर्शन के आचार्योमे 
२ सम्प्रदाय है। १ ईश्वरवादी २ अनीश्वरवादी | अनीश्वरवादी के 
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विपयमें कहने की तो कोई आवश्यकता ही नहीं है । जो इंश्वर 
वादी कर्मफल देने के लिये ईश्वर की सत्ता को प्रमाणित करते है 
उनके मत से इेश्वर सम्पूर्ण कर्मो का फल नहीं देता अपितु जिस 
फर्म का फल्ल देना चाहता है, उसको देता है । 
“ईश्वर) कारण पुरुष कर्माफल्‍्यद्शनात्‌ । 

अथात्‌--हम देखते हैं. कि मनुष्य कम करता है: और उसके 
फलको नहीं भोगता इससे जाना जाता है कि कर्मफल दाता कोई 
अन्य शक्ति है, वह जिस कर्मका फल देना चाहती है उसीका देती 
१ । न्यायमतानुसार फल को इश्वराधीन माना है। स्वामी 
दुयानन्द जी ने 'सत्याथथप्रकाश, मे इसको तीसर नास्तिक का नाम 
दिया है क्योकि कर्मफलको ईश्वराधीन मानने से अनेक आ।पत्तियां 
हैं। जो ईश्वर किन्ही कंमों का फल देता है. किन्ही का नहीं वह 
किन्ही जीवोके। बगेर कर्म किए ही फल देता होगा । इस प्रकार 
वह पक्तपाती ओर अन्याय दोषका भागी ठहरेगा। 

स्ार्म/जी ऐसे स्वच्छन्द इश्वरको इखर माननेके लिये तेय।र 
नहीं है इसलिये उन्होने गोतम को नास्तिक की उपाधि सुशोमित 
किया है । ईश्वर किसी कर्मका फल देता है किसीका नहीं इसका 
कारण क्या हे।क्या बह जीवों की भलाईका इच्छुक है. ! यदि 
ऐसा है तो सभी जीवोको सुखी बना देता या मुक्ति दे देता,जिससे 
जीव भी सुखी हो जाते और ईश्वर भी संकटोसे छूट जाता । यदि 
और कुछ कारणहे तो वह कारण गुप्त होगा जिसका रहस्य ईश्वर 
फे सिवाय ओर कोई नही जान सक्ता | 


वेशषिकद्शन 


रढ गया वेशेषिक दर्शन । वैशेषिक दर्शन ईश्वरकों मानता है 
था नही यह विद्वानोके लिये आज सी विवादका विपय बना हुआ 
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हे वेशेषिकदर्शन मे कर्म फलका कोई विशेष विवेचन नहीं किया 
गया है ओर नही इंश्वरकों कर्मफल दाता माना है यह हम अनेक 
प्रमाणोसे सिद्ध कर चुके है। 


गोता 


कर्म, फल किस प्रकार देतेहे यह गीता के प्रमाणसे हम पहिले 
बता चुके है उसीसे यह सिद्ध हो जाता है कि कर्म फल देनेकेलिये 
किसी इंश्वर विशेषक्ी आवश्यकता नहीं है परन्तु गीताने इतने ही 
से सुतोप नही किया उसने स्पष्ट शब्दों में कर्मफल देने के लिये 
ईए्वरकी आवश्यकता का निपेध किया है यथा-- 


“न कृत त्व॑ न कर्माणि लोकस्य सृजति ग्रशु | 


न कमफल संयोग स्त्रभावस्तु प्रवतते ॥ गीता ५।१४ 

वर्तमान समयके सर्वश्रेष.्ठ विद्ान लोकमान्य तिलकने इसका 
अर्थ इस प्रकार किया है। ' अस्भचु ( परमात्मा ) ने लेगेके कर्मका 
या उनसे प्राप्त होने वाले कम॑ फल संयोगका भी निर्माण नहीं 
किया । स्वभाव अथोत्‌ प्रकृति ही सब कुछ किया करती है । 

आगे चल कर गीता कहती है- 
“अन्नानेनावत ज्ञानं तेनम्रुद्मन्ति जन्तवः । गीता ४-१४ 

ज्ञान पर अज्ञान का परदा पड जाने से जीत्र मो हित (विवेक 
हीन होकर सुख दुःख भोगता है। 

महाभारतमे लिखा है--- 

“यथा पभेलु सहस्रेषु बत्सो विदन्ति मातरम्‌ । 

तथा पूर्षक्ृतं कर्म-कर्तार मनुगच्छति ॥” 

शान्तिपव अ० १८०१-१६ 
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अंथोत्‌--जिस प्रक!र हजारी गायों मे से बछुड़ा अपनी मां 
को पहिचान कर उस के पास पहुंच जाता मे उसी भ्रकार किया 
हुआ कर्म कत्तीके पास आ जाता है । 

विज्ञान ने भी इस बातकी पुष्टि की है। जिस तरहसे विद्युत 
जिस स्थान से चलती है लोट कर उस्ती स्थान पर वापिस आ 
जाती है। उछ्ो प्रकार कर्म भो लोट कर वापिस आते हैं, और 
कत्ता को सुख दुःख देते हैं। अथान्‌ भावकर्म इन कार्माण वर्ग- 
णाओं कीआकपषित कर लेता है। यह आये हुए कमे ( कार्माण 
वर्गणाएं ) आत्मा की मूल शक्ति (दर्शन, ज्ञान, चारित्र) पर पदी 
डाल कर उसको आच्छादित कर देते है । उस स्वाभाविक शक्तिके 
तिराभूत हो जाने से आत्मा अपने को तद्सुसार समझ कर उन्हों 
कर्मो के आधीन हो कर नवीन कम करता हे । इसी को जैनशास्त्रो 
मे विभाव परिणति कहते हैं । इसी विभाव परिणति के कारण 
यह आत्मा अनादिकाल से कर्मा के बन्धन में पड़ा हुआ सुख 
दुःख भोगता हैं। 


उपनिषद्‌ ओर करमफूल 


उपनिषद्कारों ने इस विषयको स्पष्ट किया हे कि-- 


काप्रमय एवायं पुरुष इतिस यत्कामो भवति तत्कतु- 
भेवति यत्कतुभंवति तत्कम कुरुते यस्कमकुरुते तदमिसंपद्यते 
--बहदाण्यकीपनिषदू ४-४-४५ 


अथोत्‌ू--यह पुरुष कामनामय है अतः उस कामना के अलु- 
सार हो यह चिन्तन करता है. और चिन्तनके अनुकूल ही कम 
करता है। ओर जैसा वह कम करता है बेसा वह बन जाता है। 
आगे कहते है “सईयते पत्र कामम” जैसा वह बन जाता है उस 
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अनुक़ल वह जिस पदाथ के पाने की इच्छा करता है वहां वह 
पहंच जाता है 
#कामान्यः काप्रायते पन्‍्यपान! सफामसिजेयिते तत्र तत्र 
-सुण्डकोीपनिपद्‌ू ३-२- 
अथोत--जिस २ वस्तु की कामना से यह आत्मा शरीरको 
छोडता हे डप्ती योनि या स्थान आदिम जन्म लेकर पहुंच जाता है। 


तदेव शक्तनः म॒ कम्णेति लिड् पनो यत्र निपक्रमश् |” 
बहदारणयकी पनिषद्‌ृ' ४-४-६ 
अथात्‌--यह आत्मा जिस पर असुराग करता हे यह कम 
(लिड् शरीर) आत्माकों उसी जगह ले जाता है | यही बात गीता 
मे कही गई है 
(“यं ये वापिस्मरन थाव॑ त्यजत्यन्ते कलेवर | 
त॑ तमेवेति कोन्तेय सदा तद्भाव भावित) ॥ 


अथोत्‌ू--आत्मा जिस २ भाव से , प्रभावित होकर शरीरका 

त्याग करता है । उसी भावको दूसरे जन्ममे आ्राप्त हो जाता है । 
१] गो 
कर्मफल और ईश्वर 
बढ ३८ ८ पे 

ऊपर हस यह सिद्ध कर चुके है कि वेदिक साहित्यमे भी ईश्वर 
को कर्मफल दाता नहीं माना है | अब हम तक द्वारा इसकी 
परीक्षा करते है कि इंश्वर कर्मफल दाता है या नहीं। इसके लिये 
वा० सम्पूर्णौनन्‍्द जी ने चिद्विलास मे बहुत ही अच्छा लिग्बा हे 
आप लिखते हैं कि-- 

“कौन सा- काम अच्छा व कोन बुरा है” इसका निर्णय इेश्वर 
अपनी स्वतन्त्र इच्छा से करता हे या इस बात की समीक्षा 
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करता है कि बतेगान परिस्थितिसे क्‍या अ्रेयस्कर है । किस कोसका 
क्यापुरस्कार या दण्ड दिया जाय, यह इश्वरकी स्वतन्त्र इच्छा पर 
निभेर है या नियम बद्र है | अथोत--क्या अमुक कासका अमुक 
फल होगा यह नियत है ? यदि इन बातो मे इंश्वर की इच्छा 
खतन्‍्त्र हे तो सक्मचार निराश्रय हो जाता है। इच्छा का क्‍या 
भायाच जाने वब पलट जाय । जो पुण्य है वह पाप हो जाय 

नो दण्ड है वह पुरस्कार्य हो जाथ | यदि कायाकाय का निणशय 
वस्तुस्थोतकी-समीक्षा पर निर्भर है तो प्रत्येक मनुष्य को अपनी 
बुद्धिके अनुसार स्त्रयं समीक्षा करनी होंगी | क्योकि किसी समय 
विशेषपर इंश्वर की क्या सम्मति है इसके जानने का हमारे पास 
कोई साधन नहीं है । 


कामका फल्न नियमालुकूल मिलता है तो इश्वरकों मानना बेकार 
| इंश्वर फल देता है न कहकर यह्‌ कहना ठोक होगा कि नियति 


के अनुसार फल्न मिलता है । ऐसी स्थिति को बेदिक वाज्भमय में 
पत्य का नाम दिया गया है । 


' अपने से बाहर किसी ईश्वरकी और दृष्टि लगाये रहने की 
3, कर्म और फल के अटल सम्बन्ध को जिसे कर्म सिद्धान्त 
कहते हैं बराबर सामने रखना सदाचार के लिये दृढ़तर सहारा 

!” पृ८६३३ | आगे आपने 'दर्शन और जीवन' नामक पुस्तकमे 
लिखा हकि--“ कुछ लोग ऐसा मानते है कि यह जगत्‌ इंश्वर का 
संष्टि है” यदि यह बात ठीक है तो इश्वर ने ही मनुष्य को पंदा 
केया । इश्वरने ही उसके लिये एक विशेष प्रकारकों आर्थिक आर 
ओर कोटुम्बिक चहार दीवाल खडी की । ईशवरने ही उसे जन्पतान्ध 
या बात रागी या बावल्ा या प्रतिसा शाली बनाया।फर यह 
सोचने की बात है। कि उसके सत्कमें के लिये पुरस्कार और दण्ड 
उसका मिलना चाहिये या इश्वर को ।”? 


विचार करने वाले विचारके चित्रके क्रातिमंडलम ( 
उप तेजमे जो उसके शरीरके आस पास घिरा हुआ रहता! 
बने रहते हैं और जैसे « ये गिनतीम बढ़ते जाते हैं वेंसे ही 5 
असर उस पर अधिफ से अधिक बढता जाता है। नोरि 
बार बार किये जाते है उनके चित्र अलग नहीं बनते किन्तु ' 
उनसे चित्र दिन 9 अधिक प्रवल बनते जाते हैं यहा तक कि 
बढते किसी २ विचार चित्रका उसके मन पर इतना अ्रधिका 
जाता है कि जब कभी ऐसे विचारकः अवसर आता है तद् 
छानबीन नहीं करता किन्तु उसे सहज ही अगीकार कर लेः 
ओर ऐसे विचार संचयसे आदत पड जाती है। यो सुभाव 
जाता है और हमारा परिचय किसी ऐसे मनुप्यसे होजिः 
सुभाव परिपक्क है| गया हों तो हम प्रायः निश्चय कह सकते ह 
यदि ऐसा एसा देशकाल हों तो उसका बर्ताव इस भांतिका हो 


५०८--जब मोतकी घडी आती है तब सूक्ष्म शरीर 
शरीरसे अलग निकल शआते है और उस स्थूल शरीरके* 
केबल लिग शरीर धीरे धीरे विखर जाता है । पिछले जन 
विचार्मय शरीर बना रहता है ओर इसमे पिछले सरकार 
सार निकालने और उनको मिट/नेक्रो कई क्रियाये हे।ती हैं । २ 
के पीछे या जन्म लेनेसे पहले जो यह फेरफार होता है उ 
केवल फुटकर संकेत ससारकों बतलाये गये है ओर अगर | 
जिज्ञासु को सहायता न मिले तो इन फुटकर संकेतोके सहार 
जहां तक बन सके रास्ता टटोलना पडता है | परतु इतना 
निश्चित हे कि पुनर्जन्म होनेके पहले यह विचारमय शरोर व 
निक लोक में आ जाता हे यहां वासनिक द्रव्य लेकर नये जन्म 
लिये लिग शरीर बन जाता है । यह लिंग शरीर साचेका १ 
देता है और इस साचेके ऊपर ही स्थूल भेजा ( मस्तिष्क ) र॑ 


न ] 
जज अल कलक न कललपलल + अत जे दर 


( इ* ) 


शरीरके और सब अंग ढलते हैं इसलिए यह भेजा ऐसा बनता हे 
कि चाहे कितना ही अधूरा क्यो न हो परंतु इस जन्म लेने वाले 
मनुष्यक्े मनके स्वभावों ओर गुणोंका स्थूलमे दूरसाने वाला होता 
हे ओर अब जो शक्तियां कि पिछले-सस्कारो के आधार से वह 
स्थूज्ञ में प्रगट कर सकता हे उनके लिये यह ठीक बठता हुआ 
शरीर होता है। 


५१-उदाहरणकी तरह बुराई अथोत्‌ स्त्रार्थ वाले ओर भलाई 
अथोत्‌ 'परोपकारी पुरुषो को लो | इनमेसे एक मनुष्य तो बराबर 
स्त्रार्थता के विचार चत्र पेदा करता रहता हे जैसे कि स्थार्थ की 
लालमाएं स्वार्थ की भांति भाति की आस. स्वार्थकी जुगते, ओर 
इन चित्रोके ऋण्ड के मुएड उसके इद मिदे भडलाते रहते हे और 
उसी पर अपना रज्ध जमाते रहते है| इससे बह अपने स्वार्थमे 
ऐसा अन्धा है। जाता है. कि दूसरोके अर्थका तिरस्कार करके 
अपने ही हित के जतन से लगा रहता हे। यह अंत से मरता 
ओर तब तक इसका स्वभाव पकने पकने कठार स्वार्थीपत का 
सभुना बन जाता है । यह स्वभाव स्थिर हा। जाता है ओर फिर 
क्रम रा शक्त बनकर आगे स्थृूत्न मे जन्म लेने के लिए साचे का 
फीस देता है| यह अपने स्वभाव से मिलते हुए घरानेम ओर उन 
मॉ-बापी के यहा जन्म लेने को जाता हे कि जिनके स्थूल्न शरीरस 
इसके सुणा से मिल हुय स्थृत्न श्ंश मिल सके ओर बहा इस 
घासलिक साचसे इसका स्थल शरीर छलता है और इसके सिरका 
भेजा ऐसी शब्वका बनता हे कि उसमे जितनी अधिकता उन स्थल 
अशो की हाती हे जिनमे स्वार्णता को पशुवृत्तियां भ्रगट हा सकें 
उतगा ही छाम/बन्‍्सदाचार के अन्‍्छे + गुणो के प्रगट करने वात्त 
स्वल अंशो का होता है । अगर कोई विरला सनुण्प एक जन्मभर 
सासार एप स्वार्थ हो से अथा एयावीस्वी) चना रगे नो आगे 


( ६५६ ) 


जन्म में इसस उसके सिर का भजा उस चाल का वन जाता है 
जिस को अपर।धी फहत हैं, और जब बच्चा ऐसे अधम ऑओजार 
को लेकर ससार में पेढा हाता है. ता वह चाहे जितना यत्न करें 
उसमे से प्रायः एक भी शुद्ध और मधुर स्वर नहीं निकल सकता। 
इस शरार मे यह मन की किररंण (जाँवात्मा ) जन्म भर मन्द, 
बिखरी हुई ओर क।म के बादलों में तडफती रहेगी । यद्यपि देश- 
काल उल्टा रहगा तो भी कभी २ उस किरण को चमक की भलक 
उसके स्थूल शरीर में कुछ न कुछ उजला और सुधार कर देगी 
ओर बड़े कष्ट ओर परिश्रमसे बविरले अवसर ऐसे भी मिल जाबेंगे 
कि वह अपनी नाच प्रकृतिकों दवा लेगा ओर वीर २ कष्टके साथ 
एक दो कदम आगे बढ ही जावेगा । परतु जन्म भर पीछे (बुर) 
सस्कार सर्वेपिरि प्रवल बने रहेगे ओर जो प।पक! प्याला पिछले 
जन्म मे उन दिनो भरा गया था जिनको अब याद भी नहीं रहा 
हे उसकी बूंद २ कापते हुए होठोसे चूसना पडेगा। 

. ५२- दूसरी प्रकार का मनुष्य लगातार ऐसे विचार चित्र 
पद करता रहता है जैसे कि परमार्थ और दूसरों की सद्दायता 
की इच्छा, दूसरों की भल्नाई के लिए प्रम भरी युक्तिया या ताल- 
साये। य चित्र उसके इद गिद कुणड के कुएड मढलात रहते 
ओर फिर उसी पर अपना असर डालने लगते है और इससे वह 
स्वभांव परमार्थी हो जाता है. और दूसरों की भलाई को अपने 
स्वार्थ से बढ कर मानने लगतां है ओर इस प्रकार जब वह 
मरता है तो उसके स्वभाव से परोपकार रह जाता हे ओर यो 
अतक ल तक उसकी प्रकृति मे परोपकारी भाव 'रम जाता है। 
जब यद्‌ फिर जन्म लेता है तबं उसके पहले जन्म के गुणों का 
दरसाने वाला बसना शरीर ऐसे कुज्ष मे खिच आता है कि जहा 
उसको ऐसी शुद्ध स्थूल सामित्री मिल सके कि जो उच्च मन फे 


( ६४७ ) 


भावों के अनुकूल हो । इस सामिग्री से उसके वासना शरीर के 

चरम हलने से एसा भेजा ( मस्तिष्क ) बन जाता हैं कि जिस 
से परापकारी गुण ही प्रगट हो सकत है ८ कि पशुओं की सी 
नीचचृत्तियों । यों अगर कोई मनुष्य एक जन्स भर अत्यन्त 
परापकार भें लगा रहे ता आगे जन्म से उसका भेजा ( सस्तिष्क ) 
उदार और हितकारी शक्क का बन जाता है और जब ऐसा 
बच्चा उस भेज के साथ पेदा होता हे कि जिससे उत्तम से उत्तम 
प्रेम ओर उपकारके मधुर स्व॒रोकी ध्वनि निकलती है इस अहद्वू त 
प्रभाव पर जगत भर अचम्भा करके यह मानने लगता है कि 
यह विधाता की स्वराभाविक देस हे न कि उस बच्चे की पहले 
जन्म फी कमाई | परन्तु थ उत्तम प्रकृतियां जो सदगुणो से भरपर 
९ उन कष्टा का फल है जा कि बहुत काल तक वीरता के साथ 
सह गये ऐै। थे कष्ट पिछले जन्मों से उठाये गये हैं. जिसकी अच 
याद नहा  परत्तु अन्तरात्मा का उनका ज्ञात ( ख़बर ) ६ ओर 


एक दिन एस। हागा कि उनका ज्ञान स्थृुन्न अथात जाग्रत अवस्था 
में भा हांत सलगया | 


४५ ञयो करमसे सनुष्यकी उन्नति होती जाती है । जन्म » से 
हमारा सुभाव बनता जाता हे ओर जो कुछ लाभ या हानि होती 
जाती 7 उसका लख चासनिक शरीरोम बराबर होता रहता हैं 
औझोर इसके ही आधार पर 'पागे स्थूल शरीर बसता हैं। एक 
सट्गुण या उन्नति की एक श्‌ पक्ति 'अधान सीच प्रकृतिके बार + 
जीत लेनपा बाहरी चिन्ह 0। सो चुद्धि और भलाइया कि झन्म 
से ही शित्ती गश्यम पा जाती & उनका उसका "सदज स्वभाव 
पहने $ आर पटिले जन्मों उसने दिपदा ( आफने ) कली है 
आरा दर ए हार चार एाल #ए० दर उनमत्त सब स्सख सह स्ट्साय 
से पढ़ता घर धार प्रभा सिलत ४। यहा खास ईसिद्भानप ) 


[ 


पूनम छागीहं गो बहेत तरी लगेगी यो चद्धि या शीरसे मसद और 
लिन साख | दिस्गत ) नहीं है) परन्तु ऐसे बीर सोगोको झा 
ह्या मनुर्य कया डेव सिसोरी होने पृश्य लगेएी लानसा नाते 
खत चोर वेब अपने परवार्थ कौर परिश्रम घीरनफऊ स्गय 
मामा बरसे घर भरोसा रन है, हमसे सिद्धान्त से च्यत्यन्त 
हक चार एरखाई आला # | 


करे 


ईद) 


/ >> टवर्द कारपितर सादे यने अपनी पुस्तफ अणानत्रराप्य 
दी दतान और कानों गर्म के प्रसगर्भ उस मसिद्ठान्ल कोरयों 
भी ऑति हरसाशा है । छोष्टरचना की बिचा और सच विश््धी 
की भावति ( सर ) सोघनेस ही घ्याती है, खहन से| वर्षमिं घीरे २ 
से अपने शर्शरका खनातसा है और हस आज कलके शरीरका 

बनानेका सामभय जैसा कूद हि मुझमें अभी ४ इसको तु ने पिदल 
समयमे दसर शरीर क्राप्र (हासिल ) किया था जा सामभ्य 
तुमको अब प्राप्त ? उसे न यागे कासमे लायेगा। परन्तु शर्सर 
बनाने के सामथ्य में सत सामथ्य शामिल £ | जिन + चीजों की 
तुम चाइना करो उनको छाटने में साववानी रक्‍्खो में यह नहीं 
फहता कि फिसर+ चीज़ की चाह करना चाहिये । क्‍योंकि शऋगर 
फाई सिपाही लखा।ई पर जाना / ते चह यह नहीं देखता कि कोने २ 
मी नह चीजे में अपनी पीछ पर लेसफता # बल्कि यह दरुसतां हैं 
कि किसे चींज का में पीछ छाद सकंगा । हसलिय उस मालूम 
है फिजो कोई नई चीज में अपने साथ एसी लेजाऊगा कि) भर्लि 
भाति चल न सके और काम मे ने आपके बह सरे लिय,जजाल 
है। जाबगी । 

इसलिय अगर तुक अपने लिय यश (नामवरी) या सुख चन 
की चाह है तो जो बात चाहेगा उसकी शकल तुम पर 'आचढेगी 
आर तुक पर उसके लिये + फिरना पड़गा ओर जा शक्ल 


( ६5४6 ) 


ओर शक्तियां कि तू इस तरह बुला लेगा वे तेरे चारो ओरसे घिर 
आधवेगी ओर तेरे लिये एक नया शरीर बनकर वे अपने तोष ओर 
पोपण के लिये तुके तंग करेगी । 

ओर अगर इस शकल को तू अभी नहीं दूर कर सकेगा तो 
तब भी नहीं दूर कर सकेगा वल्कि तुके इस लिये फिरना पड़ेगा। 


इसलिये सचेत रहो कि यह दिव्य ओर आननन्‍्दका सहलबनने 


हट. 


के बदले यह तेरी कब्र या केद्खाना न बनजावे। 


ओर कया तू नहीं देखता है. कि बिना सरे तू मोत को कभी 
'नही जीत सक्ता है--क््योकि इन्ढ्रियों के भोगकी चीजों का दास 
हो जानेसे तू ऐस। शरीर धारण करलेता है कि जिसका तू मालिक 

गी रहता इसलिये अगर यह शरीर नष्ट नही कर दिया जाबे तो 

गे तू जीत्तेजी कबरमे केद होज|वेग।। परन्तु अब इस कबरसे से 
कए्ट ओर दुःख से ही तेरा छु 'कारा हो सकेगा। ओर इस कष्ट के 
अनुभव ( तजुरत्रे ) से ही तू अपने लिये एक नया ओर उत्तमतर 
शरीर बनाल्लेगा । और योही बहुत बार होते २ तेरे परनिकल 
आवेंगे ओर तेरे मांस ( के शरीर ) मे सब देबी ओर आउुरी 
शक्तियां भर जाबेगी । 


ओर जो शरीर कि मैने घारण किये थे उसके सामने तब गये 
आर सेरे लिये आगके अगारे के कमरवंद की तरह थे परन्तु मेने 
उनका अलग फेक दिया | ओर जो कष्ट कि मेने एक शरीर मे सहे 
आगे के शरीर मे काम में लाने के लिये शक्तिया वन गये। 


५५ ये बडी सिद्धान्त की बाते हैं ओर विशाल रीतिसे लिग्बी 
गई है और जैसे पूरब से कि इन ब।तो को सदा मानते आये हैं 
आर अब भी मानते है बसे ही पच्छम के देशों मे भरी एक दिन 
लोग इनको मानने ल़गेगे | 


( 55० ) 


५६, हज़ारों जन्मों तक अमर चिन्तक (पुरुष) यो पशु मनुए्य 
पा ऊपर लेजान में हजारों जन्मो तक परिश्रम ( महन्तन ) करता 
रहता है' जहां तक कि यह देव से मिलने के याग्य ने हो. जाबे । 
फ्िसी एक जन्म से ऊदाचित कार्य का ऊैबल तनिक सा अश पूरा 
हो पाता है तो भी जन्म होते समय जो ब'सनिक शरीरकी बनावट 
थी उनमें सुबरते अनक ले के समय तक परुपने में कुछ न कुछ 
कमी हा जाती है। आगे जो जन्म होगा उसमे इस सुधर हुए नमने 
का मनुष्य जन्मगा ओर मरने पर उल्स बासनिकर नमूना कुछ 
आर भी सुधरा हुआ होगा अर्थात्‌ उसमें पशुपन घटता जाविगा । 
योही बार बार जन्म जन्म में कल्पातरों तक सुधार होंता चला 
जावेगा। इस बीच में श्रनेक भूल चूक भी होती जावेगी। परन्तु 
यह संभल संभल कर ठीक होती जाबंगी। इस बीचमे अनक 
घाव लगलगकर धीर धीर भरते जावेग परन्तु इन सबके उपरात 
उन्नति बरावर हाती चली जावेगी पशुपन घटता जावेगा ओर मनु- 
प्यता चढती जावेगी । बृतान्त उस क्रम का है जिससे मलुधष्य की 
उन्नति चलती है और जीवात्मा का क्य्य देवीगति तक पहुंचने 
का सम्पूर्ण होता है । इस क्रम में एक दरजा ऐसा 'आत। है कि 
वासना शरीर कुछ कुछ पारदर्शक होजात है. जिससे इनमे श्रमर 

चिन्तक ( पुरुष ) की कलक पडने लगती है ओर कुछ यह भान 
होने लगता ह कि ये ( वासना शरीर ) काई अलग जीब नहां 
किन्तु किसी अमर और सदा रहने वाली वस्तु से लगे हुप् 
इनको अभी पूरा? यह तो नहीं समझमे आता कि इनका झन्तम 
लक्ष्य क्या है परन्तु जो ५काश इनपर पडता है उससे इनमें, कपन 
आर अकुलान होने लगती है जैसे कि बसत ऋतुमे कलिया अपने 
वेठन मे इसलिये अकुलाने लगती है कि वेठन को फाइकर वाहिर 
निकलने ओर सूरज के उजेले से बढने लगे। ..' 
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पु 


जैन फिलोस फी 


जिस समय बहुतसे परमाणु मिल कर स्कन्धके रूपसे हो 
जाते है. तब उनमे खास २ पदार्थ बननेकी शक्ति हो जाती है। 
कोई स्कथ लोहा रूप बनता है, कोई पत्थरके रूप कोई हवा कोई 
पानी रूप इत्यादि भिन्न २ तरहके स्कन्धोंमे मिन्न २ तरहके पदार्थ 
रूप हो जानेकी शक्ति हं। जाती है । उन ही पुद्ूगल स्कन्धोस एक 
त्तरहके स्कन्व॒ भी होते है जिनमे ससारी जीवके सूद्म शरीर बनने 
की शक्ति (खासियत) होती है । उन स्कन्धोको कामोण स्कन्‍्ध 
कहते हैं ।' 


जीवमे चुम्बऊकी तरहसे आकर्षण शक्ति (अपनी ओर कशिश 
करने-खीचनेकी ताकत) मोजूढ है तथा उन कार्मोण स्कन्‍्थोमे 
लोहेकी तरह ज बकरी ओर खिच जानेकी शक्ति मोजूद है । 


तदनुसार ससारी जीवमे मनके विचारोसे, बोलनेसे अथवा 
शरीरकी किसी हरकतसे वह अ।कपण शक्ति हर एक समय ज्ञागृत 
(हर एक रूप) रहा करती हे क्योंकि सोते, जागते उठते, बेठते 
चलते आदि किसों भी हालतमे सोचने बोलने या शरीर हारा 
कोई कार्य होने रूप यानी-मन, बचन, शरीरकी कोई न कोई 
हरकत अवश्य होगी अत' उस्र आकर्षण शक्ति ( जैन दर्शनमे 
जिसे योग शक्ति ' कहते है ) के द्वारा वे कामोण स्कन्‍्ब (कार्माण 
हि 4.3 बन 4० अल 0 जे फे ञ्जै ० 
मेटर) आकषित (कशिश) होकर लिपटे रहते है। जैसे पानीम 
रकक्‍्खा हुआ लोहेका गर्म गोला अपनी ओर पानीको खीचता 
रहता है। तथा बह गोला जब तक गर्म बना रहेगा तत्र तक वह 
अपनी तरफ पानीका अवश्य खीचता रहेगा। इसी तग्ह ससारी 
जीवमे जब तक क्रोध, अमिमान, छुल, लोभ विपयवागना, प्रेम, 
बेर आदिके निमित्तसे सुन बचन, शरीरकी हरकत (क्रिया) होती 
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रहेगी तब तक जीत्र कार्माण स्कन्‍्धों को अपनी ओर वरावर 
खींचता रहेगा और वे खिचे हुए का्मोण स्कन्व उस जीव के साथ 
एकसेक होते रहेंगे । 
विके साथ दूध पानीकी तरह एकमंक रूपसे मिला हुआ 
बह कामोण स्कन्ध ही जीवके ज्ञान, सुख शान्ति आदि गुणुोकों 
मेला करता रहता हे, जोबकी स्पृतन्त्रता छोनकर उसको पराधीन 
वना देता है । ओर जीवकों अनेक तरहके नाच नचाता रहता है। 
उसी कर्माण स्कन्ध को कर्म कहते हैं भाग्य, तकदीर उेव आदि 
सब उसीके दूसरे नाम हैं । 
जैसे ग्रामोफोनके रेकार्डमे गाने वालेकी ध्वनि (आवाज) ज्यों 
की त्यो समा जाती है ठीक उसी तरद्द जीवके साथ मिलने वाले 
उन काममोण स्कन्‍्वोंमे भी जोवकी मन बचन शरीरसे होने वाली 
अच्छी बुरी क्रिया (हरकत) की छाया ज्योकीत्यो अकित हा 
जाती हे । जीव यदि अपने मनसे. बोलनेसे या शर्र,ग्से काई 
अच्छी क्रिया कर रहा हे तो उस समयके आकपषित (कशेश) हुए 
कामाण स्कन्वोमे अच्छा यानी भला करनेका असर प »।. और 
यदि उस समय उसके विचार, वचन, या शरीरकी क्रिया किसी 
लोभ अभिमान आदिके कारण बुरी है ता उन आकर्षित, होने 
वाले का्मोण स्कृधोमे बुरा यानी बिगाड़ करनेका असर परड़ेगा। 
जिस तरह रेकार्ड ग्रामोफनके ऊपर सुईकी नोकसे उसी त्तरह का 
गानेकी आवाज निकालती हैं जैली कि उसमे अआकित हुई था।। 
ठीक इसी तरह कर्मका नशा समय पर जीवके सामने उसी रूपस 
कट होता है जिस रूपमे जोवने उसे अपने साथ मिलाया है। 
पानी--जिस कर्मम अच्छा असर पडा है वह जीवका अन्छा 
तरह प्रेरित करके अच्छा सुख कर फल देगा ओर जा बुरे असर 
वाला कर्म जीवने अपने साथ मिलाया है. वह टुखदायक साधना 
की ओर जीवको प्ररित करके दुखी बनायेगा | 
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भू छ 
कर्मों के भेद 

बसे तो जीबोकी अगणित ( वेतादाद ) तरह की क्रियाएँ 
होती है तदनुसार कर्म भी अगशणित तरहके बना करते है | कितु 
उनके सोटेरूपसे आठ भेद होते है। १-ज्ञानावरण,२-दर्शनावरण, 
३-ब्रेदनीय ४-मोहनीय (-आयु ६-नाम, 3-गोन्र, ८-अन्तराय । 

(-ज्ञानावरण कमं--वह कम हे जो आत्मा के ज्ञान गुणकों 
छिपाता है, उसको कमकर देता है। आत्मामे शक्ति है कि वह 
ससार का भूत ( गुजरा हुआ जमाना ) भविष्यत्‌ ( आने वाला 
जमाना ) और वर्तमान ( मोजूदा वक्त ) समयकी सब बातोको 
ठीक जान लेंबे किन्तु ज्ञानावरण कमके कारण आत्माकी वह 
ज्ञान शक्ति प्रगट नही होने पाती । 


जिस समय कोई मनुष्य दूसरे मनुष्यके पढ़ने लिखने से 
रुकाबट डालता है, पुस्तकोका ओर पढ़ाने सिखाने वाले गुरुका 
अपमान करता है, अपनी विद्याका अभिमान करता है। तथा 
इसी प्रकार के और भी ऐसे अनुचित कार्य करता है जिससे 
दूसरेके या अपने ज्ञान बढ़नेमे रुकाबट पेद[ हो तो उस समय 
उसके जो कामांण पुदूगल आकार कर्म बनता है उससे उसकी 
ज्ञान शक्तिको दबानेकी तासीर पडती है । यदि कोई पुरुष अपनी 
अच्छी नियतसे यह उद्योग करे कि सब कोई पढ़ लिखकर 
विद्वान बने, कोई मूर्ख न रहे तो उस समयकी उसकी उस कोशिश 
से उसका ज्ञानावरण कर्म ढीला हो जाता है। उसकी ज्ञानशक्ति 
अधिक प्रगठ होती है | 


आज हस जो अपनी आंखो से किसी का मूख, किसी को 
विद्वान किसीकोी बुद्धिमान ओर किसी को बुद्धिशून्य देखते 
उसका कारण ऊपर कह हुए दा तरहके काय ही है 
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२--दर्शनावरण कर्म--बवह कम हैं जो कि आत्माके दर्शन 
गुणोको पूरा न प्रकट न होने दे दर्शन गुण आत्माका ज्ञानसे 
मिलता जुलता बहुत सूक्ष्म गुण है जो कि ज्ञानके पहिले हुआ 
करता है | 

जब कोई मनुष्य दूसरे मनुष्यके दशन गुणमे रुकावट डालता 
है. दूसरेकी आखें खराब करता हे अधे मनुष्योका मखोल उडाता 
हे इत्यादि उस समय उसके 'द्शनावरण”' कर्म बहुत जोर दार 
तेयार होता है जिस समय इनसे उलटे अच्छे काम करता है तब 
उसका दर्शनावरण कर्म कमजोर होजाता है, साथ ही दर्शन गुण 
प्रगट होता जाता है | 

३-बेद्नीय कर्म-वह्‌ कर्म हैकि जिसके कारण जीवोको इन्द्रियो 
का सुख या दुख प्राप्त करने का अवधर (मोका) मिलता है यानी 
जीवो को इस कर्म की वजह से सुख दुख मिलने वाली चीज 
मिलती है । , 

यह कर्म दो प्रकारका है, साता ओर असाता | साता वेदनीय 
के कारण ससारी जीव इन्द्रियोका सुख पाते है | ओर असाता 
बेदुनीय कर्म का फल दुख मिलना होता है । 

यदि कोई मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य को घुरे विचार से मारे 
पीटे दुख देवे, रुलावे रठ्ज पेदा करावे अथवा खुद आप ही 
अपने आपको बुरे भाव से दुख ठे, रोवे, शोक करे, फासी लगा 
ले अन्य तरहसे आत्म हत्या ( खुदकशी ) करले इत्यादि, तो उसके 
इस प्रकारके कामोसे असाता वेद्नीय कर्म बनता है जो कि अपने 
समय पर दुख पेदा करता है । 

यदि कोई पुरुष दूसरों का उपकरार करे अन्य जीवो के ढुख 
हटामेका उद्योग करें, शान्तिसे अपने ठुःखोकों सहे, ढ्या करे 
आदि | यानी--अपने आपका सथा दूसरे जीवोकी कह भावसे 

कक 


| 
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दया भावसे सुख पहुंचानेका काम करे तो उमके साता वेद्नीयकर्म 
बनेगा जो कि अपना फल उसको सुखकारी देगा । 

४--मोहनीय कर्म--वह है कि जो आत्मामे राग, हेष, क्रोध, 
अभिमान, छुल, कपट, लोभ आदि बुरे २ भाव उत्पन्न करता है । 
शरीर, धन, स्त्री, पुत्र, मकान आदि से मोह ( प्रेम ) इसी कम्मके 
निमित्त से होता है | दूसरे को अपना शत्रु ( दुश्मन ) मान लेना 
भी इसी कर्म के निमित्त से होता है । 


अथोत्‌ यह कर्म आत्मा पर ऐसी सोहनी (वशीकरण ) 
डालता हैं कि जिससे आत्माको अपने भले बुरेका विचार जाता 
रहता है | जिन शांति, क्षमा, सत्य विनय, संतोष आदि बातोसे 
आत्माकी भलाई होती है. उन बातोसे इस कर्मके कारण आत्मा 
दर भागता है और जिन बातोसे वेर अशांति, लालच, क्रोध 


घमंड, संसारी चीजोसे मोह पेदा होता है. उन बातोकी ओर इस 
आत्माका खिचाव हो जाता है । 


जो जीव या मनुष्य दुष्ट स्वभाव वाले, क्रीधी गुस्सा बाज) 
अभिमानी ( घमडी ) उपद्रव करने वाले, कगड़ालू धोखेबाज, 
लालची , हिसक, निदंयी ( बेरहम ) अधर्मी अन्यायी देखनेमे 
आते है उनका समोहनीय कर्म बहुत तीत्र है। तथा जो मनुष्य 
सदाचारी क्षमाशील, निरभिमानी सरल, परोपकारी, विरागी 
देखे हे है, समझना चाहिये कि उनका मोहनीय कर्म बहुत 
हल्फा है। 


े 


क्रोध, मान, छत्त, लोभ, मोह ओर दुभावोके कारणसे प्रायः 
दूसरे २ बुरे भात्र पेदा हुआ करते है ओर ऐसे द्वी बुरे विचारोसे 
तथा खराब कार्योसे घुरे कम बेँधते है इसलिये असलियतमें 
मोहनीयकर्स ही अन्य सब कमेके वेधनेका कारण सममना 
चाहिय। इसी कारण यह कर्म अन्य कर्मसि अधिक बुरा है । 
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_ हिसा. धोखेबाजी, घमड, अन्याय, अत्याचार, लोभ, काम 
क्रोध आदि करनेसे, सच्चे पूज्य परमात्मा; गुरु, शास्त्रकी निन्‍्दा 
क्रनेसे, दूसरेको ठगने आदि बुरे कार्य करनेसे मोहनीय कर्म 
तैयार होता है। और इनसे उल्टे अच्छे कार्य किये जाबे तो 
मोहनीय कर्म हल्का होता जाता है। 

५--आयु कर्म--वह है जो कि जीवको मलुष्य पशु, देव. 
नरक इनमेसे किसी एकके शरीरमे अपनी आयु (उम्र ) तक 
रोके रखता है| उस शरीसमेसे निकल कर किसी दूसरे शरीरमे 
नहीं जाने देता। जिस भ्रकार जेलर किसी सख्त कैद वाले केदीको 
कुछ समयके लिये काल कोठरीम बन्द कर देता है । उससे निकल 
क्र दूसरी जगह नहीं जाने देता । उसी प्रकार यह्‌ कर्म भी पहले 
कमाये हुए कर्मके अनुसार पाये हुए मनुष्य आदिके शरीरमे उस 
उम्र तक रोके रखता है जो कि उसने पहले जन्ममे बांधी थी। 

जो जीव दयालु, परोपकारी, धरमोत्मा सदाचारी होते हे 
हिसा आदि पापोसे दूर रहते है सन्तोषी होते है बे देव आयु कम 
बाधते है। 

जिन जीवोके कार्य न बहुत अधिक अच्छे होते है ओरन 
बहुत अधिक खराब ही होतेशहै, बिना कारण किसीकों कष्ट नहा 
. देते, अधिक लालची, अधिक क्रोधी नही होते, उनके मनुष्य आयु 


कर्म' बंधता है । 

जो जीव दूसरों के ठगने मे घोखा देने में, छल कपट करने 
मे, कूठ बोलने मे, माठी बाते बनाकर दूसरा का फसा लेनेमे, 
विश्वास घात करने में प्रायः लगे रहते है. वे पशु आयु कम को 
आगे के वास्ते अपने लिये करते है । ओर जो जीव अधिक 
पुष्ठ होते है हिंसा। करना बिता कॉरण दूसरों का नाश करन 
सदा दूसरो के बिगाड़ से लगे रहना, बल पूर्वक ( जबरदस्त ) 


( ६६७ ) 


दूसरोंका घर्म बिगाड़ना आदि बुरे निन्‍दनीय कर्म करनाही जिनका 
काम होता है वे जीव नरक आयु बांधते है। 

नम कर्म--वह है जिसके कारण संसारी जीवो के अच्छे 
बुरे शरीर बनजाते है| जेसे चित्र बनाने वाला अनेक तरहके चित्र 
( तसबीरे ) बनाया करता है । उसी प्रकार नाम कर्म के कारण, 
सुडील, बेडोल, लम्बा, ठिगना कुबड़ा काला,गोरा,कमजोर,इड़ियो 
बाल, मजबूत हड्डियो वाला आदि अनेक तरह के शरीर तैयार 
होते है 
गह कर्म दो प्रकार का है शुभ ओर अशुभ जिसके कारण 
अच्छा, सुदावना, सुडोल शरोर बनता है वह शुभ नाम करे है 
ओर जिसलते बेडोल, कुअडा, बद॒धूरत आदि खराब शरीर बनता 
है वह अशुभ नाम कर है | जो जीव छुबडे, बोने, ओर लूले 
लगड़े आदि असुंदर ( बदसूरत ) जीबो को देखकर उनका भखौल्न 
उड़ाते है। अपनी खूबसूरतीक। घम्ण्ड करते है । अच्छे सदाचारी 
मनुष्यो को दोष लगाते है, दूसरे की सुद्रता बिगाड़ने का उद्योग 
करत है उनके अशुभ कर्म बनता है। और जो इनसे उल्टे अच्छे 
करे करते हैं वे अपने लिये शुभ नाम करे तेयार करते हैं। 

७ गोत्र कर्म-मोत्र कम वह हे जो कि जीवों को ऊंचे नीचे 
कुन्न ( जाति ) में उत्पन्न करे । जिस प्रकार कुम्दार कोई तो घरड़ा 
आदि ऐसा बर्तन बनाता है जिसको लोग ऊँचा रखते है उसीमे घी 
पानी रखऊर पीते है तथाकोई कुन ली आदि ऐसा बतंन बनाता हे 
जो कि टट्टी पखानेके लिये ही काम आता है. जिसकों कोई छूता 
भी नहीं हे । हि 

इसी प्रकार गोत्र कमंके कारण कोई जीव तो क्षत्रिय, ब्राह्मण 
आदि अच्छे कुल्नीन घरमे पेदा होता है ओर कोई चमार मेहतर 
चांडाल, आदि, नीच कुल में उत्पन्न होते है। जिनका नीच काम 

करके शञ्राजी दका करना ही खास काम होता है | 


( दृष्द ) 


देव तथा क्षत्रिय, ब्राह्यण आदि मनुष्य ऊँच गोत्रकर्म के 
निमित्त से होते है और चमार, चांडाल आदि भनुष्य पशु तथा 
नरक वाले जीव, नीच गोत्रकर्मके क रण होते है। इस प्रकार 
नीच ऊँचके भेद्से यह कर्म दो प्रकारका है 


जो मनुष्य अपने बडप्पनका घमण्ड करता है दूसरोकों छोटा 
सममभता रहे, अपना बढ़ाई ओर दूसरोकी निदा करना खास 
काम हो, अपनी जाति कुल आदिका अभिमान करे कमीने ख्य, 
रक्‍्ख, अच्छे पुरुषोकों तथा पूज्यदेव, गुरु, शाख्रफ्री विनय न करें 
वह जीव नीचगोन्रका कर्म बांधता हे ओर जो इनके विरुद्ध अच्छे 
कार्य करते है उनके ऊँच गोत्र कर्म तैयार होते है । 


८--अन्तराय कमं--अतराय कम वह है जो कि अन्छे 
कार्यमि विन्न ( रुकावट ) डाल दिया करता है या जिसके निमित्त 
से अच्छे कार्यमि विन्न आ जाये । जैसे दो व्यापारियोने एक साथ 
एक ही व्यापार शुरू किया। उनमेसे एक ने तो उस व्यापरमे 
अच्छा धन पेदा किया, किन्तु दूसरे व्यापारीके मात्र ब्रेचते समय 
बाजार मन्दा होंगया आर खरादत समय महगा हो गया। धरम 
पुत्र बीमार हो जानेसे वह ठीक समय पर जब कि उसे लाभ 
होता, खरीद बिक्री नही कर पाया | फल यह हुवा कि उसने कुछ 
भी नहीं कमाया | यह तो बात दूर रही किंतु अपनी प्रंजीसे भी 
हाथ थो बठा । > 

यहा पहिले व्यापारी को अन्तराय कर्म नहीं दबाया था 
जिससे कि उसको अपना व्यापारमे कोड विन्न नहीं आया। 
कारण वह धन पेदा करनेमे सफल होगया और दूसरा व्यापारी 
को पहिला बॉघा हुआ कर्मा अपना फन्त दे रहा था,, इस कारण 
उसको निमित्त ऐसे मिले कि वह अपने व्यापारमे असफल ( ना 
कामयाब ) रहा । 


( ६६७ ) 


दूसरे जीवोके खाने पीनेमे विन्न करमेसे दूसरोकी काम आने 
थोग्य चीजोकों विगाडनेसे साधारण जनताके पिरुद्ध कोई ल्ञाभ 
उठानेसे दान करने वाले को दानमे कोई रुकावट खडी कर देनेसे 
यादि बुरे कार्येसे अतराय कर्म बँधता है. ओर इससे उल्लटे 
अच्छे कार्य करनेसे अंतराय कम का बोका हल्का होता है. । 


इन आठ कर्मेमे साता वेदनीय मनुष्य आयु देव आयु, 
शुभ नाम कर्म, उच्च गोत्र कम यह कर्म पुण्यकम (अच्छे कार्य) 
माने गये हैं क्योंकि इनके कारण जीवोकों कुछ सांसारिक सुख 
मिलता है | इनके सिवाय शेष सभी पापकर्म ( दुखदायक ) बुरे 
कम है। 

जिस समय जीव अच्छे कार्य करता है, सत्य, दया, क्षमा, 
सरल व्यवहार करता है. परोपकार, विनय सदाचारसे कार्य 
करता है तब उसके पुण्य कर्मेसि अनुभाग (रस ) बढ़ता है। 
जिससे वह आगामी समयसे सुख पाता है | और जिस समय 
जीवहिसा, कूठ, धोखेबाजी, व्यभिचारी, क्रोध, अभिमान. लोभ, 
अन्याय, अत्याच र करता है तब उसके पापकर्सममे रस बढ़ता हे 


( वे ज्यादा सज़बूत हो जाते है) जिसका नतीजा आगे चलकर 
बुरा भोगना पडता है । 


स्थिति और अनुभाग 


पिछेल यह बताया जाचुका हे कि मानसिक विचार वचनक्री 
धाराओर शरीरकी क्रिया जिस उद्देश(इरादे या सशा। के अनुसार 
होती हे आकषितखंचे हुये)कामोण स्कन्वोमे उसी तरडका सुधार 
विगाड, भत्ता, बुरा करने का असर पडता है | यहां पर एक यह 
बात ध्यान से ओर रखनी चाहिये कि जीव जो भी काम करता है 


छ्‌ 
वह या ता तीत्रता (गहरी दिलचस्पी) करता हे या मद रूपसे यानी 


( ६७० ) 


वेमना ( दिल चस्पो न लेकर ) करता हैं इस्त बातका प्रभाव भी 
उस खींचे हुये ओर द थ पानी की तरह अपने आत्मा के साथ 
मिलाये हुये के पर पडता है | तदसुसार उस कमे से थोड़े या 
बहुत समय तक, कम या अधिक सुख दुख आहि फल देने की 
शक्ति पढ़ जाती है । 


जैसे एक मनुष्य अपना बदला लेने के लिय्रे बडे क्रोध के 
साथ किसीको मार रहा है उस मनुष्य द्वारा कमाय्रे हुये “असाता 
वेदनीय” कम मे लम्त्रे समय तक, बहुत ज्यादा दुख्ब देनेका असर 
पडेगा ओर जो मनुष्य अपनी नौकरी की खातिर अपने मालिक 
की आज्ञा से लाचार होकर किसीको मार रहा है! वह भी असाता 
ब्रेदनीय कर्म बांधेगा किन्तु उसमे थोडे समय तक हल्का दुख देनेकी 
शक्ति पडेगी । एक नोकर पुजारी भगवान की भक्ति पूजा ऊपरी 
मन से करता है उसको पुण्य कर्म थोड़े समय तक हल्का फन्न 
देने वाला वंधेगा जो स्वथ अपनी अन्तरंग प्रेरणा से बढ़ा मन 
लगाकर भक्ति पूजन करता है उसका कमाया हुआ पुण्यकर्मे अधिक 
समय तक अधिक सुखदायक फल्न देगा । समय की इसी सीमा 
हा को स्थिति ओर देनेक्नी कम अधिक शक्ति को अनुभाग 
कहते हैं । 


कर्म, फल कब देते हें 


कम बन जानेके पाछे तत्काल ही अपना फन्न नही देने लगता 
किन्तु कुछ समय बीत जाने पर उदय में आता है | जैसे हम 
भोजन करते है भोजन में खाये गये दूध, चावल. रोट।, फल आर्दि 
पदार्थ पेट मे पहुंचते ही रम नहीं बन जाते है कुछ समय तक पेंट 
की मशीन पर खाय। हआ भोजन पकता है. तब उस भोजन का 
रस, खून आदि बनता है । उस्ती तरह कार्मोण स्कन्‍्ध आत्मा के 


( ६७१ ) 


साथ सूद्म शरीर के रूप में मिलजाते हें तब कुछ समय वीतजाने 
पर अपने स्वभाव ( तासीर प्रकृति ) के अनुसार अच्छा बुरा फल 
देना शुरू करते हैं| जिस कर्मा की जितनी लस्बी स्थिति (मियाद) 
होती है वह कर्म उसी के अनुसार कुछ समय पीछे उदय होता है 
जिसका स्थिति थोडी होती है वह जल्दी फल देने लगता है । & 


जैस दूध, चावल, गन्ना सनन्‍्तरा आदि हलके पदार्थ खाबे तो 
वे जल्दी पच कर रस बन जाते है, ओर यदि कला, बाटी, 
बादाम आदि भारी गरिछ्ठ चीज खावे तो थे ढेर मे पचते है ओर 
उनका रस देर से बनता है इसी के अनुसार लम्बी (याद वाले 
देर से उदय में आते हैं. थोड़ी मियाद वाले कर्म जल्दी फल देने 
लगते है । 

संसार में चहुतसे पापी जीव घोर पाप करते हुआ भी सुखी 
दीख पडते हैं, रात लिन व्यभिचार करने वाले भी वेश्याएं दुखी 
नहीं देखी जाती इसका कारण यही है कि अनक कमाये हुये पाप 
कर्ममे बुरा दुखदायी फल देने की शक्ति बहुत ज्यादा, लम्बे समय 
तककी पड़ी हे इस लिये उन पाप कर्मो का फल्न भी जरा देर से 
मिलेगा सभव है वह्‌ इस जन्‍्मके पीछे दूसरे जन्मसे मिले । 

जो जोब हलका पुण्य-पाप करते है उनके कमाय कर्मोम्ते थोडी 
मियाद पड़ती हे तदनुसार वे उदय भी जल्दी हो आते है यानी-- 
जल्दी फल मिल जाता है । 


फूल देने के पीछे 


फल देने के पीछे कार्मोण स्कन्ध निःस्सार हा जाते हैं उत्त मे 
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» एक बोटा बोटी सागर ( झ्सख्य वर्षा ) का स्थिति वाला कम 
एक सा वष परीछि फल देसे योग्य होता है । 


( ६७२ ) 


आत्मा के साथ लगे रहने की शक्ति नहीं रहती तब वे कार्माण 
स्कन्ध अपने आप आत्मासे अलग हो जाते है । जैसे सर्पके शरीर 
का पुराना चमड ( केंचुल ) उसके शरीर से उत्तर जाती है. उसी 
तरह कम भी अपना कार्य करके आत्मा से अलग हो जाते हैं | 


इस तरह पहले के कम अपना फल देकर आत्मा से अलग 
होते रहते हैं ओर नये कर्म आत्मासे बँधत रहते हैं । जिस तरह 
कि समुद्र मे हजारों नक्यों का पानी प्रति समय आता रहता है 
ओर उधर सूर्य की गर्मी से उसका बहुत सा पानी भाफ वन कर 
उडता भीरहता है.। जिस प्रक/र काई ऋणी (कर्जदार)मनुष्य पहले 
का कजा चुकाता है किन्तु लाचार होकर अपने खाने पीने के लिये 
नया कर्जा भी ले लेता है इस कारण वह कर्ज से नहीं छूट पाता 
इसी प्रकार संसारी जीव पहले कमाये कर्मो का फल्न भोगकर ज्यों 
ही उनसे छूटता त्योही अपने भले बुरे कामोसे ओर नयाकर्म कमा 
लेता है | इसी कर्मा की उधेड चुन के कारण जीच संसारमे हमेशा 
से ( आदि समय से ) अनेक योनियों में जन्मता मरता चला 
आ रहा है | 

कम में उसटन पलटठन 

कमाये हुये कर्मा में उलटन पल टन भी हुआ करती है | जिस 
तरह खाये हुये पदार्थ का असर हम बदल सकते है किसी आदमी 
ने भूल से या जान बूफ कर विप खालिया और उसके पीछे बिब 
नाशक दवा खाली तो वह विष उस आदमी पर असर नहीं कर 
पावेगा या बहुत थोडा असर करेगा | इसी तरह किसी मलुष्य ने 
क्रोध मे आकर किसी को मारा जिससे उसने असाता बेदनीय 
(दुखदायक) कर्म बांधा किन्तु उसके वाद उसे अपने किये पाप पर 


ग ह््से 
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ऐसा जबरदस्त साता वेदनीय (सुख दायक) कर्म बांधा कि जिसने 
पहले के दुख दायक कम को भी सुख बना दिया । 

इसी तरह बॉधघे हुए कर्मेके विपरीत ( खिलाफ ) काम करने 
से कर्मोकी तासीर (प्रकृति) पल्षट जाती है | तथा उनकी मियाद्‌ 
(स्थिति) तथा शक्ति घट जाती है ओर बांधे हुए कर्मेके अनुकूल 
( मुआफिक ) कार्य करते रहनेसे बांधे हुए कर्मोमे शक्ति अधिक 
हो जाती है | उनकी स्थिति ( मियाद ) भी अधिक लम्बी हो 
जाती है । 

कोई २ ऐसे वज्र कर्म भी बांध लिये जाते है. जिनके बांधते 
समय घोर पाप रूप या पुण्यरूप मानसिक विचार वचन या 
शारीरिक क्रिया होती है कि उन कर्म ऐसी अचल शक्ति पड़ 
जाती है जिसको जग भी हिल।या चलाया उल्नटा पलटा नही जा 
सकता | अतः वे अपना नियत ( मुकरिर ) फल्न देकर ही जीव 
का पीछा छोड़ते है। ऐसे कर्म “निकाचित” कहलाते है। कर्मा 
की तासीर (प्रकृति) बदल जानेको सक्रमण” तथा स्थिति अचु- 


भाग घट जानेको “अपकर्षण” ओर बढ़ जानेको “डत्कषंण” 
कहते है । 


काल को भी कारण माना है 


संचितानां पुनर्मेध्यात्‌ समाहत्य किय त्किल, देहारस्मे 
च्‌ समये काल! प्रेरयतीव तत्‌ 


देवि भागवत स्कध ६-१०-६- १२ 

अथात्‌--संचित कर्मेमे से जिस निर्दिष्ट अंशको भोगने के 

लिये नये जन्मसे पहिले काल प्रेरणा करता है. वही प्रारब्ध कर्म 

है। अतः पुराणकार भी कर्म फल देनेके लिए ईश्वरकी सत्ताकी 
आवश्यकता नहीं समझते | 


( ६७४ ) 
स्वामी दयानन्द जी और कमफल 


सम्पूर्ण बेदिक साहित्यसे कर्मा फल दाता इश्वरकी सिद्धि जब 
न हो सकी तो स्वामीजीने कर्म, फलके लिये कमें ओर कर्म फले 
ईश्वर विषयक नवीन कल्पनाओंसे काम लिया। आप लिखते हैं. 
कि ' ईश्वर फल प्रदाता न हो तो पापके फल ढुःखको जीव अपनी 
इच्छासे कभी न भोंगे। जैसे चोर आदि चोरीका फल अपनी 
इच्छासे नहीं भोगते किन्तु राज व्यवस्थासे भोगते है । अन्यथा 
कर्म सकर हो जायेंगे अन्य कृत कर्मा अन्यको भोगने पड़ेंगे ।” 
यहा स्वामीजीने कमोका फल ढुःख माना है और वह दुःख 
जीवोको परमात्मा देता है। वाहरे परमात्मा | तेने पेशा भी अप- 
नाया तो बेचारे जीवोको ठुःख देनेका, आज तो कोई भला आदमी 
भी किसीको दुःख देना नहीं चाहता ओर आपका चंह परसात्सा 
जीबोकों ठुःख देना रूप कम करता है. उसका फल भी ठेने वाला 
कोई नियुक्त करना चाहिये ताकि उसकी यह वृत्ति सीमित रह 
सके । क्योंकि इसने बगाल. क्वेटा आदिसे लाखो जीवोको टुःख 
देकर अपने इस अधिकारका दुरुपयोग किया है । आपने जो 
टृष्टान्त राज्य व्यवस्थाका दिया है. वह जज ( न्यायाधीश ) अपने 
स्वार्थ ( बेतन ) के लिये काम करता है और राज्यने यह व्यवस्था 
इस लिए कर रक्‍्खी है कि कही प्रातमे अराजकता न फेल जाय 
जिससे दूसरे राजाकों चढाई करनेका अवसर मिल जाय और 
मै बसवाद हो जाऊँ। प्रजा राजाको टेक्स भी इसी प्रबन्ध करनेका 
देती है । 
तो क्‍या परमात्मा वेतन लेता हे " अथवा टेक्स लेन की 
व्यवस्था करता है. ।'या अन्य राजाके चढ आनेसे ऐसा करताहै । 
भोगना चाहता तो परमात्माका 


अगर जीव अपने आप दुख नहीं भ 
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इसमे क्‍या विगडता है । वह क्यो इनको सुखी देख कर जलता 
है ? अगर कहो कि ससारमे गडबड़ फेल जावेगी तो, इेश्वरको 
इसकी चिन्ता क्यो है ? यदि जीव दुःख नहीं भोगना चाहता-- 
इसलिये परमात्मा फल ठेता है, तो पुण्य का फल सुख क्या 
परमाव्माके बगैर दिये भोग लेता है। यदि ऐसा है. तो आपका 
यह हेतु भागा सिद्ध हुआ। जीव दुःख तो भोगना नहीं चाहते 
रन्तु दुःखको सुख समझ कर प्राप्त करनेकी इच्छा और प्रयत्न 
तो सारा ससार ही कर रहा हे । हमने स्वयं ऐसे अनेक बीमारो 
को देखा है जिनको यह अच्छी तरह विद्ति थाकि अमुक स्वादिष्ट 
गा गरिए चीज खाने से हमे अत्यन्त ढुःख भोगना होगा, परन्तु 
ते बार बार खाते थे ओर बार बार महान कष्ट भोगते थे। एक 
तपेदिक के बीमार को डाक्टरों ने--वंद्यो ने आरम्भ से ही मिच 
छोडने का आग्रह किया। परन्तु बह न छोड़ सका ओर अन्त में 
अनेक कठिन यातनायें भोगता हुआ, इस शरीर को छोड.कर 
संसार से चल दिया | उपराक्त घटनाएं इस बातका प्रत्यक्ष उदा- 
हरण हैं (क जहाँ जीव दु.ख को सुख समझ कर भी उस को 
ग्रहण कर लेता है, वहाँ आदत से लाचार हो कर दुःख को छुःख 
समम करभी उसको बार बार ग्रहण करता है, ओर अनेक प्रकार 
फे महान कष्टी को सहन करता है, फिर आपका यह कहना कि 
जीव स्वय दुःख भोगना नहीं चाहता, क्‍या अर्थ रखता है. ? 


हमस इस तसाम प्रश्नोको न भी छेडे तो भी यह विचार हृदय 
में अवश्य उत्पन्न होता है कि ये दुख-सुख है. क्‍या पदाथे ? 
थे द्रव्य हैं ? या गुण हैँ यदि द्रव्य है तो इनका गुण क्या है ९ 
यदि कहो गुण है तो फिर किसका गुण है ? परमात्माका गुण तो 
आप सानते ही नहीं । प्रकृति जड़ है उस से सुख दुख के होने 
का प्रत्यक्ष प्रमाण विरोधी है । रह गया जीव तो क्या जीव का 
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सुख दुख है १ यदि ऐसा है तो परमात्मा ठेता क्या है १ क्योकि 
सुख दुख उसका गुण होने से जीव के पास सदा रहेगा क्योकि 
गुण गुणी से प्रथक नहीं होता | इस प्रकार तर्क की कसौंटी पर 
रगडनेसे सुख दुख की कोई हस्ती सिद्ध नही होती । है भी वारतव 
में यही बात, जीव ने सुख दुख की अपनी अज्ञानता से कल्पना 
कर रक्खी है। रह गया कर्मा के संकर होने का भय। सो तो 
कमफल के न समझ ने के कारण हुआ है । हम इसका विवेचन 
विस्तार पूर्वक पहले कर चुके हैं। यदि स्त्रामी जी समम लेते तो 
इस प्रकार का भय नहीं रहता | इसके अलावा न्यायाधीश चोरी 
आदि के समय वहा उपस्थित नही रहता, यदि वह वहाँ उपस्थित 
हो तो वह गवाह बन सकेगा, जज नही । क्योकि जज के लिये 
यह्‌ आवश्यक है कि कोई बात उसने पूर्व से निश्चित न करली 
ही | परन्तु आपका इंश्वर तो सर्वव्यापक होने से चोरी आदि के 
समय उस पापी को देखता रहता है | अतः उसे न्यायाधीश बनने 
का अधिकार नही हे | दूसरी बात यह है कि जब परमात्मा वहाँ 
मोजूद है. तो पापी को पाप करनेसे रोकता क्यो नहीं | ' यह कहां 
का न्याय है कि पाप करते समय ता इश्वर भी मजेसे आकर 
देखता रहे ओर फिर उस वेचारे को दण्ड आदि देने का स्वॉग 
भरे ? यद्दि कहो कि ईश्वर उनके मन में शड्ढभा आदि उत्पन्न 
करके राकने का प्रयल्ल करता है । परन्तु वहा फिर भौीं 
जबरदस्ती पाप करता है तो ऐसे निरबंन व्यक्ति को इंश्वर क्यों 
बनाया गया है, जिसके मना करनेपर एक जीव भी नहीं मानता । 
फिर वह मन में ही शट्ढा आदि उत्पन्न करके क्‍यों रह गया 
वह तो सस्परर्ण शरीर में भी व्यापक था उसने शरीर को 
क्यो न जकड करके रक्खा ? यदि इसने ऐसा नहीं किया ता क्या 
न इससे जबाब तलब किया जावे | फिर यह ईश्वर डुख देता भी 
क्यो है ? यदि कहो जीबो की उन्नति के लिये ? तो क्या इसने 
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आजतक ऐसी कोई जॉच कमेटी बनाई, जिससे यह जाना जा सके 
कि इस व्यवस्था से उसने कितने जीवो की उन्नति की | यदि कोई 
जांच कमेटी नहीं बनाई तो ये फैसे जाना जा सके कि यह सब 
खुराफात जीव की भल्ाई के लिये है । 


श्री स्वामी जी महाराज ने एक ओर युक्ति देनेका भी साहस 
किया है--सत्याथश्रकश के १२ वे समुल्लास मे [ ' मद ( शराब ) 
के नशे के समान कर्म स्वयं फल दे देते है ? ” का उत्तर देते हुवे 
लिखा हे कि जो ऐसा हो तो जैसे सद पान करने वाले को सद 
कम चढता है ओर अनभ्यासी को बहुत चढता है। बसे बहुत 
पाप करने वाले को फल्न कम प्राप्त होगा ओर कभी कभी थोडा 
थोडा पाप पुण्य करने बालो को अधिक फल्न होना चाहिए ! ] 


यहां पर स्वामी जी ने कर्म का फल स्वयं प्राप्त होजाता है” 
इस सिद्धान्त को ते स्वीकार कर लिया। रह गया प्रश्न न्‍्यून ओर 
अधिकका, सो न्‍्यून ओर अधिक तो सापेक्ष शब्द है । किसी 
से एक ही बस्तु छोटो है ओर किसी से बडी | इस लिये न्यूना- 
धिक की कोई विशेष बात नहीं हे । 

हम पहले लिख चुके है कि प्रत्येक कर्म क्रे अनेक फन्न होते है 
अर्थात--एक क्रिय। की एक ह। प्रतिक्रिया हो ऐसा कोई नियम 
नहीं है । अतः कम छूपो क्रियाकी स्व॒गत परगत आदि अनेक प्रति- 
क्रियाएं होतीहे जिनका विस्तारपूर्व क हम पहिले वर्णन कर चुकेहे 
अतः शराब पीनेका फन नशा हो नहींहे अपितु नशा भो एक फल्न 
है और भी अनेक फन्तड़ें जैसे अब वह शराबके बिनारह नही सकता 
उसके लिये वह चोरी करता हे भीख मांगता हे आदि अनेक पाप 
करता है । शराब, समझ कर कोई भला आदमी उसे अपने पास 
नही बठने देता कोई उसका विश्वास नहीं करता | अतः बह सब 
जुआ आदि व्यसनों मे फस जाता है। जुए मे हार जाता है तो 
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चिन्तित रहता है । चोरी करता है| पकड़ा जाता है सार खाता है 
जेल भोगता है । इस प्रकार से उसका सर्चनाश शारावने ही तो 
किया है । 


जब उसने पहले पहल थोड़ी सी शराब पी थी तब तो उसे 
केबल नशा ही हुआ था परन्तु अब तो वह स्वयं नशारूप वन 
गया है आज तो इस शराबने उसको इस अवस्था में पहंचा दिया 
हे कि यदि इसके पास थोडी भी विवेक बुद्धि हो तो यह हजार 
आखोसे राय और अपने किए पर पश्चात्ताप करे परन्तु हाय ! 
इस शराबने आज्ञा इसफी उस बुद्धिकों भी छीन लिया है जिससे 

न रासकता है न पश्चात्ताप कर सऊता है इससे अधिक 
सर्वनाशका ओर क्या उदाहरण हो सकता हे। अत. इसको 
न्यून फल कहना भारी भूल है । यह तो नित्यग्रति भयानक रूप 
धारण करता जा रहा है । 


रे बिक (४ 
मनुस्मात और कमफल 

मलुस्द्रति अध्याय (० मे किस कर्मके अनुसार कौन कोन 
योनि मिलती हे इसका सक्षेपसे वर्णन किया गया है वहाँ लिखा 
है कि जो गुण जिस जीवकी वेहमे अधिकतासे होता है वह गुण 
उस जीवको अपने जैसा कर देता है। यदि शरीरमे तमों गुण 
अधिक है तो वह शरारको तामसिक बना देता है । इसी प्रकार 
रजोगुण रजोगुणी ओर सतोगुण सात्विक । जैसा जीव तमांगुणी 
था रजोगुणी आदि बन जाता है वह आत्मा बसा ही शरीरकों 
आ्राप्त कर लेना है अथोत्‌ तमोगुणी जीव तामसी योनियोमे चला 
जाता हे तसोंगुणकी प्रधानताका चिन्ह लिखा हे-- तमसा लेक्षस 
काम; |” अथोत्‌---पुरुष यदि अधिक विषयी हो चोर ज्वार 
डाकू हो तो समझना चाहिय्रे कि इसमे तमोगुणकी प्रधानता 


( (७ ) 


अधिक है | ओर जो धनका लोभी हो विषयवासनाम लिप्त हो तो 
राजसी ( रजोगुण ) के लक्षण समझना चाहिये “विषयोपसेवा 
चाजस्र' राजस गुणलक्षणं” 'रजस्त्वर्य उच्यते |? तमोंगुणी ओर 
रजोगुणी जीव किन किन योनियोको प्राप्त करता है, उसके बारेमे 
लिखा हे । 


हस्तिश्व तुरंगाश्व शूद्रा म्लेच्छाश गहिता | 
रक्षांसि च पिशाचाश्च तामसी छत्तमा गती ॥ 


अथोत--तामस स्वभाव वाले कछुआ, हाथी, घोड़ा, सांप, 
शुद्र, म्लेच्छ आदि तथा राक्षस, मांसाहारी, शराबी, डाकू, चोर 
आदि नीच योनियोमे जाता है तथा “द्यृतपान ग्रसक्ताश्व जघन्या 
राजसीगती ।” अथोत्‌--जुएमे रत तथा व्यभिचारी व शराबी 
आदि के कुलोमे शराबी जाता है आदि आदि | 


स्वामीजी ने भी सत्यार्थप्रकाश मे इन प्रमाणों को उद्धृत 
किया है ओर स्व।मीजीके कथनानुसार परमात्मा जीवोकी भल्ताई 
लिये कर्मोका फल देता है. तो बह इन जीवोको ऐसी जगह क्यो 
भेजता है जहाँ जाकर यह जीव अधिक बिगडता है । यथा-- 
जो कामी था शराबी था मांसाहारी चोर डाकू था उसको साप, 
कछुवा, सूअर, चांडाल आदि स्लेच्छ जंगली जाति राक्षस 
पिशाच आदि सहापापी लोगोके कुल्ममे क्यों उत्पन्न किया ? क्‍्यो- 
कि वहाँ बजाय सुधरनेके और भयानक पाप करनेका आदी हो 
जाता हे । उसझें रिश्तेदार पडोसी सम्बन्धी. जाति वाले सब इन 
पापोके करनेमे रहायक होते है, उसको उत्साहित करते हैं | उस 
कुलमे जो ऐसा नही क्ररता है उसको कायर बुजदिल कुलकलक 
आदि कह कर घिक्कारते है ओर उसे पाप करनेके लिये बिवश 
करते है। बस, इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा जीवोकी 


( ८० ) 


भलाई के लिये फल नही देता अपितु उसको ओर गर्तमे गिराने 
के लिये ऐसा करता हे । ऐसा करना परमात्मा के योग्य नही 
समभा जाता । इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा कर्मोका फल्न 
देने वाला नही है किन्तु कर्म अपने आप फल देते हैं । 


| आप गे 
आस्तिकवाद ओर कर्मफल 

श्री प० गड्भाप्रसादजी उपाध्याय एम० ए० ने आस्तिकवाद 
नामक एक गवेषणात्मक सुन्दर ग्रन्थ लिखा है. उसमे कर्म और 
कर्मफल पर भी विचार किया है। उस पर भी विचार करना 
आवश्यक है । 

आपने करमका लक्षण करते हुए लिखा है कि कर्म उसको 
कहते है जिसमे कर्ता र्व॒तन्त्र हो अर्थात्‌--करना न करना कतोके 
आधी हो । जो कार्य स्व॒तन्त्रतापूर्वक इच्छासे किया जाय वह 
कर्म है। आप लिखते है कि हम स्वासादि लेते हैं वे क्रियाये तो है 
परतु हम उनको इच्छापूर्वक नहीं करते इसलिये वे कर्म नहीं है। 

स्थूल दृष्टिसे देखने पर तो यह कथन कुछ ठीक सा प्रतीत 
होता है परन्तु सूक्ष्म दृष्टिसे देखने पर उपरोक्त कथन मे कुछ 
सार नजर नहीं आता | क्योकि इस शरीर मे जो भी क्रिया होती 
है वह जीब की इच्छा से ही होती हे, बिना जीव के किये इसमे 
कुछ भी क्रिया नही होती ! यह दूसरी वात है कि वह इच्छा इतनी 
सूक्ष्म हो कि हम उसको साधारण बुद्धि से न जान सके। यथा 
देखना सुनना आदि सब कर्म होते है इच्छापूर्वक परन्तु उनको 
स्वाभाविक समझ्का जाता हे । आपने स्वयं जीवात्मा नामक पुस्तक 
के प० २३१ पर लिखा है कि “शरीर का गत्येक व्यापार पहिं/ 
तो शरीर विकास के लिए ओर अन्त मे मानसिक या शआत्मिक 
बिकास के लिए है | इन सब में प्रयोजनवत्ता है अ्रयोजन शून्य 
कुछ नहीं । ” 


("56९ ॥) 


बस जब शरीर की प्रत्येक क्रिया का कुछ प्रयोजन हे तों 
श्वास प्रश्वास भी क्रियाये है। अतः इन का भी प्रयोजन है ! 
प्रयोजनवती क्रिया ज्ञान पूर्वक होती है । ज्ञानपूर्वक क्रिया के लिये 
इच्छा का होना परमावश्यक है। अतः श्वासादि भी इच्छापूर्वक 
होने से कम है। इससे आपने जो कम का लक्षण किया है वह 
ठीक नही ! जिस प्रकार आप कम के लक्षण मे भूल कर गये हे. 
उसी प्रकार कम फल के लक्षण मे भी आप से भूल हुई ! आपने 
लिखा है कि “जिस प्रयोजन से कम किया जाता है या जो कर्मा 
का अन्त होता है. उसको कम का फल्ल नही कहते ।” आपने 
आस्तिकवाद पुस्तक बेचने के लिये, सगलाग्रसाद पारितोषक 
पुरस्कार अथवा आस्तिकता का प्रचार करने के लिए लिखी ! जब 
इन प्रयोजनो की पूर्ति हो गई तो कया यह पुस्तक लिखनेरूपी 
कर्म का फल नही ' 


कम का अंत 


आपने कर्म के अंत के विषय में परस्पर विरुद्ध बाते लिखी 
हैं। “आस्तिकबाद ? पू० २७८ मे लिखा हे--चोरी करने का अन्त 
कभी धन की प्राप्ति तथा कभी पकड़ा जाना भी होता है, परन्तु 
हम इन दोनो को फल्न नहीं कह सकते | यहां पर आपने पकड़ा 
जाना या धन प्राप्ति चोरी रूपी कमंका अन्त माना है, परन्तु आगे 
चल कर प्रुष्ट ३०८ पर लिखा है कि संस्कार कर्मका अन्त है | इन 
दोनो बातो मे से कम का अन्त किस को माना जाय ' सच बात तो 
यह है कि कर्म का फलप्रदाता ईश्वर को मानने मे अनेक शंकाएं 
है जिनका समाधान आज तक बेदिक दर्शन नहीं कर सका है । 
इसी लिये इस मिथ्या कल्पना को सिद्ध करने के लिये नित्य नई 
कल्पनाएं घटती बढ़ती है । 


( ध्यू२ ) 


_ यदि ये कल्पनाए कुछ विचार पूर्चक की जाये तो कुछ फलग्रद 
हो सकती है परन्तु ऐसा न करके स्वसाधारण को भ्रम भे डालना 
ही इनका मुख्य उद्देश्य होता है । यही कारण है कि परिडत जी 
को उस प्रष्ट पहिले लिखी अपनी ही बात स्मरण न रह सकी । 
क्योकि उसी आस्तिकवाद के प्र॒ुष्ट ३०८ पर आप लिखतेहैं कि, 
स्थूल शरीर से किये हुये कर्म का : स्थूल शरीर मे अन्त नहीं हो 
जाता | मैंने यदि आज एक मनुष्य को गाली दे दी ततो यह स्थू 
शरीर कर्म छुआ। मैंने समझा कि यह कर्म यहाँ समाप्त हो गया 
परन्तु नही, यहाँ तो केवल आरम्भ हुआ है अन्त तव होगा जब 
कारण शरीर से इसका सार रूप बेठ जावेगा--बहुत से आदमी 
संस्कार का ही कर्मा का फल्न कहते है। गोण रूप से यह माना जा 
सकता है. परन्तु वास्तविक रूप से यह ठीक नहीं। 


यहाँ पर आपने संस्कारोको कर्मोका अन्त माना है और उन 
+ लक कि रु (5 
संस्कारो को अपने ( गाण रूपसे ) कर्मोका फलभी स्वीकार किया 
हे फिर नहीं मालूम आपने एष्ट ३११ पर यह केसे लिख दिया कि 
न कप [32०4 ६. हक है के 
* जैनी लोगो को भ्रम कर्म की -मीमासा न समझने के कारण 
हक स्क पक" ३ रे र्‌ 
होता है| वह सस्कारको ही फन्न समझ बेठे हैं । बस्तुतः यह कर्म 
[् छा का कर पु 
का अन्त हे---फल नहीं ।” सस्कारोकों गोण रूप के कर्माका फल 
तो आपने स्वयं ही प्रृष्ठ ३८८ मे स्वीकार किया है - जैसा कि -हम 
ऊपर दिखा चुके है। मालूम नही यह -आपको किसने 'बहका दिया 
है कि जैनी लोग संस्कार को ही कर्म का फल मानते-है | कै धर्म 
'के विषयसे इस तरह की मनघडंत बाते जप द्‌ आप 
लोगोने अपना ध्येय बना लिया हे.या जनतासे अम 
श् क् पु ८ घर्मके कप ० 
वेडिक धर्म-का,शाग्रदु/आदर्श हो जैन धर्मके विषयमे -- 
एक “गुरु चता देते हैं कि जब आप जैन धम के -विप्य'मे-कुछ 
लिखे या विचार करे तव आप ही” के स्थान मे ' भी” 






( ६ट३ ) 


किया करे। ऐसा करने से जैनधम को समझने में बहुत सुविधाएं 
हो जावेंगी । यहां भी हम यही कह देना चाहते है कि जैनशास्त्र 
संस्कार को ही नही, अपितु संस्कार को भी कम का फल मानते 
हैं। अर्थात-कम रूपी क्रिया की अनेक प्रतिक्रियाओं मे से 
संस्कार भी एक प्रकारकी प्रतिक्रिया है। इसको आप भी स्त्रीकार 
करते है। रह गया कर्म का अन्त ' इसके लिये हम इतना ही 
कहते है कि दुनिया मे आज तक जितनी भाषाएं प्रचलित हुई हे, 
उनमे से किसी से भी वस्तु के सार को वस्तु का अन्त नहीं साना 
है अगर आपको यह नई परिभाषा गढ़नी पड़ी हो तो इसे-र्पष्ठ 
करना चाहिये,था । यदि अन्त से आपका अभिभ्राय नाशसे है तो 
आप भारी भूल मे हैं। ये संस्कार कर्मो का अन्त नहीं है, इसका 
ज्ञान तो आपको सत्यार्थप्रकांशसे ही होजाता ! संस्कारोकी महिमा 
के लिये स्वामी जी-को “संस्कार-विधि” बनानी पड़ी। इन ,संस्कारो 
से ही आत्मा उन्नत होतीहे ओर कुसंस्कारोंसे ही आत्मा अधोगति 
को चली जाती है । मनुस्म॒ति के अनुसार भी ( जिसको स्वामीजी 
ने सत्याथश्रकाश के € बे समुल्लास मे प्रमाण-रूप से उपस्थिति 
किया है ) ये संस्कार ही आत्मा कों जन्मान्तर मे नीच वा ऊंच 
योनियों मे ले जाते हैं। आपके कथनानुसार भी संस्कार वे ही 
कर्म हैं जो सार रूप से सूइ्म-शरीर में जा बेठते है, अतः संस्कारो 
को कम का अन्त कहना--कर्म फिल्लासफी से अपनी अनभिन्नता 
प्रकट करना है । 


| गो 
कमे और उसका फूल 
जिस प्रकार आपने कम्त का अंत समभनेमें भूल की उसी 
प्रकार ऊम के फन्न के संबन्बमें भी भारी भूल की है। आस्तिक 
वाद के प्रष्ठ ३०८ मे आप लिखते हैं कि 'इष्ठको सुरक्षित रखनेके 
४5 आर 'निष्टको 2 
लिये सुख ओर अनिष्ठको धोने के लिए दुःख होता है यही कर्म 


( ६८४७ ) 


का फल है ।” यहां अपने सुख और दुःखकों कम का फल माना 
है परन्तु आगे १ प्रष्ठबाद ही प्र्ठ ३२०६ मे आपने शरीर को कर्म 
फल्न माना है ओर उससे न्याय दर्शन का परसाण भी दिया है यथा 
“पूर्वकृतत फलानुबंधात्‌ तदुत्पन्तिः ” अथोत्‌--पूर्व जन्ममे किये हुए 
कम के फलस्वरूप शरीरक्ी उत्पत्ति होती है। अर्थात जो जन्म 
हमने इस समय पाया है वह पूर्व जन्म के संस्कारोंमे से इश्टकी 
रक्षा ओर अनिष्टके विनाश के लिए दिया जाता है । यहां आपने 
शरीरकों कम का फल मान लिया ओर शरीर को पूर्व जन्मके 
सस्कारों से से दिया जाना माना। ओर सस्कारोको आपने कर्म 
का सार मान लिया अतः स्पष्ट होगया कि कर्ममे से शरीर मिला, 
ओर आपके कथनानुसार शरीर हुआ कमका फल | तो कर्म से 
ही फलकी उत्पत्तिको आपने भी मान लिया | और “जादू वह जो 
सिर पर चढ़कर बोले” इस कहावतको चरितार्थ कर दिया। फिर 
नही मालूम आपने इस कर्मा फल्नके दाता ईश्वरकी कल्पना करके 
उसके मण्डन का क्यो साहस किया ? 
आगे चल कर आप इसको भी भूल गए और लिख दिया 
कि “चोरीका फल कारागार है। वह दूसरेसे मिला है, चोरी में 
रे फूट नही निकला है। चोरी उसका निमित्त कारण है। उपा- 
न कारण नही इसी प्रकार अध्यापक्र को जो ब्रेतन मिलता 
है वह उसके पढ़ानेका फल है ।” 
यहाँ आपने बेतन और कारागारकों फल्र बना ढिया आपने 
पहिले तो दुख दुग्बके लिये ' यही फल्न है” इसमे यही लगा कर 
सब का विरोध कर दिया परन्तु फिर शरीरको फल्न मान लिया, 
ओर अब वेतन ओर कारागारको फल्न कहने लगे, अब आपके 
कथनानुसार किसकों फल माना जावे ? कया आपके मतालुसार 
शरीर, कारागार, वेतन आदि ही सुख ढुख है । यदि ऐसा है तब 


(०) 


तो आपको यह न कहना चाहिये यह मेरा शरीर है अपितु यह 
कहना चाहिये कि यह मेरा सुख दुःख है। परन्तु इस प्रकारका 
व्यवहार तो कही होता ही नही। अतः कारागारकों भी यही कहना 
पड़ेगा कि यह दु'ख है परन्तु हम देखते है कि बहुतसे व्यक्ति 
कारागारोमे ही मस्त रहते है ओर बाहर आकर भी वही जानेकी 
कोशिश करते है अतः कारागार भी सुख दुःख नही है। इसी 
प्रकार वेतनका भी हाल है। अतः यह कहना चाहिये कमेकि 
अनेक फल्लोमेसे ये भी फल है न कि यही फल हैं 


अगर चोरीका फल कारागार ही है तो अनेक धूर्त आयु भर 
चोरी आदि करते है परन्तु कभी पकड़े नहीं जाते । सयोग वश 
कभी पकड़े भी गये तो रिश्वत आदि देकर अथवा गवाहोके 
बिगडनेसे और स.क्षीके न मिलमेसे छूट जाते है. तो उनको चोरी 
का फल कहां मिला ओर उन्होने उम्र भर चोरी करके जो घन 
एकत्रित किया ओर आनन्द लूटा वह किसका फल हे । 
तथा च लाखो देश भक्त बिना ही चोरी कि८ जेल्ोमे पढ़े 
यह सिद्ध कर रहा है कि कारागार मिलन जाता है। इससे चोरी 
का फल कारागार सिद्ध न हो सका क्योकि इसमे अव्याप्ति ओर 
अति व्याप्रि दोनो ही दोप मोजूद है । 
हि इसी प्रकार वेतन को अध्यापनका फन्न कहने में भी अव्याप्ति 
ओर अतिव्याप्ति दोप है. क्योकि बहुतसे परोपकारी महानुभाव 
बिना वेतन लिए हुए पढ़ात है तो क्या यह मानना होगा कि उन्‍हें 
पढातेका कोई फल प्राप्त नहीं होगा ? क्योकि आपके कथनानुसार 
तो उन्होने वेतनरूपी फल लिया ही नही। और बहतसे व्यक्ति 
वेतन ता लेते है परन्तु पढाते है नहों जैसे पेन्शनयाकता कम- 
चारी। वास्तबसे न तो वेतन फल है ओर न पढना फल है। यह 


जि 
हक. ४७७० 65 की 
तो एक दूसर का आदान प्रदान है। एक व्यक्तिकों हमारे समय 
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( दि८६ ) 


ओर हमारी विद्या की आवश्यकता थी और हमे रुपये की आव- 
श्यकता थी | हमने रुपया लेकर विद्या ओर समय दे दिया जिप्त 
प्रकार एक के पास गेडू है ओर दूसरे के पाध घी उन्‍्हो ने आपस 
में आदान प्रदान कर लिया। दोनो का काम चल गया इस मे 
फल धो हे या गेहूँ? इसी प्रकार चोरी और कारागार मे भी कम 
ओर फलका संबन्ध नही है | एक व्यक्ति साधारण प्रजामे रह कर 

अठ्यवस्थ। उत्पन्न कर रहा था | जिसके ऊपर व्यवस्था की जिस्मे- 
दारी थी उस ने वहा से उस व्यक्ति को हटा कर एक प्रथक्‌ जगह 
रख दि्या। जिस प्रकार कमरे से कोई ( वस्तु अडचन पेदा कर 
रहो हो तो मकान वाला उस को दूसरी जगह रख-दे तो क्या इस 
को कम का फल कहा जायगा | 


असल बात तो यह है कि कर्मों का फल प्रदाता ईश्वरको सिद्ध 
करने के लिये इस प्रकार का वाग्जाल रचा जाता है। आगे आप 
कर्म को फल का निमित्त कारण मानते हैं उपादान कारण नहीं। 
यदि फल का निमित्त कारण कम हे तो ईश्वर क्या अन्यथा सिद्ध 
कारण है और यदि कम निमित्त कारण है तो फल का उपादान 
कारण क्या है यह आपने बताने का कष्ट क्‍यों नहीं किया। क्‍या 
इस लिए कि उससे आपका बनाया हुआ यह बालू का महल उस 
की हवा के थपेड़े से ढहह जाता । और यह कहना कि इष्ट की रक्षा 
के लिए सुख और अनिष्ट को धोने के लिए दुःख दिया जाता है 
यह कहना भी निरी कल्पना मात्र है। क्यो कि इंष्ट कया ओर 
अनिष्ठ क्या इसीका आज तक कोई निर्णय नही कर सका । इसी 
प्रकार सुख और ठुःखकी भी समस्या है जिसे समझना असस्मत्र 
सा हो रहा है| एक व्यक्ति के लिए जो सुख है वही दूसरे क 
लिए दुःख प्रतीत हो रहा है | हम कहा तक कहे इस गवेपशात्मक 
खुदर अन्थ में यह “कर्म और फत्त” प्रकरण इसी ग्रकारकी शास्त्र 


( दृुल७ ) 


तर्क, एवं विज्ञान विरुद्ध मिथ्या कल्पनाओ से सुशोमभित है । हमे 
यह कदापि आशा न थी कि एक सुयोग्य “विद्वान इस प्रकरण 
को लिखने मे इस तरह असफल होगा। संस्कारो के विषय से 
आपने पेसों, रुपयो और नोटों का उदाहरण देकर हमारे इस 
कथन की पुष्टि कर दी है। क्यो कि वस्तुस्थिति इस के , बिल्कुल 
विपरीत है । आप के जिस मनुष्य ने देवदत्त यज्ञदत सोमदत्त के 
यहां से चोरी की है कोन कहता 'है उस चोरी का, रुपयों 
का और जिन 'के यहां चोरी की है उनका प्रभाव सूच्रम 
शरीर पर नहीं, अपितु स्थूल शरीर पर है ? श्रीमान्‌ जी 
प्रभाव तो आत्मा पर हुआ न सूक्ष्म शरीर पर और न स्थूत् 
शरीर पर । क्योंकि सूच्म शरीरक्रा आत्मा से निकट का सम्बन्ध 
है अतः सूक्ष्म शरीर पर ही अधिक और स्थायी सस्कार ,जमते, हे 
उनके नाम क्या स्थूल शरीर याद्‌ रखता है. ? क्या उस स्थान को 
देखकर जहा-आपके मनुष्य ने चोरीकी थी स्थूल्न शरीर को चोरी 
याद्‌ आ जाती है ? क्‍या याद करना स्थूल शरीर का कार्य है ? 
आज भी हम यहीं बेठे हुए उन सम्पूर्ण शहरों के सूक्ष्म चित्रों को 
आंख बन्द कर देख लेते है जिनमे हमने भ्रमण किया है. तो 
'क्या यह स्थूल शरीर देख रह। है ? श्रीमान्‌ जी'आप तो एक बार 
चोरी का जिकर 'करते है। तथ्य तो यह है कि असंख्य जन्म 
जन्मान्तरोमे जो इस जीवने'कर्म 'किये हे उन सब के चित्ररूप 
अलंकार स्वयं इसके सूक्ष्म शरीरमे विद्यमान है। इसी लिए 
भगवान्‌ कष्णने गीता से हा है. “बहूनि मे व्यतीतानि जन्माति 
तवचाजुन ? यान्‍्यह्‌ वेद सबोणि नत्व वेत्थ परतप ?” 


पथ अप 5 बी ३ कक. कर 
हे अजुन । मेरेऔर तेरे अनेक जन्म हो चुके है परन्तु 
जप हि | 
तू उन्हे नही जानता है मे उन सबको जानता हूं। क्‍या भगवान 
कृष्ण ने यह दावा अपने इस स्थूत्न शरीर पर पड़े हुये संस्कारो 


( दप्ट ) 


को देग्यकर किया था. नहीं वे सुद्रम शरीर पर पड़े हुय अपने याग 
द्वारा सूच्म दृष्टि से उन सस्कारों को प्रत्यक्ष देखते थ | बस यह 
सिद्ध हुआ फि ससस्‍्कार (भले बुर) स्थल शरीरपर न पडकर सूच्म 
शरीर पर पड़ते हैं और उन्हीं सूक्ष्म शरीर पर पढ़े हवय कुछ 
संस्कारों को लेकर स्थूल शरीर का निर्माण होता है । क्या आपने 

इतनी पुस्तकें लिसी हैं. या इतना पढ़ा है क्या वह आपके स्थूल 
शरीर मे विद्यमान है. ? क्या आप स्थूल शरीर पर लिखे हुये को 
पदू कर म्मरण करते हैं| यदि ऐसा हे तो आपको स्मरण करते 
समय आस बन्द नहीं करना चाहिये। अतः सिद्ध हुआ,कि 
आत्मा जो कुछ करता है इसे सुक्षम शरीर पर लिखता रहता है. 
यही उसका वहींखाता हैं । जन्मान्वरों के सम्पूर्ण कर्मा को इस 
से लिख रहा है । 


क्या ईश्वर कर्म फेजदाता हे 


ब७७.... ७५७७-०३ ७ वेटकंकीरी, 


हे 


इंश्वरकों कम फल दाता किस प्रमाणसे सिद्ध किया जाता हूँ 
प्रत्यत्ष से अथवा अनुमान से ? यदि कह्दो प्रत्यक्ष से तो यह 
सिद्ध है । क्यो कि इश्वर का किसी भी व्यक्ति ने कम का फल 
देते हुये नहीं देसा अत्त प्रत्यल ता कह नहीं सफता । रह गया 
अनुमान अनुमानके लिये पक्ष सपत्त ओर विपक्ष होना अत्याव- 
श्यक है। क्योकि बगर इनके अनुमान बनता ही नहीं। आप के 
उस पक्त भे सपत्त तो इस लिये नहीं है कि आज त्तक यह सिद्ध 
नहीं है सका कि आपके ईश्वर के सिवाय कोई दूसरा ईश्वर कम 
फल्दाता है। और विपक्ष इस लिये नहीं है कि ऐसा कोई स्थान 
आप सिद्ध नहीं कर सकते जहाँ ईश्वर कर्मका फल न दता हा और 
जीव कम का फल न भोगते हो | इस लिये अनुमानाभास 
जिस पक्ष के साथ सपक्ष ओर विपक्ष न हो वह पक्ष झूठा 


अन+>« 


( दैदई ): 


होता है। जिस प्रकार -जहाँ जहाँ धूम है वहाँ वंहां बन्हिः होती 
है औरजहां जहां बन्हि नहीं होती वहां वहां घूम नहीं होता । 
इसी को अन्वय ओर व्यतिरेक भी कहतेहे परन्तु आपके अनुमान 
मे न अन्वय है और न व्यतिरेक क्योकि आप ऐसा कोई स्थान 
नही मानते जहां ईश्वर के बगेर दिये कम का फल्न न मिलता हो 
सगर आप ऐसा मानते है कि इश्वर तो वहां है परन्तु कर्म फत्न 
नही देता जैसा कि वेद में कहा हे--पादोउस्य विश्वा भूतानि 
त्रिपादस्यामृतंदिवि” अथोत्‌ परमात्मा के चार पाद है. एक पाद 
मे जगत है ओर बाकी तीन पाद जगत से शून्य है । अभिप्राय 
यह है कि ईश्वर न तो कम का फन्न देता हे न सृष्टि रचता है. 
इसी को उपनिषद्कारो ने नाम ब्रह्म कहा है । 


अतः इंश्वर कम फन्नप्रदाता है, यह अलुमान से सिद्ध नही हो 
सकता | यदि कहो शब्द भ्रमाण है. तो बह साध्यसमा हेत्वाभास 
होग। | क्योकि अभी तक यही सिद्ध नही हो सका कि जिस को 
तुम शब्द प्रमाण मानते हो, वह प्रमाण कहलाने के लायक है. भी 
या नही अतः किसी भी प्रमाण से ईश्वर कम फलदाता सिद्ध 
नही हुआ | ओर यदि हम इन तमाम प्रश्नो को न भी उठायें तो 
भी आप के पास इसका क्या उत्तर है कि आप के माने हुए जज 
आदिकी तरह शरीरी अल्पक्ञ और एक देशी कर्मफलदातासे भिन्न 
निराकार फलदाता होता है। क्योकि हम अशरीरी स्वक्ष एवं सबे- 
व्यापकको कर्मफल दाता नही देखते | अतः आपका माना हुआ 
सर्वज्ष, स्वव्यापक पर सात्मा कर्मफल दाता सिद्ध नहीं हो सकता | 


यदि हम थोडी देर के लिए यह मान भी ले कि ईश्वर कम- 


फल देता है तो भी यह प्रश्न शेष रहता है कि ईश्वर केस फल क्यो 
ओर केसे देता है । 


कर 


( 


(“क्या इखर जीबी ता आला देता हें कि तूने अमुकर२ 
फ किए ४ शस लिए ने अग्मफ | यानियों मे जाफर अपने ऊर्मो 
मं! फल भाग और कहर जाय उस का चाता समान एर झपन आप 
कप्त फल भोगने लगता 7 

| स्न्नम्या इंकार ने सिपाही कंगरग फा ?न्‍्तज्ञाम कर रखा हे 

जा जीयों को पक्रा + कर उलर मे पास लाने हैं औझोरे इेश्वर उन 
बसी द्वारा पर्मो का फल टिलयाना ? जैसा हि अथवनेद काण्ड 
० में सरण के हतों का ऊथन है 

३०--जगया टैपर म्वर्य जीयों को पहु) ६ कर अनेक शर्सरों 
में हमें लता रहना ई ीर बा सुख हु र्य देता रहता है । 

४>पथया ईक्ार बाउतिक पदासों को आजा देता हैं कि 
घुम श्गुफ २ जीयों शा अग्रुफ + सुग दुः्य देना | 

“कया मानसिक सुर दु-स का देने बालाभी परमात्मा हैँ! 

टिहाँतीएयाओखशर यावों का सिन्‍ता, शाक, पृष्णा, लाभ 
माहू झारि ( जिन से हि मानसिक दुभ्य होता हैं) करने के 


लिए विवश करता है या जीव में इन गुणों का उत्प« कर देता 
त्तहां ता 


६० ) 


| यदि करों रेखर मानसिक मुख दुः्स का देने चाह, 
मानसिक सुस दुर देने बाला फोन है । |। 
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६-- धारीरिक हु,स इशर फिस भकार ठेता हैं क्यो इधर 
जीव को अधिक खाने के लिये च यराव गाने के लिये बाध्य 
फरता है । यदि कहो जीव स्वतन्म्रतापूर्वफ खाता है तो कया इखर 
रोग के कीडो फो वहा लाकर रस देता है या वही बेंठा बेठा 
चनाता रहता है | यदि वह 'अधिफ न खा्य तो क्या इश्वर कोर्ड 


बनाने से महरूस रह जायगा । 


वजननन हैं; बम 


न 


ह 


उअनलन “जज 


( ६६९ ) 
ईश्वर असिद्ठ है 


वा० सम्पूरणो नन्‍द जी (शिक्षा मन्त्री यू० पी० )ने चिद्‌विज्ञास 
में एक अधिकरण मे इंश्वर विषयक विचार इस प्रकार प्रकट किये 
हैं। ईश्वर मनुष्य का परिवद्धित और परिशोधित संस्करण है। 
उसमे वे सब सदूगुण है. जो मनुष्य अपनेमे देखना चाहता है। 
इसी लिये प्रत्येक संस्कृति व प्रत्येक व्यक्ति के ईश्वर से थोड़ा २ 
भेद है। किसीके लिये कोई गुण मुख्यहे किसीके लिये गोण । जो 
एक एक की दृष्टि मे सद्गुण है वह दूसरे की दृष्टि मे ठुगुण हो 
सकत। है ।” पू० ११४ 
ऐसा सानना कि प्रत्येक वस्तु क्तंक होती है साध्य सम 
है सूर्य चन्द्रमा कठंक है इसका क्‍या प्रमाण है? समुद्र ओर 
पहाड़ को बनाये जाते किसने देखा है ? जब तक यह सिद्ध न हो 
जाय कि प्रत्येक वस्तु का कतों होता है तब तक जगत का कोई 
कता है ऐसा सिद्ध नही होता । जो लोग जगत को कठंक मानते 
हैं उनके सामने अपने व्यवहारकी वस्तुये रहती है. घर बनानेके 
लिके राजगीर घड़ेके लिये कुम्हार, गहन के लिये सुनार ओर 
घडी के लिये घडी साज चाहिये | ये सब कारीगर किसी प्रयोजन 
इन वस्तुओ को बनाते हैं, इश्वर का क्‍या प्रयोजन था |” प्र (०४ 


पुनः इस जगत का उपादान क्या था । यदि उपादान अकतृक 
है तो जगत को अकतृक मानने से क्या आपत्ती है। यह कहना 
सनन्‍्तोष जनक नही है कि जगत ईश्वर की लीला है। निरुद्देश्य 
खेल इंश्वर के साथ अनमेल है | क्या वह एकाकी घबराता था 
जो इतना प्रपच रचा गया? यह भी इश्वसत्व कल्पनासे असड्डतहे। 
यह कहने से भी कास नहीं चलता कि ईश्वर अप्रतक्य है | इच्छा 
किसी ज्ञातव्य के जानने की किसी आप्नव्यके पाने की होती है । 


( 56६२ ) 


इंश्वरके लिये क्‍या अज्ञात ओर अग्राप्त था। ओर जब उसकी इच्छा 
ऐसी ही अकारणा निस्प्रयोजन हे तो अब उस पर कोई अंकुश तो 
लग नहीं गया है । वह किसी दिन भी सृष्टि का संहार कर सकता 
है । अध विश्वास चाहे जो कहे परन्तु किमीकी वुद्धि स्त्रीकार नहीं 
कर सकती कि ऐसा होगा। इंश्वरवादी कहते हैकि इंश्वरका स्रभाव 
ही अंकुश हे ओर नियम वर्तित्व उसका स्वभाव है । जगत में जो 
कुछ होरहा हे वह नियमोंऊे अनुसार हो रहा है। इन सब नियमों 
को समष्टि को ऋत कहते हैं| ऋत ईश्वर का स्वभ/व है । इस पर 
यह प्रश्न उठता है कि यह स्वभाव ईश्वर का सदा से है या जगत 
रचना के वाद हुआ | 


यदि पीछे हुआ तो किसने यह दवाव डाला ? वह कौनसी 
शक्ति है जो इश्चर से भी चलवती है. ? यदि पहले से है तो जो 
इच्छा जगत का सूल थी वह ईश्वर के स्भाव से अविरुद्ध रही 
गी अर्थात्‌ जगत को उत्पन्न करना ईश्वरका स्वभाव है. परन्तु तु 
जहाँ स्वभाव होता है वहां पर्याय ( परिवर्तन ) रहते ही नहीं, 
ईंश्वरकी सिस्क्षा उसके स्वभाव के अनुकूल होगी। पानी का 
स्वभाव नीचे की ओर की वहने का है, आग का स्वभाव गरमी है 
इंश्वर का स््रभाव जगत उत्पन्न करना है। न पानी नीचेको बहना 
छोड सकता हे ओर न ईंवर जगतको उत्पन्न करना। उस अवस्था 
में उसको जगत का कत्तो कहना उतना ही होगा जितना आग को 
जलनका कर्ता कहना | कठूत्व का व्यपदेश वही होसकता है जहां 
सकल्पकी स्वतन्त्रता हों, यह काम करूँ या न करू स्वभाव से 
इस प्रकारकी स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता | अतः ये सब 
तक इंश्व॒रके अस्तित्वकों सिद्ध नहीं करते |” पु० १०५-१०६ 


सलन-- . ना 


है 


श्री जिन सेनाचार्य लिखते हैं कि-- 


“कता्थस्य विनिर्षित्या, कथमेवास्ययुज्यते । 
अक्वता्थोंपिन सृष्टु, विश्वमीष्टे कुलालवंत ॥/* 


अब यह कहो कि तम्हारा सष्टि कत्तो इंश्वर कृतार्थ हे अथवा 
अकृतार्थ है ? यदि क्ृतार्थ ह अथोत्त उसे कुछ करना वाकी नहीं 
रहा चार्ग पुरुषार्थेक्ा साधन कर चुका है, तो उसका कत्ता पन 
केसे बनेगा ? वह सष्टि क्यो बनावेगा ? और यदि अकृतार्थ है 
अपूर्ण है. उसे कुछ करना वाकी हे. तो कुम्भकार के समान चह 
भी रष्टि को नहीं बना सकेगा। क्योकि कुस्मकार भी तो अकृताथ 
है इसलिये जैसे उससे स॒प्टिकी रचना नहीं हो सकती है, उसी 
प्रकारसे अकृतार्थ इंश्वरसे भी नहीं हो सकता है । 


अमूर्तों निष्क्रियों ब्यापी कथमेपः जगत्मजेत्‌ । 
न सिसन्नाषि तस्यास्ति, बिक्रिया रहितात्मनः || 


यदि हृश्वर अमृर्त निष्क्रिय और स्वव्यापक हैं, ऐसा तुस 
मानने हो तो वह इस जगतको केसे बना सकता है ? क्योंकि जो 
अमूत ए, उससे गूतिक संसारकी रचना नहीं हो सकती हे. जो 
फिया रहेत है स्॒प्ि ग्चना रूप किया सही कर सकता हैं. ओर 
जो सबमे व्यापक थे, बह जुड़ा हुए बिना अब्यापक 7० बिना सृष्टि 
सही बसा सकता है | 
शसके सिधा इश्वरकी तुम विकार रहेत कहते ढो। ओर 
पट बतानको हरदा होसा एफ अकार दा घिझार हे-विभाव परि- 


4७ 


जनक 


हु पलाओ उस निविफझाग परसात्माये जगत यन/नेजी 
विकार धष्टा होना फेस सस्मय हो सझती 


ह 


शव कक 


्डृ 


/१- 


( द६४ ) 


“कम पिक्षः शरीरादि, देहिनां घटेद्दि | 
नन्‍्वेधभीश्वरो नस्यात्‌, पारतन्व्यात्‌ कुविन्दवत्‌ ॥” 


यदि सष्टि-कत्ता जीवोके किये हुए पूर्व कर्मोके अनुसार उनके 
शरीरादि बनाता है तो कर्मोकी परतन्त्रताके कारण बह ईश्वर 
नही हो सकता हे जैसे कि जुलाहा | अभिप्राय यह है कि जो 
स्व॒तन्त्र हे समर्थ है उसीके लिये ईश्वर सजा ठीक हो सकती है | 
परतन्त्रके लिये नही हो सकती जुलाहा यद्यपि कपडे बनाता हे, 
परन्तु परतन्त्र हे ओर अममर्थ है. इसलिये उसे ईश्वर नहीं 


कह सकते । 


ईश्वर के प्रति श्री सम्पूर्णानन्‍्दजी के विचार 


निर्धन के धन और निर्बल के चल कोई भगवान हैं ऐसा कहा 
जाता है | यदि है तो उनसे किसी घलवान्‌ या धनी को कोई 
आशंका नहीं है | वह उनके दरबारमे रिश्वत पहुंचानेकी युक्तिया 
जानता है। पर उनका नाम लेने से दुर्वल ओर निर्धनका क्रोध 
शान्त हो जाता है | जो हाथ बनाने वालोके विरुद्ध उठते हैं, वह 
भगवानके सामने बेध जाते है। आखोकी क्रोधामि आसू वनकर 
छलक जाती है | वह कमर तोडकर भगवानका आश्रय लेता है । 
इसका परिणाम कुछ भी नहों होता । उसके आते हृदयसे उमड़ी 
हुई कम्पित स्वर लह॒री आकाश मण्डल को चीर कर भगवानके 
सूमे सिहासनसे टकराती है । टकराती है, और ज्गे की त्थो 
लोटती है । कबीर साहबके शब्दोंमे 'वहां कुछ है नहीं आज हजारो 
कुलबघुओऊा सतीत्व वलात्‌ लुट रहा है, हजारोको पेटकी ज्वाला 
बुकानेके लिये अवलाका एकमात्र धन बेचना पड रहा है । लाखो 
बेकस, निरीह राजनीतिक और आशिक दमन और शोपण की 


( देश ) 


चक्की में पिस रहे है. पर जो भगवान्‌ कभी खम्भे फाइकर निकला 
करते थे ओर कोसो तक चीर बढ़ाया करते थे, बह आज उस 
कल्लाकों भूल गये, और अनन्त शयनका सुख भोग रहे है। फिर 
भी उनके कासकी लकड़ी दीन दुखियोकों थमाई जाती है। जो 
लोग ऐसा उपदेश देते है वह खूब जानते है कि अशान्‍्तोको काबू 
में रखनेका इससे अच्छा दूसरा उपाय नहीं है । 

इंश्वरने विभिन्न सतानुयायियोको विभिन्न उपदेश दे रखे है। 
जगज्ननक होकर भी बलि ओर कुरवानी से प्रसन्न होता है। एक 
ओर विश्वेश्वर बनता है, दूसरी ओर विधर्मियोको और कभी-- 
कभी स्वधर्मियोको भी मार डालने तकका उपदेश देता है। एक 
ही अपराधके लिये अलग-अलग लोगों को दण्ड देता हे, ओर 
एक ही सत्कर्म के पुरस्कार भी अलग अलग देता है । अपने 
भक्तोके लिये काननकी पोथीको बेठनमे बन्द करके रख देता है । 

प्रायः सभी सम्प्रदायों का यह विश्वास है कि उनको सीधे 
ईश्वर से आदेश मिला है, पर हिन्दू का ईश्वर एक बात कहता 
है। मुसललमानका दूसरी और इंसाइका तीसरी । इटिलीकी सेना 
अबीसीनिया पर आक्रमण करती है, ओर उस्य पक्ष ईश्वर,ईसा 
ओस ईसा की माता से विजय की प्रार्थना करते हैं । 

( समाजवाद प्रछ्ठ १४-१८, ११ ) 

इश्वर के विपय में महात्मा गान्धी का अभिप्राय-इश्वर है भी 
ओर नही भो है| मूल अर्थ से ईश्वर नही है। सम्पूर्ण ज्ञान हे । 
भक्ति का सच्चा अथ आत्मा का शोघ ही है। आत्मा को जब 
अपनी पहिचान होती है, तब मक्ति नहीं रहती फिर वहां ज्ञान 
प्रगट होता है । 

नरसी मेहता इत्यादिने ऐसी ही आत्माकी भक्ति की है | ऋष्ण 
राम इत्यादिक अवतार थे, परन्तु हम भी अधिक पुण्य से बेसे हो 


( ६८६ ) 


सकते हैं । जो आत्मा मोक्ष के श्रति पहुंचने के लगभग आ जाती 
हे वही अवतार है | इनके विषय में उसी जन्म से सम्पूरंता 
भानने की आवश्यकता नहीं । 

( महात्मा गान्धी के मित्ति पन्न पृष्ठ ४७) 


भगवद्गीताका अवत्तरण 


कत त्व॑ न कर्माणि, लोकस्य सजति ग्रश्ठ! । 

न कप फल संयोग, स्वभावस्तु प्रवतते | गीता ५-१४ 

जगत का प्रभु न कर्तापन रचता है, न कर्म रचता है, न कर्म 
ओर फलका मेल साधता है । प्रकृति ही सब करती है | हे 

टिप्पणी--इईश्वर कतो नहीं है 'कर्म का नियम अटल और 
अनिवार्य है ओर जो जैसा करता है, उसको वेसा करना ही 
पड़ता है । 

ऐप ५ बट है ३ 

नादते कस्यचित्पापं, न चेव सुकृत॑ विश्ञु। | 

अज्ञानेनावतं ज्ञानं, तेन सुह्यन्ति जन्तवः || ४-१४ 

इंश्वर किसीके पाप या पुण्यको अपने ऊपर नही ओढ़ता है । 
अज्ञान द्वारा ज्ञान ढक जानेसे लोग मोहमे फंस जाते हैं | 

टिप्पणी--अज्ञानसे "में करता हूँ” इस बृत्तिसे मनुष्य कर्म- 

बन्धन बॉधघता है, फिर भी वह भत्ते बुरे कर्मका आरोप ईश्वर पर 

करता है यह मोह जाल है । 


श्री मत परमहंस सो 5हं स्वामी का अभिप्राय 


जो वेदको त्रह्मसे उत्पन्न मानता हो, उसके लिये बाईबिल को 
3 ८ * कर 
इंश्वरके द्वारा निमोण किया हुआ न मानना, अथबा जो लोग 


( ६6७ ) 
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बाईबिलको ईश्वरकी बनाई हुई मानते है। उनके लिये बेद का बह्म 
से उत्पन्न न होना मानना युक्ति संगत नही है । 'जगत्‌ के कत्तो ने 
विविध नामोसे प्रकट होकर विभिन्न देशोंमे देश-काल और पात्रके 
भेदसे अलग अलग घर्मका उपदेश किया है, इस पर जो लोग 
विश्वास करते हें, क्‍या वे विविध देशोके सष्टितत्व विषयक मतोमे 

जो भेद पड़ गया है उसका निर्णय कर सकते है. ? 
(सगवद्गीताकी समालोचना-अच्ु “गो पालचन्द वेदांत शास्त्री प्र ० १८) 
सारांश यह है कि, इस जगतका कत्तो हत्तो कोई ईश्वर विशेष 
नहीं है । क्योकि प्रथम तो जगतका कार्यत्व ही असिद्ध हैं, क्योकि 
कार्यके लक्षण ही जगतमे नहां घटते | यदि कऋायका लक्षण 'प्राग- 
भाव प्रतियोगित्वम” ऐसा करे तब तो चॉद व सूर्य आदिका कभी 
अभाव था यह असिद्ध है इसलिए यह लक्षण उप्तमे नहीं घटता । 
तथा बेदने स्त्रयं इसका स्पष्ट शब्दोमे विरोध किया है। जिनके 
प्रमाण हम पहले लिख चुके है | वर्तमान विज्ञानने भी यह सिद्ध 
कर दिया है--कि इनका न कभी अभात्र था ओर न कभी अभाव 
होगा यह भी विज्ञान प्रकरण मे हम लिख चुके है | इसी प्रकार 
मीमांसा दृर्शनके भो हम उन प्रमाणोको लिख चुके है। सृष्टि रचना 
तथा प्रत्यका जिन प्रबल युक्तियोसे खण्डन किया है। प।ठक 
पमीमांस! प्रकरणमे देख सकते है | अतः यह लक्षण तो कार्यत्वका 

जगतमे घटता नहीं है । 


श्री सम्पूर्णानन्दजी और ईश्वर 


यह बहुत पुराना और व्यापक विश्वास है कि इस जगत का 
ह3 की. ५ ९5 8. ६5० प पर 
कोई कतो है, किसी ने बनाया है। देख ही पड़ता है कि बहुत 
4५ ३ रु ु हे 
सी बाधाओ के रहते हुये भी मनुष्य जी रहा हे, पशु पत्ती जी 
रहे है नक्षत्र, सूर्य, चन्द्र, पहाड़, समुद्र, सभी बने हुये हैं, अतः 


( दधह्८ ) 


जगत्‌ का पालन भी हो रहा है | इस बात के मानने मे लाथव 
होता है कि जो कर्ता हे वही पालक है इसी अकार यह भी 
माना जाता है. कि वही एक दिन जगतका संहार भी करगा। इस 
करत्ता-पाता-सहरताकों ईश्वर कहते है । 


ईश्वर प्रत्यक्ष का विषय नही है अतः उसका ज्ञान अनुमान 
ओर शब्द श्रमाणसे ही हो सकता है। जब तक सब सम्मत आप्त 
पुरुष निश्चित न हा जाय तब तक शब्द प्रमाणसे कास नहीं लिया 
जासकता । विभिन्न सम्प्रदायोमें जो लोग आप्त माने गये हैं. उनका 
ईश्वर के सम्बन्ध मे ऐक्य मत नही है | जो लोग के अस्तित्व को 
स्वाकार नहीं करते उनमे कपिल, जमिनि बुद्ध ओर महावीर जेसे 
प्रतिष्ठित आचार्य है। अतः हमको शब्द्‌ प्रमाणका सहारा छोड़ना 
होंगा । अब केवल अनुमान रह गया। इसमे यह हेतु बत- 
लाया जावा हे कि प्रत्येक वस्तुका कोई न कोई रचयिता होता है' 
इसलिये जगत का भी कोई रचं।येता होना चाहिये। इस अनुमान 
में कई दोप है | हम यदि यह मान ले कि प्रत्येक चस्तुका कर्ता 
होता है तो फिर वस्तु होने से ईश्वरका भी करों होगा और उस 
का कोई दूसरा कता, दूसरे का तीसरा । यह परम्परा कही समाप्त 
न होगी । ऐसे तक मे अनवस्थ। दोष होता है। इससे ईश्वर का 
अस्तित्व सिद्ध नही होत।। यदि ऐसा माना जाय कि इंश्वर को 
कर्ता की अपेक्षा नही है तो फिर ऐसा मानने मे क्या आपत्ति है 
कि विश्व को कर्त्ता की अपेक्षा नहीं है ? फिर ऐसा मानना कि 
प्रत्येक वस्तु कठ क-होती है साथ्यसम है । सूर्य चन्द्रमा कतृ'क हे 
इसका वया प्रमाण है । समुद्र ओर पहाड को बनाये जाते किसने 
देखा ? जब तक यह सिद्ध न हो जाय कि प्रत्येक बस्तु का कर्त्ता 
होता है तब तक जगत का कोई कत्तों हैं ऐसा सिद्ध नहीं होता। 


जो लोग जगत्‌ को कद के मानते है उनके सामने अपमे 


( ६ ) 


व्यवह।र की बस्तुएं रहती हैं| घर बनाने के लिये राजगीर घड़े 
के लिये कुम्हार, गहने बानाने के लिये सोनार, घड़ीके लिये घड़ी 
साज चाहिये। यह राजीगर ईंट पत्थर मिट्टी सोना, पुर्जों से 
ग्ृह्मदि का निर्माण करते हैं ।कारीगर उपादन सामग्री को काम 
में लाता है। ओर निर्मास कार्य मे लगनेसे कोई न कोई प्रयोजन 
होता है । वह प्रयोजन यदि हमको पहिले से भी न ज्ञात हो तो 
निर्मित वस्तु को देखने से समझ में आसकता है । 


अब यदि गृह[दिकी भाति जगत भी कर्तृक हे तो उसकी उपा- 
दान सामग्री क्या थी और सृष्टि करनेसे ईश्वरका प्रयोजन कया 
था | जगतमे जो कुछभीहे चह या तो जड़हे या चेतन, अतः जो भी 
उपादान रहा होगा बह या तो दो प्रकारका रहा होगा य। उसय 
आत्मक । दोनो ही अवस्थाओसें यह प्रश्न उठता है कि बह जगत 
गी उत्पत्तिसे पूर्व कहांसे आया। यदि उसका कोई कर्ता नहीं था 
तो जगतके लिए ही कत्तोंकी कल्पना क्‍यों की जाये। यदि कत्तो 
था तो वह इश्वरसे भिन्न था या अभिन्न । यदि भिन्न था तो ईश्वर 
की कल्पना क्यो की जाये। क्‍या जो व्यक्ति जड़ चेतनकों उत्पन्न 
कर सकता था वह उनको मिलाकर जगत नहीं वना सकता था ? 
अड चेतनक्रे बनने पर तो बिना किसी इश्वरकों माने भी जगतकां 
विस्तार समकमे आ सकता है | यदि उपादान कत्तो इश्वरसे भिन्न 
था अथातू ईश्वरने ही जड चेतनकी र॒ष्टिकी तो इसका तात्पर्य यह्‌ 
हुआ कि अप्त्से सतकी उत्पत्ति हुई जो प्रत्यक्षके विरुद्ध होनेसे 
अनुमानसे भी वाधित है । यदि यह माना जाय कि इश्वरने अपने 
सत्‌ स्वरूपसे जड़ चेतनकों उत्पन्न किया तो यह प्रश्न होगा कि 
उसने ऐसा क्यो किया ऐसा करने से प्रयोजन क्या था। यह नही 
वह सकते कि जीवोकी भोगोपलब्धिके लिए ऐसा किया गया क्यो 
कि जीवोको तो उसीने बनाया | न उनको बनाता ल उनके लिए 


( ७०० ) 


भोगोंका प्रश्न उठता | जीवोका मोक्ष भी उद्देश्य नहीं हो सकता 
क्योंकि जब जीव थे ही नहीं तों फिर उनका वन्धन कहां था जिस 
को तोडनेके लिए जगत रचता। यह्‌ कहना भी सन्‍्तोष जनक नहीं 
हैं कि जगत ईश्बरकी लीला है। निरुददेश्य खेल ईश्वरके साथ 
अनमेल है। क्या बह एकाकी घवराता था जो इतना प्रपंच रचा 
गया। यह भी इंश्वरत्व कल्पनासे असगत है। यह कहनेसे भी 
काम नहीं चलता कि ईश्वर की इच्छा अग्रतकय हे | इच्छा 
किसी ज्ञातव्य को जानने की किसी आप्तत्य के पाने की होती 
है | इश्वर के लिये क्‍या अज्ञात और क्या अग्राप्त था । फिर जब 
उसकी इच्छा ऐसी ही है अकारण, रिष्प्रयोजन, है तो अब उस 
पर कोई अक्कुश तो लग नही गया हे | वह किसी सृष्टि का सहार 
कर सकता है आग को शीतल कर सकता है, कमल के वृन्दपर 
चन्द्र सू्थ उगा सकता है। अन्ध विश्वास चाहे सो कहे परन्तु 
किसी की बुद्धि यह स्वीकार नहीं करती किऐसा होगा । ईैश्वरवादी 
कहते हैं कि इंश्वर का स्वाभाव ही अंकुश है ओर नियम व 

उसका स्वभाव है | जगतमे जो कुछ होरहा हे वह नियमानुसार हो 
रहा है। इन सब नियमोकी समष्ठि को ऋत कहते है | ऋत ईश्वर 
का स्वभाव हे | इस पर प्रश्न उठता हे कि यह स्वभाव इंश्वर का 
सदा से है या जगत की सृष्टि के पीछे हुआ | यदि पीछे हुआ तो 
किसने दबाव डाला। वह कोन सी शक्ति हे जो इंश्बर से भी 
वलवती है । यदि पहले से है! जो इच्छा जगतकी उत्पत्ति का मूल 
थी वह इंश्वर के स्वभाव से अविरुद्ध रही होगी। अथम्त्‌ जगत्‌ 
उत्पन्न करना स्वभाव है । परन्तु जहाँ स्वभाव होता है वहाँ पर्याय 
रहते हीनहीं। इंश्वरकी मसिर्तक्ञाउ सके स्वभावके अनुकूल होगी। पानी 
का स्वभाव नीचेकी ओरबहना है, आगका स्वभाव ग रमी हेईश्वरका 
स्वाभाव जगत उत्पन्न क्रना है । न पानी नीचे बहना छोड सकता 


(्‌ ७०१ ) 


है । न इंश्वर जगतकों उत्पन्न करना । ऐसी दशा सें उसको जगत 
का कत्तो कहना उत्तना ही उचित होगा जितना पानीके नदी या 
आगको जलनका कतो कहना । क्ेत्वका व्यपरेश बही हो सकता 
हे जहाँ संकल्प की स्व॒तन्त्रता हो। यह काम करूँ या न करूं, 
स्वभाव से इस प्रकार के स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता | 
अतः यह सब तक ईश्वरके अस्तित्वकों सिद्ध नहीं करते।” आदि२र 
श्री सस्पू्णानन्‍्द जी ने इसी प्रकार इस पुस्तक में तथा दर्शन 
ओर जीवन मे इंश्वर की मान्यता का शतशः प्रबत्न युक्तिया 
द्वारा खंडन किया हे | हम आगे तकबादमे उन युक्तियोका खण्डन 
करेगे जो कि ईश्वर पत्ष मे दी जाती है | यह। तो बेदिक प्रमाणो 
की परीक्षा करनी है । अतः यह सिद्ध है कि 'न|सदीय' सुक्त से 
आ।्यन्तिक प्रलय का कथन श्री सस्पूर्णानन्द जी को स्वीकार नही 
है। तथा च न वे किसी ईश्वरको कत्तो मानते ह। वे स्व॒तन्त्र 
विचारक होते हुये भी शझ्गूर के अल्ुयायी प्रतीत होते है | 


पाश्चात्य-दर्शन 


आ।जसे तीन हजार वर्ष पहले पश्चिम ( यूनान मिश्र आदि ) 
मे अनेक देववादका ही प्रचार था। उनके देवता भी बंढ्क देव- 
ताओकी तरह ही शक्तिशाली ओर सब दविक गुणोसे युक्त थे । 
गुरुकुल कांगड़ी के स्नातक प्रो० प्राशनाथजीने नागरी प्रचारिणी 
पत्रिका वेदिक ढेवताओका तथा ईरान मिश्र आदि वेशोसे प्रच- 
लित प्राचीन देवताओका बहुत सुन्दर मिलान किया है। आपने 
स्पष्ट लिखा है कि-- 

 ऋग्वेदके ऋषिके सन्मुख, ब।इबिलकी आदम हज्या तथा 
सांपके सहश कोई प्राचीन उत्पत्तिकी गाथा अवश्य ही रही होगी 
कारण उसने विना वस्तोमे रहने वाल्ोकी तरह ( बखापसेब ). 


साध मद 7/ ते याठि. / राधीचीया ।, यानिय घर उसर एिस्‍्ने 
वा है, पूद्धित लिमवार बरत थे (उिनम्याय वियोते था किया 
क घूस सथा सर, या शित्र सथा शक्ति, या आस तथा इब्चा 
के फल दास प्रस्ट परना वेविजिसीया आदि अदेशोर्म एके 
प्रथा सी बने गए थी। पढे सस्त्रीक स्मयिया उस अथासे ग्रनभित 
थे । काने संभव है थे झयये ही इस प्धथाऊे उन्मदया रहे हो 
| सही शपितु आपने हस छगा मालागे, उन देशॉम प्रचलित 
पशर्यीस रेस मतियोल वेए सनन्‍्त्रोंम बणित देख स्थुतियोंऊे चित्र 
पकूर यहां सिए कर हिया है कि बेंडिफ तथा थे देवता एक ही है । 
यहां पचलित प्राचीन देसोसे चदिऊ उवताओंकी समानताफा कथन 
आपने शब्चशः शिया है । एस विपयमें यह लेख बहुत ही उप- 
योगी गर्वेपणाप्रग एच सात्विक हे। 'अभिप्राय यह है कि उस 
समय पश्थिमसे बहुदेवबादका साम्राज्य था। उसके पत्मचात्‌ झजु॒- 
सानतः २४०० वर्ष पहले यूनानमे तीन दार्शनिक हुये-(९) थ्रेल्ीज 
(7) एनेक्समएडर (3) एनेक्समेनीज | 


इन सचके सन्मुख एक मात्र प्रश्न यह था कि इस जगत्‌का 
मूल तत्व क्या हैं ? उस समय तक ससारमे इंश्वरका आविष्कार 
नहीं हुआ था, ओर न पश्चिममे आत्मज्ञानका ही उस ससय तक 
उदय हुआ था। 'अतएवं उनके मनसे ईश्वर या आत्माके लिये 
कोई प्रश ही न था। अतः थेलीजने तो निश्चय फ्िया कि इस 
ससारका मूल तत्व जल है, कनेक्स मेण्डरके मतसे एक अनियत 
य ही इस ससारका मूल कारण निश्चित हुआ तथा एनक्समे- 
नाजने वायुकों ही स सारका मूल कारण बताया । ये सब सिद्धात 
भारत में भी प्रचलित थे, जिनका वर्णन पहले हो चुका है । 
पश्चाच हेरेक्नीटस--नामक्र एक दाशंनिकने कहा कि प्रत्येक क्षण 
प्रत्येक पदार्थमे परिणमन होता रहता है. अतः विश्वका मूलकारण 
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कोई परिणमनशील पदार्थ ही होना चाहिये। अतः इसने यह 
निश्चय किया कि वह परिणमनशील पदार्थ अम्नि ही हो सकता 
है । अतएव उसने अमग्निको ही ससारका मूल कारण साना। 
यह दार्शनिक जगत्‌को नित्य भी मानता था । 


पारमेनिडीज--इस दार्शनिक सत से संसार सत्स्वरूप है, न 
इसका आदि हे ओर न अन्त । इसके मतसे जहा कालकी अपेक्षा 
जगत्‌ नित्य है बहा देशकी अपेक्षा जगत अनन्त भी है । अर्थात 
ऐसा कोई स्थान या आकाश नहीं है जहां यह संसार न हो । 

क्सेनोफेन--सर्व प्रथम यूनानमे क्सेनोफेनने ही देवतावादका 
विरोध किया, इसने कहा कि-लोग विश्वास करते हैं कि देवता भी 
उसी तरह अस्तित्वमे आये है जैसे कि हम ! और देवताओशके 
पास भी इन्द्रिया, बाणी और काया है । उपयुक्त दा्शनिकका 
कहना था कि यदि पशुओके भी वाणी ओर कल्पना शक्ति होती 
तो वे भी देवताओकी कल्पना करते । प्रत्येक पशुका अपना 
( अपने ही आकार का ) देवता होता। जिस प्रकार मनुष्योने 
अपने अपने व्णोनुसार अपने २ देवता बनाये है वैसे ही पशु 
भी बनाते | तात्पर्य यह कि यहांसे यूनानादिवेशोंमे देवतावादका 
हास प्रारम्भ हुआ, ओर वहा दार्शनिक विचारों का प्रचार 
बढ़ता गया | 

पिथागोरस--यह यूनान का महान्‌ दार्शनिक साना जाता है | 
कहते है यह भारत में आया था, शायद यहाँ इस को उपनिपदो 
क। उपदेश प्राप्त हुआ हो | इसी ने यूनानमे आत्मवाद का प्रचार 
किया, इसका कथन था कि अग्नि आदि जगत के पदार्थ नहीं हैं । 
तथा उनका परमाणु ही मूल तत्त्व है। यह आकृति को ही मूल 
माना था तथा आत्मा को और पुनर्जन्स को भी मानता था। 


है 


जिस प्रकार भारत मे शब्द ब्रह्मको स्थापना हुई उसी प्रकार इसमे 


| इक 
सदा बह को सपायसा की । बद शाह साय की सर अटरैसवादी 
भर इस सिद्ारर था है दस हजार बर्ष बाद सस्पर्ण संसार 
ही पढहाय बा था किए एसा होजाता है । इसी दस हजार वर्षों 
की लिशिए यहा धार यों की बग्पना भी गड तथा सनुझ्यी के भी 
हसे हर खघ आने गंग ह। यथा--समझुग के चार हजार, न्रता 
के धोने, द्ापर थे हो और पलियुग का एक हजार वर्ष । 


इसावतु--यह यान या सुम्रसिद्ध खुगपरिवतेक और एक 
मंदास टाएनिक आचाय हु था। यह अनुमाननः ईसा से 2२० 
गर्ष पृर्ध # का था। यह परमाणुवादी तथा देतवादी था। इसके 
मत से भाव और अमाप दो पढार्थ हैं। भाव वह है लिससे शून्त 
भरा आशा # तथा अमाव शन्य रूप 8ै। भाव पदाय प्मनेफ पर- 
मांगुश्ोंसे बना | सका कद्दना था कि परमाणुओं से परस्पर 
आकर्षण होनेस जगत बना हैं । तथा परमाणुओ के विभाग से 
जगत का नाश हो जाता हैं परमारुओं में गुरुत्व होने के कारण 
खनादिकाल से वे आफाश में नीचे गिरत जाते हैं । जो हलके हैं 
धीर धीर गिरते है. और जा भारी हैं वे शीघ्र नीचे गिरते हैँ। 
अग्नि के चिकने और गोल परमाणुओं से मनुष्य की आत्मा 
बनी है । 'आत्माके ये परमाणु शरीर भरमे व्याप्त हैं । सास बाहर 
निकलने से आत्सा के परमाणु वाहर निकल जाते हैं परन्तु 
इसकी पूर्ति प्राण वायु द्वारा आग्नेय परमाणुओं को अन्दर लेने 
से हो जाती है । इन्द्रियों ओर पदार्थों से कुछ परमाणु निकलेकर 
सार्गम सिलते है । उसीसे पदा्थाक ज्ञान होता है। जिस आकार 
के परमाणु जिस इन्द्रियोमे हैं उस इन्द्रियसे उसो प्रकारके आकार 
वाले पढाथ का बोध होता हे । यह भी जैन धर्म दर्शन की तरह 
मूल परमाशुओ को एक ही प्रकार के मानता है। अप्रि आदि 
सब एक ही भ्रकार के परमाणुओं का विकार मात्र है। यही जैन 
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सिद्धांत है। इसके कुछ काल वादद्दी यूनानमे एक अन्य दाशेनिक 
हुआ जिसका नाम इस्पीडो क्लेस था। उसका मत था कि परमा- 
रुओसमे इच्छा ओर हेष सी है | राहुलजीका कहना है. कि भारत 
में परमाणुवाद इन्होसे आया परन्तु हम इस बातसे सहमत नहीं 
है क्योकि भ० महावीर तथा उनके समय में ही कात्यायन भी 
परमारणुवादी था। तथा इनसे पूर्व भी चाचाकके आचार्य भूतबादी 
थे ये सब प्रथक्‌ २ भूतोके प्रथक परमारु मानते थे । तथा वेशिषिक 
दरर्शनकी भी,आप नबीनता सिद्ध नहीं कर सकते है, अतः आपका 
यह मत केवल कल्पना सात्र हे । तथा आपने भी इस कल्पना के 
लिये एक भी आधार उपस्थित नहीं किया है, अतः यह कल्पना 
विल्कुज्न निराधार भी हे | 


इंश्वर 


एनक्सागोरस--पश्चिससे सबसे पहला यह दशनिक है जिस 

श्वर की कल्पना का आविष्कार किया था। इससे पूर्व यूरुप 
आदि के लोगो को इंश्वर के विपयमे कुछ भी ज्ञान न था| इसके 
मत से भी स्रष्टि अनादि ओर अनन्त है | इस जगत के रचने के 
लिये ईश्वर की आवश्यकता नही, परन्तु इस जगत मे जो सौन्दर्य 
है, तथ। नियम आदि है उनके लिये ईश्वर भी आवश्यक है | इस 
तरह ईसा से ५०० बप पहले पश्चिम से मनुष्य की बुद्धि ने ईश्वर 
की रचना की । 


महषि सुकरात और उसके बादके दार्शनिक 


सुकरात जिसे यूरोपमें विज्ञानका पिता समझा जाता है, उस 
का सत आत्माके सस्वन्धसे इस प्रकार था+--सुकरातने शिमी 


डक 


किशन, 
३४ 


कक 
#*$47#6 (7 2, 


868 5) वी उसह इन #ये वहां" | भुझ विश्वास है 
हि शत पुरुष भी हद परारया हवन स्गने हैं कसा हि पूवजोने 
चैन #->्यंट ८ पॉपिधोंगी गा संरुस्योंक्र लिय अ्रष्ठ 
कर कुक 
गुर है | 
शा ७ # ओर 

(2) 2 जब कप हम यह शर्गीेर रखे ह आर जय तर यह 
साथस द्रीर हमारी आप्मायोसे सम्पर्क सता है उस समय 
मंत्र हंसी इरितिन पाइययों कदापि ने भ्राम कर सफेगे 

(8) * ग्रिगरी शुदता शर्सस्से चासाहों पथक करते हुए और 
प्धक करनेगी भावयनाफा इठ करते हुए आयु पिलाना हीं # । 

(४) * 3 शरीरसे एयक द्ोना और हटना ही मृत्यु है” । 

(४) सिर्वीने कहा-- * ॥ तय एम से बातमें सहमत हागय्रेक्ति 
लिन्हें मुद्रेस आर मुर्दे जिन्देसे पढा होते # ओर इसी लिए इस 
बातमे भी हम सहमत हो गये कि यहाँ यर्थष्र प्रमाण है कि सत 
पुरुषोफी 'आत्मा पहले कहीं अवश्य थीं जहांसे बह फिर जन्म 
लेनी है! 

(६) सुफरातन कहा--' 5 ह। निसदेह एसा हाँ हूं। हमने 
इस सिद्धान्तके स्थिर करनेसे भरून नहीं की हैं मतुष्य मरकर 
अवश्य पुनः जन्म लेते हैं ओर उन्हीं मुठसे जीवित पुरुष उत्पन्न 
आए हे ५ 

होते हैं ओर सत पुरुषोफी आत्मा अमर हे” । 
(७) सुफरात--'तो आत्मा किससे साहश्य रखता है ९? 


न ननतजे औीा डजओओल अनजन नमल्‍मनन्‍नन« 


पूजर गाते तत्या। 0 50स्वाट्व ऐ व5 


॥ 4 
डे 93 35 7. ॥20 
3 33 35 33 २ १22 
4 399. 93 335 7, 730 
3 ४ [| 99 ९. 337 भात १732 
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सिवी--यह तो स्पष्ट ही है कि आंत्मा देवी और शरीर 
मरणधर्म है | 
सुकरात--“जो कुछ मेने कह। कया उसका परिणाम 
यही निकला, कि जीवात्मा दवी, नित्य 
वोधगस्य, समान, अविनाशी और अजर 
है, जब कि शरीर विनाशी, जड़, बहुविध, 
परिवर्तन शील और छिन्न भिन्न होने वाला 
है! सिवी | क्‍या तुम इसके विरुद्ध ओर 
कोई तक रखते हो ? सिवीसे कहा-नही 6 


(८) फिर सिवी को उत्तर देते हुये सुकरात ने कहा, कि 
जीवात्मा जो अदृश्य है जो अपने सदृश शुद्ध निर्मल, अदृश्य 
लोक मे पवित्र और ज्ञान मय ईश्वर के साथ रहने को जाता हे 
जहां यदि भगवानकी इच्छा हुईत्तो मेरा आत्मा भी शीघ्र जायगा। 
क्या हम विश्वास करे कि जीवात्मा जो स्वभाव से ही ऐसा शुद्ध 
निर्मल ओर निराकार है वह हवाके मोंकों मे उड जायगा? और 
क्या शरीर से प्रथक होते से ही छिज्न भिन्न हो जायगा। 
जैसा कि कहीं कहते है । » 


सुकरात ने यून'न के दर्शन का कुकाब बाहर ( प्रकृति ) की 
ओर से हटाकर भीतर ( आत्मा ) की ओर कर दिया । चह सदेव 
अपने शिष्योको शिक्षा दिया करता था कि “अपने को जानो”? 
आर यह कि “आचार परम घमम है ।” आचार युक्त जीवन तप 
से प्राप्त होता है, तप इन्द्रिय सयम और दमको कहते है । 

( जैन तीथंकरों का भी यही उपदेश था ) 
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| #एध ) 


पआपन ( लोट़ा देह गे आम के. शव आफृद 
प्रयारद था। रूगरातती झुन्दू हू पान थे 
था | | या वा रत पिया ये सहायक! एप शा! ये 
ध्याफि वा एरे थी अभावित था और ताप सिलये को वपप्रदयां 
प्रता थी कि मए का गपाओं गज मे दाधिक नासाफ्व | | 
बगणी %मिद्ध पुरा "बढ़ा" वक्त धत्नीपवर शो 
धुर्काता मे उतने आप 
धरा कथन है वि पद समा हागांय मे फायर गही हो राहया 
हु लिये परसमकी प्रसव कानों चाह 7 ध्प।र 9" भी छाता 
बाप से इसी दिधाग्द। पष्टि या इसे यार करना ८ कि पुल 


एम 


भाई 


5 
ड़ 


के 


जप्रह 


कास्ट प पघृूर कएणाओ समान दिस) | 


है 


तय की दस थे शव विधारएर सपना 

डी के ट का 

दा हारश कः हार विन हारा सस्ग शिश सफल छा शर्ना 

श्टे ४५ बाइक कट व्ियारण। 5 फछ जकरणान्दोक उूत काहरक-। फः कल कप 

#। परन्तु थी गत्य सह बिचारणश उगने सभी कझामात्रके शियरे भी 
| 


| 
खीकार नी किया ये सब उनकी सिन्‍स्तर रासावा उपदेश 
आंत प्यभावस भा होने पा संंथा विरोधी रा । उसका ज्ीपम 


_+ 


के संग्रवर्मं यही बियार था दि दारीर से पूथार होने बा? उसी 
अकार स्त हाल नये इना गानाओी जिस प्र रे शरीरसे घनस 
पूर्ण अनाविवाल से अपनी सना राग्रदा था * ख्रार्योगिस्ट 
( /पलाओआ' वीधत ) लिसने "पावर या सम्म्स्ग प्रशाशिन 
लिया था उसी भुमिश से उपय सा. सिसारे को हप्ाशित परल 
ह गह भी छिस्‍्य 7 थे काद्टापा विधार था हि यलिशन विनस 
बेसाओोफ। सूल[ुसे मपभार सही सा चाहिये 


स्ोटा। राग रिपन्लिफ था ससीय भाग ) हपने शिष्याका 
पर लाफ सरवी ऐसे जिनारों से उिनलिया साफिप्सवी शिनास 
समनन्‍्ध है, खचानेका यत्न किया था। कयोएि बह इन्हे च्म्तार 


माता था। संट्टि संबंधी उस सिचार था कि 'साक्ता सा 


( ७०९ ) 


सत्य और सौन्द्यसे भरपूर हे, परन्तु ज्ञानेन्द्रियोके जगतसे इनका 
अभाव है ।” वह धर्मके आदर्शको सर्वग्रधान बतलाते हुए उस 
आदर्शकी सत्ता ईश्वरकों समझता था। वह समाजफों बडी महत्ता 
देता था, ओर व्यक्ति के कुछ अधिकार नही समझता था, उसका 
विचार था कि प्रत्येक व्यक्ति समाजके लिये जीता है। अफला- 
तूनको प्रकृतिका अनादित्व स्वीकार था | 


अरस्तू-३०४-३०० ई० पूब--जीवात्स। सबंधी अरस्तूके जो 
विचार है उनके तीन भाग है--- 


(१) एक भाग जीवनका चह है. जो वनस्पतियों ओर पशु 
पक्षियों से भी पाया जता है । 

(२) दूसरा भाग इन्द्रिय ज्ञान का है, वह क्रेवल पशु पक्षियों 
में पाया जाता है | 

(३) तीखरा शाग बुद्धि का है जो केवल मलुष्यो को मित्ता 
है मनुष्यों से आत्मा का भाग पितासे आता है । 

इस प्रकार अरस्तू मानता है कि मनुष्य की आत्मा मे एक 
भाग नाशबान है ओर दूसरा भाग अमर । वह भाग जो अमर है 
बुद्धि है, ओर वह, बुद्धि (ज्ञान की शक्ति ) कामदाओ से उच्च 
आसन रखती है । जीव ओर शरीर के सम्बन्दभे उसका विचार 
यह कि शरीर सम्बन्ध ठीक बेसा ही है जेसा आकृतिका प्रकृति 
हृष्टि का चछुओ और असली का अग्रगट से है। जीबत्मा जो 
आकृति, रूप ओर शरीरका वास्तविक अशहे न तो स्यय , शरीर 
ही है ओर न बिना शरीर के विचार से आते योग्य है । डाक्टर 
गोम्पज ने लिखा है कि " पाचवी शताब्ढी के अन्त से जीबात्मा 
सनन्‍्बन्धी अरस्तू के मनन्‍्तव्य एथेम से इस प्रकार सममे जाते थे 
कि बुद्धि पूवेक नियम मनुष्य मे जन्म से पहले अकुरित होते है 


] 


( 3२० ॥ 


+ आओ 


आर शाारिक सटे #िपर उधर शा दे थे वापिस घाे जाते ॥7 
आपने सुर टजैटी पर खशु कारतय उरते #थे व छ्गीएं 


समझाया दाता हि जुदिमान यो गह्य | माय भीस नदी होना 
साहिये स्न्मि हडड़ आपूरव आभ्श सगभाहय काश कलना आय 
सभी संकहागा आम गाए गायसा ४ । 


तपी फ्परस ( ्जापव्धाश$ $टगडी सित्ताशासार था 
# मनुदय को प्रझधयां यो साथ जीतने ब्थनीन करना चहिये | 
गाद्यी पीची और खूश रात । 

3४+ मे ईसा से पर्य भोतिय विदान मनुष्यों अन्य विधास 
शबाने के नये ही, प्यान थी खन्य अस्युझ्ों की ठग मनुष्य भी 
| संजाय ) धाकानिक गमुचयादा एक सझखाय 7 । अथाय प्रत्यक् 
जय सूरम प्राफनिश परमारश्योसि घना दक्या है योर गिलाफरूप 
शगर हल कागुल्याका संतान । शेर झार चात्मा नो मरख्ण 
धर्म है ख्याग श्रम गंध हीलायेगे। उस हा मन्‍्तझ्य था कि सुर+ 
ही मुल्य की गोल करते # परस्तु मत्यु से दरना भी सूखना ही 
श_ध्यू शान पर शंरोर पयया नांयस दाना भू स एक भा साझा 
गयी रहने ॥ 
'व्पीपपश्श पी शिना यूराप्म बटन फर्न पीर प्रकतियाद 
ये विरदार के उससे खणाए सहायता सिर 

ल्श्ती शिष्वः विम्वारगता झाग्गा था भा शा जाता ४, कि 
'पयू्वी टिया" ( .धराआाएा३ ) एप प्रसिद्ध कवि नेउस्त की 
दिशाशिवी दमा करये शापनी पुरा टठिरशागलिचर (26- 


एलाएाभशघाटों दाग सिरन किया था । 


का क्ल्च्ल+ न रन कन्‍शक.... +४ ने सस्लफकन ना लखिस्ज-े 
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( ७११ ) 


जैनो (7570)--इईसासे ३४० ब॒पषे पहले हुआ था, इसने 
“त्यागवाद” की स्थापनाकी । यह अद्वंतवादी था। इसका विचार 
था कि जीवात्मा प्राकृतिक हे ओर शरीरके साथ ही उसका भो 
नाश होजाता है। प्रलय होने पर इश्वरके सिवाय सब नष्ट भ्रष्ट हो 
जाते है। जैनोका त्यागवाद मुख्यतया आचारसे सम्बन्धित था। 
प्रो० सिजबिक (9 0 छू८॥ए $600फ्राएंटेने अपने प्रसिद्ध 
आचार संबन्धी #इतिहासकी पुस्तक त्यागवाद का जीवके 
अमरत्वसे कया सम्बन्ध था यह प्रश्न उठाया हे, ओर इस विपय 
पर कुछ प्रकाश डाला है उनके कथनका सार यह है | :--“त्याग 
वादम जीवकी अमरताका विश्वास बहुत संदिग्ध था, परन्तु 
बिल्कुल रद भी नहीं किया गया था। (इस वादके ) पुराने 
शिक्षकों के विषय से हमे बतलाया जाता है कि “क्लीनथीस” 
(0०४79) के मतानुसार शरीरके नष्ट हो जाने पर जीव बाकी 
रहताहे, ओर ऋषईपिसस”((0, $९०७0७)कहता है कि जीव बाकी 
तो रहता है परन्तु केवल बुद्धिमानोका अद्ेतवाद के प्रभाव से वह 
अन्तको उसके भी बाकी रहनेका निपेध करता है । इपिक्टेटस 
(8902:०४)--अमरत्वके विश्वासके सबंथा विरुद्ध था। दूसरी 
ओर ' सनेका” (9८7८८) अपने कतिपय लेखोके भी शरीर रूपी 
दीगहसे जीव के मुक्त होने का विवरण प्लेटोकी भॉति देता 
है। परन्तु एक और स्थल पर परिवर्तत और नष्ट होने के सध्य में 
मार्कस ओरिलियस ([४४:०५४ ४पा८॥०७) की भाँति अपनी 
सम्मति देता है । हु 
पिर हो ( ?एए7700 ) इसके उपरान्त “पिरं हो” के संशय 
वाद का यूनानमे प्रारम्भ होता है, परन्तु जीव सम्बन्ध विचार की 
दृष्ट से ग्रीक फिलन्नासफी प्रायः यही समाप्त होती है। 


के साशगणए ए एफाणु३ 57. छू. 8072ज्ाएं: 7, 702 


है 
( कु 


फिल्मी 


सशयहे पश्ञान सन २०५ और ३०० ई+ के सत्यमे एक प्रकार के 
अटेतवाद हा प्रारम्भ यूनानसे एश्षा । जियफा आचाय प्लादीनस 
( शिा0005 )था । “प्वेतबादियोक़ी तरह बढ़ भी जीवको शरीर 
की भाति उत्यन्न सत्ता बतलाता था। उसी शिक्षा थी ऊि केवल 
भह्य ही सत्य पदाख ह प्र बी जगन का अभिन्न निमत्तोपादान 
फारगु है परनत ज्मवत्पत्ति उसमे हाथ नहों फिन्‍त विकास का 
परिगाम 5 | बट पहल बुद्धि उत्पन्न करता है । चुद्धिस जीव उत्पन्न 
ना हे। उत्सारि सुफरात आदिके थ सिद्धान्त और विचार नार- 
यगाु स्वामी जी ने अपनी प्रात्मदशन" शी पक पुस्तक दिये हैं । 
उनमें सुकरात का आठवा ज्पदेश ईश्वर विषयक है जो विशेष 
वेचारणीय है । यह उपरेश जैन धर्म की प्रतिऊति डी हे । जैनघर्म 
में भी आत्मा ओर परमात्माफा यही रूप 7। जिसका वर्णन सुक- 
रात ने फिया है| घेदिक धर्म की भी प्रा्च।न मान्यता यही थी | 
इसके अलावा सुकरान ने तप आउिसे आत्म शुद्धि का कथन भी 
जनधमलुसार ही किया हैं । सुकरात ही पश्चिमीय विद्वान ओर 
दर्शन एवं घर्मंका जन्मदाता समझा जाताहे। कारण यहहेक्ि इनसे 
पर्च जा मिद्धान्त प्रचलित थे उनसे परस्पर विरोध देसकर जनतामे 
खविश्तासमसा उत्पन्त हा गया था। तथ। मनुप्योके छृदयोंमे अनेक 
प्रकार की शंकाए भो उत्पन्न होती थो । सुकरात ने उत्त दशनोका 
समन्वय फरनेका प्रयत्न किया। तथा प्रत्यककी शंफाफ़ा समाधान 
भी फिया। प्रतः यूनान में तथा यूरोप से इसी के सतका प्रचार 
आवधिक हुआ | अभिप्राय यह ए फि सुकरातने पश्चिममे एक नया 
यंग और नव कर आरम्भ किया जा कि अब तक प्रवल्ल वेगके 
साथ चलता रहा € 


( ७१३ ) 


जज के 


कर (्‌ ड 
यूरोपीय-दशन मा 

यूरोपके प्रसिद्ध दार्शनिक ह्यूमने इश्वरके विपयसे लिखा है कि 
'जब इश्वर प्रत्यक्ष नही देखा जाता तो उसके होनका प्रमाण क्या 
है ? उसके गुण आदि । किन्तु इश्वरके स्व्रभाव, गुण, आज्ञा ऑर 
भविष्य योजना के लिये हमारे पास कोई साधन नहीं हे जिससे 
हम उनको जान सके | कार्य कारण के अनुमान द्वारा हम इंश्वर 
को सिद्ध नहीं कर सकते जब हम एक घरकों देखते है तो निश्चित 
रूपसे यह समझ लेते देकि इसका कोई कारगर बनाने वाला था 
क्योकि हमने सदा मकान जाति के कायों को कारगर जाति के 
कारणों द्वारा सम्पन्न होते देखा है। किन्तु विश्वजातिक कार्योकों 
इंश्चर : जाति के कारणों द्वल्ता सम्पन्न होते हमने नहीं देखा इस 
लिये यहाँ घर ओर कारीगरके दृष्टान्तसे इंश्वरकों सिद्ध नहीं कर 
सकते | आखिर अनुमानकों जिस जातिके कॉर्येकोी जिस जाति कें 
कारणसे बनते. देखा गया हे उस्ती जा तके भीतर बहना पढ़ता है । 
जगत पूर्ण नही अपूर्ण ऋ रता सर्घंप एव विपमंतासे भरा हुआ 

। ओर्‌ यह भी तब जब कि इंश्वर को अनन्तकाल स अभ्यास 
करते हुय बेहतर जगत बनाने का अभ्यास हुआ था। ऐसे जगत 
का कारण ईश्वर लाक श्रा कोई क्रर अथवा सघप प्रेमी ही होगों 
यूरोपके एक अन्य दाशंनिक ने ठीक हो कहा है कि इश्वरको ठोक, 
पी८ कर प्रत्येक दाशनिक, अपने मऩ के अनुकूल उसका निर्बाण 
करना चाहता है । परन्तु प्रयोजन सबका एक हो है कि इस वेचार 
को खतरे से बचाना | है 
तात्पय यह है कि जिस प्रकार भारतीय दुर्शनकारोसे मतभेद्‌- 
है उसी प्रकार पश्चिमीय देशोके ढा्शॉनक भी किसी एक परिणाम, 
पर नहीं पहुंचते | कोई इईश्चरकों मानताहै कोई नहों मानता | कोई 
चतना अप्लेतंबादीर ता कोई जडाहतवादी है। कोई इश्वेरको साकार 


( ७९४ ) 


सगुण मानता है तो फोई भी निराकार और कोई निगुण मानता 
है। इसी प्रकार जगत का कोई अनादि मानता है तो कोई सादि 
मानता है। अथात जिनने विद्वान हैं. उतने ही मत है। इनकी 


किक 


विभिन्नता ही इस कल्पना का निराधार सिद्ध कर रही है | 


विज्ञान और ईश्वर 

सन ९१८३३ से पानीपत मे जेनियो के साथ इश्वर सृष्टि कर्ता 
पर एक बड पेसाने पर लिखित शामन्त्रार्थ हुआ था। उस समय 
आयंसमाज की तरफ से मेने शास्त्रार्थ मे भाग लिया था उस 
समय मेंने एक आय विद्वान की पुस्तक मे कुछ वेज्ञानिक प्रमाण 
उपस्थित कर दिए उनका जा उत्तर आया तब उन प्रमाणों के 
अर्थ की जाच की गई तो मुझ अत्यन्त दुःख हुआ । और उन 
लेखकोके प्रति एक प्रकारकी अरुचिसी उत्पन्न होगई | उसके उत्तर 
मे जो कुछ लिखा गया सचसे प्रथम आपके सन्मुख से उसे ही 
उपस्थित करता हूँ | जेन समाज ने लिखा कि--आपने जो पहिला 
प्रमाण दिया है वही आप के स्ष्टि कठ॒त्व बाद का पूर्णतया 
खण्डन करता है । 

“509 (5 ए००लपरडंणा 45 पा ९6 48 ॥0 ध्यरी 
प्रिएपएु 38६. थाए ज़्नोें दरभशाणा भाए ग्राणढ पका 
पाला एथा 56 थाए 5प्रणा पाएट्ट 38 गीत 0९४7ए९०॥०॥7” 

अर्थात्‌-उनका मन्तव्य हे कि जगत्‌की न कोई आदि सृष्टि 
है और नाही कोई इसका कोई अतिम प्रलय है, यानि जगत 
अनादि और अनन्त हे । 

इसे कहते हैं 'जादू वह है जा सर पर चढ़कर ले! मदहशयजी 
तुम्हारा क्या दोष तुम्हारा इंश्वर ही तुम्हारी कतावाद रूप भ्रान्ति 
का नाश कर झा है| 


( ७९ए ) . 


आपने जो दूसरा प्रमाण (0॥87]०8 ]#0790०7) का दिया 
है वह भी आपका उल्टा घातक है| वह तो जैनियोके उत्सर्पिणी 
ओर अचमर्पिणी कालकी स्थापना करता है। जैसा कि दिन के 
पश्चान रात्रि आती हे ओऔर रात्रिके पश्चात्‌ फिर दिन इसी तरह 
उत्सपिणी ओर अवसर्पिणी काल का चक्र अनादिक,ल से 
गननन्‍्तकाल तक चलता रहता है । 


इसी प्रकार तोसर। प्रमाण देकर तो आपने कमाल ही कर 
दिया कौन नहीं जानता कि “काट” विज्ञानबादी नहीं था। किन्तु 
हि 6 / रे 
बह तो एक अद्वेनवादी फिलोसफर था | 


अश्व लीजिये आधुनिक विज्ञान जिससे आपके सतष्टि कतोवाद 
का परणुतया खण्डन होता है। ॥ प्रबण॑प्ट) अपनी किताब 6 
700॥6 ० गाल एगंएथ३९ में प्र्ठ (€८ पर फरमाते हैं। 


(2) [6 तएएग००॥7 0 पा फ़ठणते 58 €तुएप४।ए प्रीत्रए८ 
शभाते णा००परातरते, 77 ॥88 70 9889777॥78 20प 70 शव, ॥ 
[8 70 €षशाणाए (3) ४प्र)शाधाए248 €एशफफएज्रीटार गाए 
बज4ए५ वा पाए प्ालते ॥र0ए2फ्थाए बाते (एश75807- 
प्रधत0०१ 70ज्ाश6 45 ताध् & 9शरहहिए 7९0086 घ४घ0 _ 
एश्टापाए, एल पीर ग्राम तुषक्ाएए एण प्रभालश' ४०१ ० 
शल्णाधीए कऋग्रशाएए 000९ शग्र्धा5$ ए०0१5४एवए., 


अथोतू--यह्‌ विश्व भी अनादि और अनन्त है, इसका न 
कोई आरमस्म हे न अन्त यह सनातन है. जगत द्रठ्यस परिपूर्ण है. 
जा सदा अन्तर रहित परिणमनर्शात्ष है। जगतमे कही पर भी 
सर्वथा निष्कियपन अथवा कूट्स्थता नहीं है पुदूगलकी अनन्त 
मिक्रदार ओर उप्तको सदा परिणमनशील शक्ति “सदेब एकसी 
रहती है | 


( ४१5 ) 


2" #०प९॥ "7080॥0० (लाए में ह+ 
लाता 7. 8० पद्ठ ८४५ पर पुद्रसल द्रव्यक सबन्धर् निम्न 
लिखित मन्तत्य परकट करते &-- है 

“छह ॥9ए2 वीलार घाट ज़गराएएशे रण 007०थागट्ट 
॥203९0॥5 गाते वी९ उब्वताउबटांग्राए णी जाती उ्रतापा। 
0 जया टवृणाींप्रा) एप 9ल्‍८8956 [76 कशा९5 0 
एा0्वफ्लाणा गाव वाह्रटछाबाता 6 पीर शाआाशाए्रो 
2६ 2एटाए 99]शा०टत7 

अथात हम इस रेडियममे ढा विभिन्न शक्तियोकों एक साथ 
फाम करते हुए पाते हैं. साधारण रेडियथ। एक्टिंविटी सदा एक सी 
रहता हे चुं।फ उसका शक्तिका छुटाक। उत्प्त ऑर चाल का 
रफ्तारे दोनो समान रहती है। ..' 

३- थृम्रह इटाशाएट. 07 ॥0०प? ट47४ 3 6 
7/[007व8 0प्ा घश0०्ण, 
>-यदि अपका अत्यन्त आधुनिक स्राष्टि आर प्रलयक सम्बन्वम 
वेजञ।निक तत्वकों समभना हे तो आप “गरक्ञाएा?३8 [शाएश'फए 
7937, 7886 ॥67 & 770० देखें, जिसमे प्रा० 8 2४ 
(व॥॥एग7 7096 छाव2९ शागराध ता ?ए80$ ने इस बात 
का सिद्ध फरके दिखलाया है 'कि चू कि अत्तरिक्ष प्रबेशोसे (:08॥770 
१४५५ (कास्गकरजी) पढा हो कर सूय चन्द्र प्रभ्वी आदि की 
निरन्तर हास हड़ शक्तियोकी प्रति करते रहती हैं इसलिए विश्व के 
इांतह।सस काइ समय एंसा सस्सव नहां हा सकता जब सक 
विश्वका सवथा परमाण रूप विनाश हो जाण० | 

अब रहा आपके जगतका उपवस्थाके सम्पन्वर्म चज्नानिक मत 
सो भी देखये:-.- '[ए708970 (व्माइएए [ ए 
शलाक्र 0. 8८ ए82९ 86 पर ३एश$ री०धपाए 
77887605के परीक्षणसे सिद्ध करतेहैकि पुद्गलस्कन्धोकी व्यवस्था 


हे ( ७७ ) 


सथ आकृति, परसाण और सन्निकट अन्य स्फन्धोकी पारस्परिक- 
आकषण शक्ति से बन जाया करती. हे । यही तथ्य उन्होने 
प्ष्ठ १७३ १७७ पर (४एशशा5श्वाणा का उल्लेख करते हुए सिद्ध 
किया है और यह नित्य प्रति देखनेमे भी आता है कि हलबाईके 
सकोरोमे पड़ी हुई मीठेकी चाशनी कुछ ही कालसे केसे सुन्दर २ 
सिश्रीके रवोकी अक्ृति धारण कर लेती है | मद्राशय ,जी !' जरा 
आप अपने आय समाजके प्रामाणिक-ग्रन्थो मे यह तो ढ्ू ढने का 
प्रयन्न कीजिये कि जगत्‌के पंदा करने बालेने इसको किस दिन 
बनाना आरम्भ किया ओर कितने समयसे बनाकर समाप्त किया 
«५ इसका भी पता लगाइये कि दुनियां कहांसे बनुनी आरम्भ हुई 
ओर किस स्थान पर जाकर समाप्त हु यह भी फरमाइये कि 
कोन चीज कैसे किसके पश्चात्‌ कितने समयमे किन किन साधनों 
से बनकर तयार हुई ? 


परपाएुवाद 


प्राकृतिक अरुओं के सम्बन्ध से जो नई नई खोजे हुई है 
उनसे प्रकट होता हे कि परमाणु प्रकृतिका सबसे अधिक सूक्ष्मांश 
| है, जेसा कि अब तक वेज्ञानिक समझते थे। वह विद्युत 
कणोका समुदाय है । उनके भीतर ०क केन्द्र होता है ओर विद्य त 
कण उसके चारों ओर उसी प्रकार नियम पूर्वक परिभ्रमण करते 
है, जिस प्रकार पृथिवी आदि ग्रह"सूर्य के चारो ओर घूमते है । 
सर आलिवर लाज का कथन है कि सर्य मण्डलके अत्यन्त सू 


रूप परमाणु है उसके भीतर समस्त कार्य उसी प्रकार होते है । 


( ७८ ) 


जिस प्रकार स्यमण्डल के अन्तर्गत | * नवीन खोजो में प्रकृति 
दो भागों में विभ्क्त हुई हे--उ्यक्त और अशअव्यक्त ' व्यक्त प्रकृति 
का सबसे सूक्रम अंश नियुक्त हे परंतु प्रो० वोटमली विद्य॒त्कणको 
भी आकाश (एल) का परिणाम समभते है |“ परन्तु 
आकाशके सम्बन्धमे वेज्ञानिकों को थोड़ा ज्ञान है। इस बात को 
खुन्ते तार से बेज्ञानिक स्वीकार करते हैं। ३ कल तक जो द्रव्य 
भोतिक सममे जाते थे ओर जिनकी संख्या लगभग ८० क पहुंच 
चुकी थी. अब वह सब्र विद्य त्कश का ससुदाय सममे जाने लगे 
है | वेज्ञानिकों का कथन है कि हाईडोजन के एक परमांण का एक 
हजार वां भाग विद्यत्कण की मात्रा समझी जाती है । परन्तु अब 
विद्यत्कणवाद भी वदलता दिखलाई देता है । सर आलिवर लाज 
ने हाल ही में अपने व्याख्यान से कह। है कि अब तक समझा 
जाता था कि विद्युत्कश स प्रकाश उत्पन्न होता था परन्तु अब 
मालूम यह होता है कि प्रकाश से विद्य त्कण उत्पन्न होते है और 
इस श्रकार अग्नि ही प्रकृति का आदिम मूल तत्त्व प्रतीत होता 
है । (५0०6 ९ प्रपाढ5 सतास्ाणाबं 5फ्रफेलाला 
तुप066 770 ॥06 ४८०४८ 0(8282॥76 407 (0०७/0067 7923 ) 
इस प्रकार व्यक्त प्रकृति जिसको कपिलने ( व्यक्ति 'विक्वृति 'नाम 
विया था प्रचलित विज्ञान में कतिपय श्रेणी मे विभक्त है । सब से 
सूक्ष्म भाग आकाश ( ईथर ) है । आकाश से बिद्य त्कण 
विद्य त्कण से परमाण परमाणसे अण और अणआओसे पच मूनतो 


की रचना हांती 





8९806 का 7शाप्रा00 079 88ए९7 ग्राथा 0 80870९९ 7? 8. 
प $ ५४ * मे «7476 
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६ ७६६ .) 


गति 


बेत्ानिकोने अशाओंकी गति वेगबती बतलाई है । प्रत्यक 
श्रणु एक या अधिक परमाणुआओका बना होता है. ओर प्रत्यक् 
परमाणु बड़े भरकर वेग से परिक्रमण करता रहता है । जहा 
प्रथ्षिवी सूयकी परिक्रमा १८॥ मील प्रतिस केंड करती है वहां एक 
एक परमाणु अमनेऊक सहस्र मील प्रति सेकंडके हिसावस प्रदक्तिणा 
करत रहत हैं। इस तरह ब्रह्मांडक सूयंसे विशाल काय पिण्डोसे 
लेकर अगशुवीक्षणा यन्त्रस भी अनावीक्ष्य परमाणुओ तक गति 
शील 8 । झार गति भी अधिक भयानक ओर निरन्तर । परन्तु 
सूद्म परमाशुओकी गतिसे ही गतिशीलता पूण नहीं हा जाती 
प्रतपक परस शा अनेक विद्युत कर्णोका बना हुआ है । विद्यत्कश 
| प्रकारफे & । ऋणातु ओर घनाणु। वनाणुके चारो आर 
फाणातु म्रायः एक सेकंडसे एक लाख अस्सी हजार सील तकके 
बंगस परिक्रमण करते है। ओर घनाण ? धनाण ता परसाणुका 
कद है, ओर वही तो अण से घनाणओका लिय हुए उसी प्रकार 
चक्र लगा रहा हैं जस गृहापग्रहा को लिय हुए ऋकृतिकाओं 
फी प्रदक्षिणा सूथ कर रहा हे | ऋणानुप्ओोमेस अनेक द्वट दृठ फर 
परसाण सण्डल ता दर भी भागते जाते है। ओर दसर परसा- 
शझझास मिलन कर भी अपने तीज्र वेगका परित्याग नहीं करत । 
मे ऋणामु हो जो छिटकते हुए चलत हैं घारारूपस, सूथसे., अग्नि 
या विद्यतसे झाते है । यहां तक ससारके चेंज्ञानकोक। सिद्ध। 
हैं। यह सब रामदासजो मोड ए 8 क्याणरे शक्ति 'अंझसे 


परमाएशा का सयाम 


(१) परमाणुओका संयोग सरल सस्‍यारेती हाताईँ जो 
अपटसे ्यधिक फसी सही थहती ; 


[ ध+५ ) 


(२) मूल तत्वोके विभिन्न परसाणुओकी सयाग शक्ति निश्चित 
रहती हे इसी सयाग शक्तिके अनुसार वे परस्पर अपना सवध 
स्थापित करते हैं | इस शक्तिकी मापका हिसाव वैज्ञानिकोने इस 
प्रकार निकाला है । _ 

हाइंडाजन, आक्सीजन, आक्सिजन के एक ओर हाइड्रोजन 
के दा परमाणु मिलन कर ज़ल बनता है । 

क्तोरीन के एक परमाण ओर सोडियम के एक परमाण से 
नमक बनता हे | प्रकृतिसे इन परमाणओका अस्तित्व एकाकी 
रूपसे नहीं रहता | कारण कि - अकेलेमे उनकी सयोजन शक्ति 
परितृप्त नही रहती हां ! रासाथिनिक क्रियाओमे वे अवश्य भांग 
लेत है परन्तु उसके पश्चात्‌ ही सयोग द्वारा बे अपनी संयोजन 
शक्तिको ठृप्त करके स्थिर रूपसे आ जाते है। किसी मूलतत्व के 
परमाणओको जब तक किसी अविक आकर्षक तत्वके परम 
णशओके साथ अनुकूल दशाओमे मिलनेक। अवसर नहीं किया 
जाता है तब तक वे आपसमे ही अनेक प्रकारसे सहजीचन व्य- 
तीत करते है। जिन समूहोमे किसी तत्वके पंरमाण इसप्रकार 
साथ साथ रहते है उन्‍्हीकों उस तत्वके अण कहते है | - यह सम 
सयोग भी सयोजन शक्तिके अनुस(र ही होता है । 


- सर में गरमी ठग 
(सोर परिवार लें० गोरखप्रसाद 79. 5८ (छ079) फ्र एछ 8 
रिश्व्ंथा 839 एशआएशआए) 


आधुनिक विज्ञानने पता लगाया है कि शक्ति न ता उत्पन्न की 
जा सकती है ओर न इसका नाश ही किया जा सकता है। जब 
मिट्टी के तल वाल एजन से शक्ति पदा की ज़ाती हे,7तव शक्ति 
उत्पन्न नही होनी केवल वह शक्ति जा मिट्टी के नेल्ञ में ज़ुद रूप से 
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छिपी रहती है एजन से गति रूपमे प्रकट होती है । जितनी शक्ति 
इस विश्वमे है उतनी ही रहती है न घटतीहे नबढ़ती है । अब प्रश्न 
उठता है कि सूयमे इतनी शक्ति कहांसे आती है कि करोड़ों वर्षों 
लगातार आम्रचर्यजनक गर्मी ओर प्रकाश एक अधिक मात्रामे भेज 
रहा है । यह तो प्रत्यक्ष हे कि इसे शक्ति कहीं से वराबर मिला 
करती है क्योकि यदि यह अपनी आदि शक्ति को ही व्यय किया 
करता तो २-३ हजार बष से अधिक न चमक सकता | यह बात 
भोतिक विज्ञान के वाले ठण्डा होने वाले नियम से तुरंत सिद्ध 
की जासकती है । एक वेज्ञानिक ने इस सिद्धान्तका प्रचार करना 
चाहा था कि सुर्य उल्काओ के बराबर गिरने से गरम रहता है । 
इस सिद्धान्तको कोई भी नहीं मान सकता | क्योकि ऐसी अवस्था 
से उल्कराओ की मूसलाधार वो होनी चाहिये परन्तु गणना करने 
से पता चला है कि यदि उल्काएं इतनी अधिक ह्वोती तो प्रथिवी पर 
भी वर्तमानकी अपन्षा करोडो गुणी अधिक उल्काएं गिरती। जर्मन 
के प्रसिद्ध वैज्ञानिक “हेल्स होल्टस'ने सन्‌ १८४४ मे बताया कि 
सूर्य अपने ही आकर्षण के कारण दवा जारहा है । दवनेसे गरमी 
उत्पन्न होती है । सूर्य की नोल और नाप पर ध्यान रखते हुये इस 
बातकों देखकर कि इससे कितनी गरमी आता है अनुमान किया 
गया है कि यदि इसका व्यास प्रति चर्ष २४७० फुट घट जाय तो यह 
ठण्डा नहीं होने पावेगा | ६४० फुट घटनेका अन्तर इतना कमहेोंकि 
बड़े से बड़े दुरवीन यन्त्र से भी सूर्य के व्यास का अन्तर १० 
हजार वर्ष से प्रहिले मही चल सकता | परन्तु तक॑ से जान पडता 
है कि यह सिद्धात भी ठीक नही हे | क्योकि हिसाब लगानेसे यह 
सिद्ध होता है कि ऐसी अवस्था से सूर्य ओर प्रथिवी की आयु 
२-३ करोड वर्षकी माननो पड़ेगी परन्तु प्रथिवी इससे बहुत पुरानी 
है यह सिद्ध हो चुका है। अतः जान पड़ता है कि सूर्य मे गरमी 


( ४२२ ) 


था तो पूर्ण रूप से किसी अन्य रीतिसे आती है या कम से कम 
इसका कुछ अंश किसी अन्य रीति से आता है । 
[6 
प्थ्वा 
लावेल का विचार है कि समय पाकर प्रथिवी भी मंगल की 
तरह समुद्र हीन हो जायगी | उधर मंगल धीरे धीरे चन्द्रमा की 
तरह निर्जीव हो जावेगा ! प्रथित्री भी इस दशा मे पहुंच जावेगी 
परन्तु घवराने की वात नही है इसमे प्रायःअसंख्य वर्ष लगेंगे । 


हे प्रु० ५६० 
आधुनिक सिद्धान्त 
इसके अतरिक्त वेज्ञानिकोने पता लगाया हैकि जिन २ मोलिक 
पदार्थों को रसायन वेत्ता विल्कुल भिन्न समभते थे वे एक दूसरे मे 
बदले जासकते है | इस प्रकार हाईंडाजनका जब अन्य पदार्थों में 
रूपान्तर होजाता है तब बहुत सी गरमी निकलती है, होसकता हे' 
कि सूर्य मे भी इसी प्रकार की गरमी उत्पन्न होती हो | 


आश््स्टाश्न 

' सब से आश्रय जनक ' आइक्टाइन” का प्रसिद्ध सापेक्षवाद 
है। सापेक्षवाद बतलाता है कि पदार्थ और शक्ति असल मे एक 
ही है । एक सेर गरमी की बात करना वसा ही न्याय सगत हे 
जैसे एक लोहे की बात करना । परन्तु एक सेर गरमी सवा अरब 
मन पत्थर पिघला देगा। यदि सूर्य की गरमी इस सिद्धान्त के 
अनुसार पदार्थों के जय ओर इसके स्थान मे शक्तिके प्रकट होने 
से आवे तो भी पिछले दस खरब वर्षों मे सूय का केवल सेर पीछे 
आधी री भर.भ्री.न्ताश हुआ होगा । इसलिये शायद्‌ यह हजारो 
अरव वर्षसि चंमकर्ता आारहा हे ओर हजारो शख वर्ष तक चम- 
कना रहेगा । सोर परिवार प्रु० २५० 


( छर२३ ) 


पृथ्वी की आय 


यूरेनियन युक्त पत्थरों की आयु ज्ृगभग १३० करोड वर्ष 
[कथन हे किक _#न जे 
निकलती है| प्रथ्वी अवश्य इन पत्थगेसे अधिक पुरानी होगी। 
बे 4७ 
सोर परिवार २४६० 


हैकल का द्रव्यवाद 

हैकल ने अपने बाद के प्रकाश में कुछेक सिद्धान्त स्थिर किय्रे 
हैं। वे ये हैः-- 

(१५) यह जगत नित्य और असीम है ( २ )-जगत का द्रठय 
( बही हेकल्न का एक द्रव्य ) अपने दो गुणो--प्रकृति और शति 
शक्ति--क्रे साथ नित्य है ओर अनादि काल से गति मे है । (३ ) 
यह गति अखण्डशः क्रम के साथ असीम कालसे काम कर रही 
है। सामयिक परिवर्तन ( जीवन, कण, विकास हास ) उनके हारा 
हुआ करते हैं। (४) समस्त प्राणी-अप्राणी जो विश्व मे 
फेले हुए हैं सभो एक द्रव्यवाद्से शासित और उसीके अधीन है | 
(५) हमारा सूर्य असख्य नष्ट होने वाले पिण्डोमेसे एक है ओर 
हमारी प्रथ्वी सी ऐमे ही छोटे-छोटे पिण्डो ( नष्ट होने वालो ) 
में से हैं, जो सूर्यके चारो ओर भ्रमण करते है । (६) ह॒ पारी प्रथ्ची 
चिरकाल तक ठडी होती रही थी तब उस पर जलका श्रादुभोव 
हुआ । (७) एक प्रकारके मूल जीवसे क्रमशः असंख्य योनियोमे 
उत्पन्न होनेमे करोडो वर्ष लगे है। (८) इस जीवोत्पत्ति परम्परा 
के पिछले खेवे मे जितने जीव उत्पन्न हुए रीढ़ वाले आणी 
गुणोत्कर्प द्वारा सबसे बढ़ गए । (९) इन रीढ़वाले प्राणियोकीसब 
से प्रधान शाखा दूध पिलाने वाले जीव थलचरो और सरीर्पोसे 
पेद। हुए | (१०) इन दूध पिलाने वाले जीवो मे सबसे उन्नत और 
पूणुता-प्राप्त पुरुष ( 00०: ० एग्रा7805 ) जो लगभग 
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३० लाख वपके हुए होगे, छुछ जरायुज जंतुओसे उत्पन्न हुए। 
(११) इनकी पुरुष शाखाका संवसे नया और पूर्ण कला मनुष्य 
है जो कई लाख वर्ष हुए कुछ वन मानुपोसे निकला था | हैकलने 
इन नियमोका वर्णन करते हुए रेमोंडको जगत्संबन्धी सात » प्रश्नों 
मेसे तीनका हल अपने एक द्रव्यवादसे बतलाया है । वे सात प्रश्न 
ये थे--(१) द्रव्य ओर शक्तिका वास्तविक तत्व (?) गतिका मूल 
कारण (३) जीवनका मूल कारण (४) स्ष्टिका इस कोशलके साथ 
क्रम विधान (५) संवेदना ओर चेतनाका मूल कारण । (६) विचार 
आर इससे संबद्ध वाणीकी शक्ति (७) इच्छा का स्वॉतन्त्य | एक 
द्रव्यवादके उपयुक्त ७ प्रश्नोमेसे ६ का हल उसने (हेक्कने) अपने 
एक द्रग्यसे बतलाते हुए ईश्वर ओर जीव की स्वतन्त्र सत्ताको 
इनकार किया है ओर चेतनाकी उत्पत्ति जड प्रकृति से संभव 
समभी हे 

सारांश--उपरोक्त प्रमाणोसे यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि 
परमाणुओसे स्वाभाविक गति है, अतः वे प्रति समय क्रिया शील 
रहते है। ऐसा होनेपर जगतके प्रलयका प्रश्न नही होता । क्योकि 
प्रलयवादी प्रलय अवस्था मे परमाणुको निष्क्रिय मानते है । इसी 
लिये तो परमाणुओमे आखद्य क्रिया देनेके लिये ईश्वरकी आव- 
श्यकता है । परन्तु जब यह सिद्ध होगया कि परमाणुआमे गाते 
किसी अन्य द्वारा नही आती अपितु गति परमाणुका स्वराभाविक 


2६ इमिलडयू , वाइस, रेमौड(गरया 700, 8075 रि4ण०70) 
१८६० $० वारलिन में एक व्याख्यान दिया था उसी में इन ७ पश्नों को 
उठाग था | इनमे से उसने १, २, ५ को हल करनेके अयोग्य ठहराया 
था | शेपमे से ३, ४, ६ को समझाया था कि इनका हल होता सभव है 
पर अत्यन्त कठिनताके साथ ७ वे और अतिम प्रश्नको भी हलके अयोग्य 
ठहराया था | 
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गुण है। ऐसी अव॑स्था मे विज्ञान के भीतर इश्वस्वाद की गंध 
खोजना भ्रम मात्र है | 


सृष्टिकी आयु 


संसारके सबसे बढ़े वेज्चानिंक “आइन्स्टाइन” ने यह सिद्ध 
कर दिया है कि यह सूर्य असंख्य वर्षेसि इसी रूपसे चला आ 
रहा है । तथा आगे भी असंख्य वर्षो तक इसी रूपसें बतंमान 
रहेगा । हैकल जैसे वेज्नानिक लोगों ने इसीलिये स्पष्ट शब्दोमें इस 
संसारके नित्य होनेकी घोषणा की | 


पंचभूत कल्पना 


वर्तमान विज्ञानने अपने प्रयोगो हारा यह सिद्ध कर दिया है 
कि वेशेषिक आदिकी पचभूत कल्पना मिथ्या कल्पना है.। चास्तच 
से मूल तत्व एक ही है शेप सब उसके प्रकार है। इस विपयके 
चेज्ञानिक प्रमाण ऊपर दिये है। वास्तवमे वेदिक साहित्यमे भी 
पंचभूत्तोकी कल्पना नहीं है ।” सृप्टिवाद और ईश्वर” नामक 
पुस्तकमे वेज्ञानिक प्रमाण निम्न प्रकारसे दिये हैं--- 


तथा जैनशास्त्रानुसार भी मूल प्रकृति जिसे पुदूगल कहते है 
एक ही ग्रकारकी है. अथोत्‌ अम्रि, जल, वायु, प्रथिवी आदिके 
पृथक प्रथक परमाणु नही है । अपितु ये सब एक ही मूल पदार्थ 
के विकार है। वेद्क दर्शनोका भी पूब समयमे ऐसा ही सिद्धान्त 
था । बेदिक साहित्यमे प्रत्यक्ष ही इन सहासूृतोकी उत्पत्ति एक ही 
पदाथ्थंसे लिखी है। हम इसका वर्णन क्रमशः करते है। गीता 
रहस्पसमे विश्वकी रचना ओर संहार प्रकरणमे इस बातकों भल्ी 
भांति सिद्ध किया है कि यह ' पंचीकरण” पांच सृतोकी कल्पना 
प्राचीन शास्त्रोमे नहीं है। अपितु बहां तो त्रिवृत्तकी कह्पना है 


( ७२६ ) 


अथोत्‌ वहां तीन भूत ही माने गये हैं । (१) अप्नि (तेज) (२) आप 
(पानी) (३) अन्न अर्थात्‌ प्रथ्वी | छान्दोग्योपनिषदूमे इसका स्पष्ट 
वर्णन है | छान्‍्दों० (5।०६) । इसी प्रकार वेदान्तसूत्र मे भी पांच 
महाभूत नही माने अपितु यही माने हैं। गीता रहस्य प्र० ९८६ । 


9 भूत 


भारत वर्ष मे एक चाजक मत था जो नास्तिक मत के नामसे 
प्रसिद्ध था। उसके आचार चार्वाक थे। वे दुर्योधन के सखा थे। 
उन्होने चार ही भूतो को माना है, आकाश को नही माना । इसी 
प्रकार प्रीक लोग भी चार ही भूत मानते हैं । 


एक तत्व 


वास्तवमे यदि देखा जाय तो बेंदिक साहित्यमे एक तत्व मान्य 
है। तैतिरियोपनिषद्‌ मे स्पष्ट लिखा है कि, आत्मनः, आकाशः, 
सस्भूता आकशादूबायु । और वायु से अग्नि और अग्ति 
से जल तथा जल से प्रथिवी उत्पन्न हुई है। (२। ५) तथा च 
ऋग्वेद मे हम देखते है कि इसके विषय मे भिन्न २ सत दिये है । 
यथा--देवानां पूर्व थुगेडसतः सदजायत | ऋ० १०। १२५। ७ | 

अथोत्‌--देवताओ से भी पूर्व असत्‌ से सत्‌ उत्पन्न हुआ | 
यहां असतका अर्थ अव्यक्त किया जाता है। तथा च--एक सन्त 
बहुधा कल्पयन्ति | ऋ० १ । ११४ | ४ | 

अथोत्‌-एक मूल कारणको अनेक नामोसे कल्पित किया गया 
है । तथा च लिखा है. कि पहले “आप” ( पानी ) था। उससे 
यह सृष्टि उत्पन्न हुईं। इसी प्रकार कही आक शको ही मूल तत्व 
लिखा है छान्‍दो- (१।६ ) तथा च इन सब का खण्डन 
नासदीय मूक्तमे कर दिया है | भ्रह सब सू० ऋ० १०१२८ मे हे 


( ७४९७ ) 


इस प्रकार वैदिक साहित्य मूलभूत एक ही तत्व को मानता है 
उसके पश्चात्‌ तीन तत्वों की कल्पना हुईं । और फिर चार भूत 
माने जाने लगे | पुनः पांच तत्व का सिद्धान्त प्रचलित हो गया । 

परन्तु आज भौतिक विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया है कि पांच 
प्रकार के प्रथक्‌ प्रथक्‌ परमार नहीं है । अपितु सूल परमाणु एक 
ही प्रकार के हैं। ओर अग्नि आदि सब एक ही वस्तु के विकार है 
वास्तव में सांख्य शास्त्र का भी यही सिद्धान्त था, वह इन पाच 
महाभूतो को मूल तत्व नही मानता था अपितु इनको उत्पन्न हुआ 
मानता था | ये सब एक ही के विकार है ऐसा उनका स्पष्ट मत था। 
हां प्रकृति को कपिलदेव अवश्य त्रिगुणात्मक मानते थे। परन्तु वे 
गुण भी मूल में नही थे, उसकी विक्ृति अवस्थामे थे क्योकि मूल 
प्रकृति तो अव्यक्त है | 

अव्यत्तपाहुः प्रकृति परां प्रद्रति वादिन, तस्मात्महत्‌- 
सप्नत्पन्न॑ द्वितीयः राजसतमम | अहंकारस्तुमहतस्तृतीयमिति 
नः श्रुतम्‌, पंचभूतान्यहंकारादाहुः सांख्यात्मदर्शिनः ॥ 

शान्तिपरवं अ० ३०३ 

अथोतू--सांख्यशास्त्रकार परा प्रकृति को अव्यक्त कहते है । 
तथा उस परा प्रकृति से महत्‌ उत्पन्न हुआ, ओर महान से अहं- 
कार पंदा हुआ तथा उससे पांच सूह्रम भूत उत्पन्न हुये। यहां 
स्पष्ट ही एक मूल तत्व माना हे। जिसका नाम यहां परा प्रकृति 
अथव। अव्यक्त है। उसके पश्चात्‌ उससे महत्‌ और महत्‌ से 
अहंकार ओर उससे पांच सूक्ष्मभूल की उत्पत्ति बतलाई, अत्तः 
स्पष्ट है कि सांख्य मे पांचभूत मूल तत्व नही है अपितु अबव्यक्त 
( पुदूगल ) का विकार है । जैन सिद्धान्त भी इनको विकार ही 
मानता है । इस विषय पर “विश्व विवेचन” नामक अन्थमे विशेष 
प्रकाश डालेंगे | यहां तो सक्तेप से इतना लिखना था कि प्राचीन 


( ७ब्ट ) 


भारतीय दर्शनकारों ने अलग २ पाच सूतो की कल्पना नहीं की 
थी | अपितु उनके मत से आत्मा और जड, ये ठो ही कारण इस 
सष्टि के थे । जड के परमाणु वे पृथक २ जाति के नही मानते थे, 
अपितु मूल परमारु एक ही प्रकार के माने जाते थे उन्हीं के 
संयोग से अग्नि, वायु, जल प्रथिबी आदि बनते थे। मूल 
पांच भूतों की कल्पना अवेदिक एवं नवीन ओर वतंमान विज्ञान 
के विरुद्ध है। इस विषय में जैन सिद्धान्त ही सर्च श्रेष्ठ हे। जब 
इन इंश्वर भक्तों ने जगत्‌ रचने की कल्पना की तो एक भूठ को 
सिद्ध करने के लिये सेकडो अन्य झूठी कल्पनाएं भी इन्हे 
निर्माण करनी पड़ी । उनमेसे एक युगोकी कल्पना हे जिसकी पोल 
हम पहले खोल चुकेहे । दूसरी गप्प इनकी तिव्वतपर स्टृष्टि उत्पन्न 
करनेकी है| आज विज्ञानने यह सिद्धकर दियाहेकि यह हिमालय 
आदि जो कि सबसे ऊँचे पर्वत हैं, ये सबसे बादमें बने हैं | इनके 
स्थानमे समुद्र लहरारह्य था। तथा आज जहां समुद्र हैं चह्म किसी 
समय नगर बस रहेथे | इसी प्रकार संसारम परिचतन होता रहता 
है, परन्तु मूलतः इन प्रथ्िवी आदि का कभी नाश नहीं होता। 


रेडियम 

* यह प्रथ्ची कितनी पुरानी है यह सिद्ध करने वाले वेज्ञानिको 
ने रेडियम नामक पदार्थ की खोज की है। रेडियस युरेनियम 
नामक पद।थसे निकलता है अर्थात्‌ युरेनियस रेडियम रूपसे परि- 
वर्तित होता है। एक चांवल भर रेडियस तीस लाख चावल भर 
थुरेनियमसे श्राप्त होता है। युरेनियम के एक परमाणुको रेडियम 
रूपमे परिणत होनेमे सात अरव पचास कड़ोर वर्ष लगते है “ऐसा 
वेज्नानिकोक! मत है। इस रडियमसे नासूर आदि रोगोका नाश 
होता है। जो रोग बिजलीसे भी नष्ट नहीं हाते वे रडियमकी शक्ति 
से नष्ट होजाते है। यह रेंडियम नामक धातु दुनियामे बहुत अल्प 


( ७रहे ) 


प्रमाणमे प्राप्त हुई है। एक ताला भर रेंडियस की कीमत तेईस 
लाख रुपया है । जब कि रेडियमके एक परमाणुके बननेके लिये 
तीस लाख गुने युरेनियमकी आवश्यकता होती है और उसे भी 
रेडियम रूपमे परिणत होनेके लिये सात अरब पचास कडार 
वर्ष चाहिये तब एक रत्ती भर या तोले भर रेडियम तय्यार होने 
मे कितना युरेनियम चाहिये ओर उसे रेडियस रूप बननेसे कितने 
वर्ष लगने चाहिये । गंगाविज्ञान अक प्रवाह ४ तरंग 
लेखक--श्री अनन्त गेषल मिगरन 


आहन्स्टाइन का सापेक्षवाद 
प्रथ्वीकी प्राचीनता के विषयसे सबसे अधिक आश्चर्य जनक 
बात आइन्स्टाइन के सापेक्षवादमे मिलती हे। आइन्स्टाइन इनके 
सिद्धान्तने अर्थात्‌ सापेक्षचादने बेज्ञानिक ससारमे खलवली मचा 
दी है । ३० सन्‌ १६१६ मे प्रायः सभी समाचार पतन्नोमे सापेक्ष वाद 
की प्रमाणिकताके लेख छप।ये जा रहे थ सापेज्ञवाद कहता है. कि 
“पदार्थ और शक्ति वस्तुतः एक ही है। एक सेर गरमीकी बात 
करना एक सेर लोहेकी बात के वरावर है | एक सेर गरमीकी 

शक्ति सवा अरब मन पत्थरको पिघलानेमे समर्थ है । 
कदाचित सूर्यकी गरमी इस सिद्धान्तके अनुसार पदार्थक्रा 
क््य करने ओर उसके स्थानमे शक्ति प्रकट करने मे कम होती हो 
तो दस खर्य वर्षसि एक सेर पीछे केवल आधी रक्ती भले ही एक 
कम हुई हो सेरमे आधो रत्ती कुछ महत्व नहीं रखती अतः सिद्ध 
हुआ कि बह सूर्य हजारों अरब ब्रपेसि चमकता आरहा है और 
हज़ारों शंख वर्ष पर्यन्त चमकता रहेगा। (सो प अ< ५ सारांश) 


जे जे कहता. 
न दृष्टि से समन्वय | 
ने निको >> श् डे 5 की चु 
. . अलानिकों न सूच झोर प्र॒थ्वो के अस्तत्व का जो अनुमान 
राइयस तथ। पदाथ ओर उसकी शक्ति की एकता के आधार पर 


( ७३० ) 


बांधा है वह निश्चित रूप से नहीं है किन्तु अन्दाजा है। उससे 
रडियस की बनावट से आज तक का काल निश्चित है किन्तु आगे 
पीछे का काल अ्रज्ञातत है |आईन्स्टारन का सापेक्ष वाद तो जैनो के 
नयवाद या स्याद्वाद से बहुत मिलता हुआ है। जैन द्रव्य गुण 
तथा पयोय को भिन्न भिन्न मानते हैं| एक अपेक्षा से भिन्न है तो 
दूसरी अपेक्षा से अभिन्न हे। आइन्स्टाइन का पदार्थ जैनो का 
द्रव्य है ओर शक्ति प्योय है । आइन्स्टाइन के अन्दाज मे अनि- 
श्विन शर्त है कि यदि ऐसा हो तो ऐसा होगा किन्तु जैनो के सि- 
द्वान्त मे शर्त नही है | उसमे निश्चित बात है कि पर्यायों का चाहे 
कितना ही परिवतंन हो किन्तु द्रव्य न तो परिवर्तित होता है ओर 
न घटता ही है। द्रव्यांश भर ब-स्थिर है। आइन्स्टाइनके कथना- 
नुसार हजारों वर्षों मे गरमी खतम हो जायगी। पदार्थ और 
शक्ति को एकान्त अभिन्न मानने पर यह हिसाव लागू होता है 
किन्तु अनेकान्त सेदभेद्‌ पक्ष मे लागू नहीं पड सकता । शक्ति 

चाहे कम ज्यादा होती हो किन्तु पदार्थ द्रव्य का नाश तो अनन्त 
क्राल मे भी नहीं हो सकता | वस्तुतः गर्मी या शक्ति का जितना 
प्रमाणमे व्यय या नाश होगा उतनी ही आमदनी भी हो जायगी | 

्योकि लोक में गर्मी शक्ति के द्रग्य अनन्तानन्त हैं । द्रव्य उत्पाद 
उयय और भ्रौग्य स्वरूप है । इस लिये जम॑न विद्वान हेलम होल्टस 
क्री जो' शक्ति नई उत्पन्न नही होती ओर पुरानी नष्ट नही होती हे, 
पान्‍्यता है वह ठीक है ओर बह जैनो को अचक्षरशः लागू पडती 
? । कि बहुना ? ु हि 

शक्ति का खजाना झूय 


इंश्वर वादी कहते हैं कि ईश्वर जगत्‌ उत्पन्न करता है ओर 
गरीवो का पालन करता" हे, सहार भी ईश्वर ही करता है श्रर्थात्‌ 
खर सर्व शक्तिमान हे 


( ७३१ ) 


वैज्ञानिक कहते हैं कि इस प्रथ्वी के सब जीवों को जीवनी 
शक्ति देने वाला सूर्य ही है। यह बात निविबाद सिद्ध है कि 
सूर्य की रश्मियों से ही रासायनिक परिवर्तन होता है. जिसके 
जरिये से छोटे छोटे तृण से लेकर बडे बड़े वृक्ष पर्यन्त सब बन- 
स्पतति हरी भरी रहती है | हरिण, शशक्त आदि पशुओं का जीवन 
भी इन्ही उद्‌भिज्ज पदर्थों पर अबलम्वित है । 

इसी सूर्य के प्रकाश से वाष्प बनता है. और चषों होती है। 
वर्षो से कई उद्‌भिज्ज पदार्थों ओर चलते फिरते प्राणियोकी उत्पत्ति 
होती है यद्व बात क्रिसोसे छिपी नहीं है | दक्षिण भूव और उत्तर 
भ्रूव की तरफ यात्रा करने वाले कहते है. कि दोनो भू वो पर प्राण 
बनस्पति या वृक्षका नामोनिशान नहीं हे | यह स्थान जीवन शून्य 
है। इसका कारण यह्‌ है कि वहां सूर्य का प्रकाश बहुत कम्त है। 
सूर्य की शक्ति के अभाव से वह प्रदेश प्राणी और वनस्पति से 
शून्य है। यहां इश्वरबादियों से पूछना चाहिये कि ईश्वर तो सर्व 
व्यापक है--ध्रू व प्रदेश पर भी उसकी शक्ति रहो हुई है वैसी 
अवस्पा मे वहा ब्क्तादि की सृष्टि क्यों नही होती ? इसका उत्तर 
उनके पास नहीं हे जब कि वेज्ञानिको ने इसका खुलासा 'ऊपर 
कर दिया है । क - 


सूः गर ६५ द्य 
यताप ओर विद्य त्‌ धारा 
अलग अलग दो धातु के सलीये सूर्यके ताप मे इस प्रकार 
रकखे जाये कि उनसे से एक जोडा गर्म हो और दूसरा ठण्डा रहे 
तो उस कक्षा से विद्युतघारा होने लगती है। इस घातु के योग को 
'ताप विद्युतयुग्म' [8८४0-0७ कहा जाता है | 


एक विशेष प्रकाश का कांच जिसे एकीकरणताल (].९॥8 
(०४५७४५॥१) कहते है उसे सूर्यकी कक्षामे रखने से ताप इतना 


हक 


|) 
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बढ़ जाता है क्लि उससे कागज कपडा आदि वस्तु जल सफती हैं| 
इसी सिद्धान्त के आधार पर इंज़न के वायलर का पानी गर्म हो 
फर बाप्प रूप चनता है | 

'प्रभी चलिन के बैज्लानिक डाक्टर ब्नोलेगे ने अपनी प्रयोग 
शाला में एक्र ऐसे थन्न की रचना की ई जिससे सूर्य ताप निरतर 
वरिद्य॒ तशक्ति में परिणत द्वोता रहता है । इस यन्त्र की अंगभूत 
प्लट्स यदि हज़ारों की तादाद से तख्यार कराकर उपभोगमे कराई 
जायेगी तो उससे मील आदि कारखानों फा कार्य भी चलाया जा 
सफेगा | यद्यपि जल प्रपात से भी विद्युत्‌ प्रवाह उत्पन्न होता है 
फिन्तु ह परी अपेक्ता सूर्य ताप से उत्पन्न होने वाले विद्य त-प्रवाह्‌ 
की यह विशेषता हे कि वह हर स्थान पर उत्पन्न हो सकता है। 
सूत्र प्रकाश हर स्थान पर मिल सकता है। विशेष करके भूमध्य 
रेखा के पास उष्णाकटि बन्ध वाले वेशो में विद्युत्‌ शक्ति बहुत 
सस्ती पेंदा की जा सकती है । यदि सूर्य से शक्ति अहण करने का 
प्रयोग बहुतायत से किया गया तो कोयले, तेल, लकडी आदि की 
आवश्यकता बहुत कम रह जायगी। डोक्‍क्टर लेंग की प्लेट का 
उपयोग अन्य भी कई प्रकारों से होता है | जैसे जहाज या वायु- 
यान में इस यन्त्र के द्वारा भय की सूचना प्राप्त की जा सकती 
है फोटोग्राफर की प्लेट पर लाल रग की किरणे एफ़त्रित की 


जा सकती है । े 
गगाविज्ञानाडू, प्रवाह ४ तरंग । 


लेखक.--श्री युन्‌ रामगोपाल सक्सेना 
स्‌ एऐ [0 थ 
ये को गर्मी 
सूर्य की गर्मी वृक्ष, पशु, पत्ती मनुष्य आदि सब को जीवन 
प्रदान करती हे | सूर्य की गर्मी से ही जमीन मे पत्थर के 


कोयले बनते है। जिनसे एंजिन के जरिये मील आदि चलते है। 
६ 


( ७३४३ ) 


न्यूटन ने शोध की है कि सूर्य और प्रथित्रीसे आकर्षण शक्ति 
है | सूथ प्रथिवी को अपनी ओर खीचता है ओर प्रथिवी सूर्य को 
अपनी ओर | किन्तु सूबे का बजन प्रथिवी से तीन लाख तीस 
हजार गुना अधिक हे, उसमे आकर्षण शक्ति है जिससे वह खीची 
जाती हुई सूर्य से नहीं मिलती किन्तु समान आन्तरे पर सूर्य के 
आस पास धूमती है | प्रथिवी की अकर्षण शक्ति की अपेक्षा सूर्य 
की आकपंण शक्ति अट्टाईंस गुनी अधिक है अथोत््‌ जिस वस्तु 
का बजन प्रूथिवी पर एक सेर है उसी वस्तु का वजन सूर्य पर कर 
ने पर अट्टाइंस सेर होगा | जिस मनुष्य का प्रुथिवी पर डेढू या 
दो मन वजन होगा सूर्य पर उसी का बजन ४२ मन था ५६ मन 
होगा। मनुष्य अपने वजन से ही दब कर घचूर चूर हो जायगा। 


वातावरण और शरदी गर्मी 

सूर्य की गरमी सदा समान रहती है तो भी सीयाले मे ठण्ड 
ओर उन्हाले मे गर्मी । किसी देश मे शरदी अधिक ओर किसी 
से गर्सी अधिम मालूम पड़ती है। इसका कारण वायु सण्डल- 
है। प्रथिवी के चारो ओर २०० मोल तक बायु सण्डल-बातावरण 
है। इसमे किसी समय पानी वाष्प भाप अधिक होती है तो सूर्य 
की गरसी प्रथिवी पर कम्र आती है ओर छ्विसी वक्त वाष्प बर्षोके 
रूप से नीचे गिर जाती हैं तव शुष्क वातवरण से गर्मी अधिक 
बढ़ती है। किसी वक्त वातावरण से चर्फ गिरता है तव शरदी 
अधिक हो जाती है । 


उध्णु कालमे किसी देशमें तापमान ११० से ११५ था १२० तक 
पहुंच जाता है तब बठुतसे पशु पक्तों मर जाते हैं । यदि त।पम्मान 
इससे भी अधिक बढ़ जाय तो मनुष्य भी मर जाते हैं शरद 
से शिमल। जैसे प्रदेशो मे ताप सात घटता ४५-४० डिग्री तक रह 
जाता ४ तब बहुत शरदी बढ़ जाती हैं। यद्धि त्ताप मान इससे भी 


( ७रे४ ) 


नीचे जाय तो मनुष्य, पशु, पत्ती आदि मर जाते हैं | ठण्डे देशमे 
जन्मे हुये मनुप्य अधिक गर्मा सहन न कर सफने से गर्म ठेश में 
नहीं रह सकते अथवा रहते हैं तो मर भी जाते हैं । इसी प्रकार 
गम देश में जन्मे हुये ठण्डे देश में अधिक शरदी सहन नहीं कर 
सकते । बीमार हो जाते ओर मर भी जते हैं। यही बत्त पशु 
पत्तियों के लिये भी है | कहिय मनुष्य आदि प्राशियों को जिलाने 
या मारने की शांक्ति इेश्वर से है या व तावरण ओर सूर्यमे | ईश्वर 
शरोर रहित और वजन रहित होन से उसमें गर्मी भी नहीं है 
आर आकर्षण शक्ति भी नहीं है । यदि यह कहो कि सूर्य 
ओर वातावरण को इंश्वर ने हो बनाया हे तो यह ठीक नहीं है 
क्यो कि जो शक्ति गर्मी और आकर्षण स्वय इखर में नहीं है तो 
दूसरों को केसे दे सकता है । यदि ईश्वरमे भी गर्मी ओर आकर्षण 
माने जाय तो वह सर्व व्यापक होनेसे सर्वत्र गर्मी या शरदी समान 
रूप से हानी चाहिये | मगर ऐसा नहीं है । यन्त्रादि के द्वारा जो 
ताप क्रम का माप किया जाता है उसका अन्वय व्यतिर्क नहीं 
होता अतः ईश्वस्से उसकी कारणता किसी प्रकार सिद्ध नहीं होती | 
कारणता की यथार्थ खोज वेज्ञानिकोने प्रत्यक्ष सिद्ध कर के दिखा 
दिया है । ईश्वर बादियों ने विचार शून्य कल्पना पर अन्ध श्रद्धा 
रख करके बाद विवादमे निरर्थक समय व्यतीत किया है। अस्तु। 
गत न शोचामि' (सों० प० कऋ्र० ५ सारांश ) 


जल ओर वाय की शक्ति 


वायुसे कई स्थानों पर पत्रभ चक्की चलती है। कूएका पानी 
ऊपर चढाया जाता है । वाहन पर ज्वधा बाघ कर हवाके जरिये 
इषप्ट दिशाकी तरफ समुद्र मे जहाज चलाथा जा सकता है | जल 
प्रपातसे भी पतन चक्की चलती है। अमेरिका के सुप्रसिद्ध जल 
प्रात से बिजली की बड़ी बड़ी मशीने चलाई जाती है | नायगरा 


( ७३५ ) 


के जल प्रपातमे अनुमानतः अरसी लाख अश्व बलकी शक्ति है | 
प्रति घंटा बीस मील की चालसे चलने वाली सो वर्ग फुटकी हवा 
में ५६० अश्व वलकी शक्ति रही हुईं है । पांच दस अश्वबल के 
तेल इजिन खरीदने या चलानेमे कितना खर्च होता है. यह सब 
फोई जानते है । जब कि ऊपर बताई हुईं ५६० अश्ववत्न वाली 
हवा और पानीसे शक्ति कहाँ से आती है ? हवा कौन चलाता 
है ? पान्तीको पहाड़ो पर कोन चढ़ाता है. ? उत्तर--सूर्य ! सूर्य ही 
प्रथिवीको गर्मी देता | गर्म प्थिवी पर हवा गर्म होती हे | गर्मी से 
हवा पतली होकर ऊपर चढ़ती हे ओर ऊपरकी नीचे आती है । 
इस प्रकार हलचल होने से हवा इधर उधर दोडती है और 
मुसाफिरी करती रहती है) सूर्य ही समुद्रके पानी को गर्म करके 
चाष्प रूप बनाता है। जब वाष्प, ऊपर वायु-मण्डल'मे जाकर 
अमुक समयमे बरसता है तब पहाडो पर पानी चढ़ता है ओर 
पहाड़्से उतर कर बढ़े प्रपातमें गिरता है और नदी नालोके रूपमे 
बहता हुआ समुद्र रेत, मिट्टी, कंकड़, पत्थर ले जाकर उससे 
पहाड़ोकी रचना करता है । जहां ३० से ३५ इंच पानी पड़ता है 
वहा प्रतिवर्ग मील पर पांच कड़ोर सन से अधिक पानी सूर्य 
वरसाता है । जिस हवाके बिना प्राणी श्वासोच्छुवास नहीं ले 
सकते ओर जिस जलका पान किये पघिना कोई भी प्राणी जीवन 
घारण नहीं कर सकता उस हवा ओर पानीको उत्पन्न करने बाला 
 है। सूर्य ही मे थे सब शक्तियां हैं न कि ईश्वरसे 

सूर्य है । सूये ह। सं य सव श हे इश्वरस ) 

( सो० प० अ० ४५ सारांश ) 
२ ३ मे कक की 
कोयलों में जलने को शक्ति 

खान के पत्थर से जैसे जो कोयले निकलते है दर असल वे 
पत्थर या मिट्टी नहीं हैं. किन्तु लकड़ी है | बहुत वर्ष पहले वृक्ष या 
वनस्पति मिट्टी के नीचे दव कर चहुन कालके दबाव से पत्थर जैसे 


( ७३१६ ) 


घनी भूत बन गये वृक्षावस्था मे जलने की शक्ति उनको सूर्य से 
प्राप्त हुई थी। सूयफी रोशनी ओर गर्मीमे ,बृच्ष कारवोन दिआओपषिद 
से कारवोन हवा अहण करते है | कारवोन ह्िओपिद ( (2४907 
004८) और कारवोनकों अलग करनेसे शक्तिकी आवश्यकता 
है । वह शक्ति सर्य के ताप से आती है | वेज्ञानिकों ने सिद्ध किया 
है | वृक्ष सर्य के ताप से जितनी शक्ति खीचते है उतनी ही शक्ति 
(न रत्ती कम न रत्ती अधिक) जलने मे लगाते हैं| घासलेट तेल 
आर पेटराल मे भी यह नियम लागू पड़ता है । इस पर से ज्ञात 
हो जायगा कि कोयलो में जो शक्ति अभी हम देखते है वह शक्ति 
खान से निकलने के वाद प्राप्त नही हुई है किन्तु लाखों करोडो वर्षे 
पहले जब वे वृक्ष के रूप मे थे तव से उनमे सचित है। उन पर 
हजारो फीट मिट्टी के स्तर जम जाने पर ओर पत्थर रूप बन जाने 
पर भी सय की रश्मियो से प्राप्त की हुई शक्ति ज्यों की त्यों कायम 
रख सके । ओर हजारो लाखो या करोड़ो वर्ष वद्‌ उस शक्ति को 


दूसरे कोयले के अवतार मे प्रकट कर सके । 
( सो० प० अ० ५ सराश ) 


(५ «७. | की 
सूर्य से कितनी शक्ति आती हैं 
गर्मी नापने के यन्त्र से ज्ञात हुआ हे कि वायु मण्डल की 
ऊपरी सतह पर जब खड़ी सीधी रश्मि गिरती है तव प्रति-बर्गंगज 
पीछे डेढ़ अस्ववलके बराबर शक्ति आती हे | परन्तु वायु मण्डल 
के बीचमे थोड़ी गर्मी रुक जानेके कारण उत्तर भारत वे के ताप- 
मे करीब दो वर्गगज पर सासान्यतया एक अश्ववल की 
शक्ति आती है ।.इस हिसाब से सारी प्रथिवी पर लगभग 
-२३८०८००००५०५८००००० तेईंस ् नील अश्वचल जितनी शक्ति उतरती 
है | यह तो अपनी प्रथ्वी की बात हुईं सर्य का ताप तो अपनी 
पृथ्वी के बाहर भी चारों तरफ अन्य ग्रहो पर भी गिरता है। उन 


& 


( ७३२७ ) 


सबका हिसाव करे तो ज्ञात होगा कि सूच की सतह-से प्रति बर्ग 
इंच ५७ अश्वबल की शक्ति निकलती है. । सूर्य के प्रत्येक वर्ग से 
सेण्टीमीटर से लगभग ५०००० मोमबत्ती की रोशनी निकला 
करती है । इस हिसाब से एक बप से सूर्य से इतनी गर्मी निकलती 
है कि जो इग्यारह अंक पर तेईस शून्य लगाने पर जो संख्या होती 
है उतने मन पत्थर के कोयले जला सकती है । 


(5 े हि २ 
क्या सूर्य की गर्मी कम होती है ! 

इस प्रकार सूर्य की गर्मी निकलती रही तो कालान्तर से 
अवश्य घट जायगी। वेज्ञानिक कहते हैकि नही घटेगी । एकसबा 
तीन हजार वर्ष पुराने वृक्तके पीछेके भागका फोटो लिया गया था 
उसकी छाल पर से वर्षो की गिनती की गई । एक वर्षमे एक छात्र 
नई आती है । वेसी छाले गिनने पर बत्तीस सो वर्ष का उस वृक्ष 
का आयुष्मान माना गया । वृक्षकी वृद्धि जितनी आज क्ल होती 
हे, उतनी ही वृद्धि सवा तीन हजार वर्ष पूर्व भी हुई मालूम पडती 
है। इस पर से निश्चय होता हे कि सवा तीन हजार वर्षा मे 
जब गर्मी पड़ने में कुछ घटती नहीं हुई तो भविष्य मे भी नहीं 

होगी । ( सो प० अ० ५ सारांश ) 

वाय मण्डल का प्रभाव 

पहाड सूर्य के समीप से है ओर प्रथ्वी उससे दूर से है अतः 
पहाडो पर गर्मो अधिक गिरनी च.हिये ओर प्रथ्त्री पर कम पड़नी 
चाहिये। किन्तु होता हे ठीक इनके विपरीत। प्रथ्वी पर गर्मी 
अधिक पड़ती है। और पहाडो पर ठडक रहती है । आबू और 
शिमला के पहाड़ों पर बेशाख मास में भी गरमी नमालूम देकर 
शरदी मालूम पडती है , इसका क्या कारण है ? उत्तर--बायु 
मण्डल में हवा क। हलन चलन | गर्म प्रदेश की हवा ठंडी होती 
ओर वहां से चल कर ठडे प्रदेशम जाती है, वहाँ रुक जाती है | 


ह 


( ७स्द८ ) 


अर्थात गर्म अदेश ठंडा हो जाता हैँ। दूसरी बात यह है कि 
प्रथ्मी दिनमें गर्म होती जाती है और रात्रिम बह गर्मी वायु मंडलमे 
रद्द हुई चाप्प या बादल 'आदिसे रूक जाती है श्र्थान आय बढ़ती 
अ्रोर व्यय कम होता हैं । इस प्रकार गर्मी बढ़ते २ वषा होती है 
नथ गर्मा के जाने का मांग सुला हा जाने से श्राय की श्रपेत्ता 
व्यय बढ़ जाता £ और वातावरण मे शेत्य फल ज्ञाता है । पहाड़ों 
पर गर्मी कमपड़ती है श्रौर ठडक अधिक रहती है । ऊपरकी हवा 
साच्छ और हलकी विशेष है अतः गर्मी की आय की अपेक्षा 


व्यय बढ जाने से ठड विशेष प्रमाण में रहती हैं । 
ब्् क् 
( सौ० प० अ० ४ सारांश ) 


( में कं हाँ ट 
सूर्य में गर्मी कहाँ से आती है ? 
आधुनिक विज्ञानसे सिद्ध हुआ है कि शक्ति नई उत्पन्न नहीं 
होती है और न विनष्ट होती है । जब घासलेट तेल के इंजन से 
शक्ति पेंदा की जाती है तब वह शक्ति नई पेदा नहीं होती किन्तु 
जो शक्ति घासलेट तेल मे जड रूप से छिपी हुई थी बही इजिन 
की गति के रूप से प्रकट हुईं। जब इंजिनसे कुछ काम नहीं लिया 
ज्ञाता तब वह शक्ति नष्ट नही होती, उस वक्त तेल भी खर्च नहीं 
होता । जितना तेल खर्च होता है उतने ही प्रमाणमे कल पुजोकी 
रगड और फटफट शब्द करने से शक्ति का व्यय होता है। इतने 
पर भी रगड़ से शक्ति का नाश नहीं होता है किन्तु रणड से पुर्ज 
में गर्मी उत्पन्न होती है । गर्मी शक्ति का ही एक रूप है। कितनी 
ही शक्ति हवासे चली जाती है। 
यहाँ प्रश्न होता है कि सूर्य से अरतिदिन सारी रोशनी गर्मी या 
शक्ति बहार निकल जाती है। तो दो तीन हजार वर्षों में वह शक्ति 
सारी समाप्त हो जानी चाहिये और सूर्य की चमक घट जानी 
चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता है । सूर्य हजारो लाखो, करोड़ो 


के 


( ७३6 ) 


वर्ष पहले जैसा चमकता था बैसा आज भी चमकता है और पूर्व 
जितनो ही शक्ति का व्य भी चालू है। तो उस शक्ति का पूरक 
कोन है ? ईश्वर तो नहीं है? सर्थ की अपेक्षा कोई अधिक 
शक्तिशाली होना चाहिये जिसके जरिये सय का शक्तिप्राप्त 
हो सके । ईश्वर के बिना अन्य कौन हो सकता है ? ६० सन्‌ १८५४ 
में जर्मन वेज्ञानिक हेल्मद्ोल्ट धने बताया है कि सूथे अपने आकर्षण 
से ही दूब रहा है| दवबाबसे गर्मी उत्पन्न होती है । उदाहरण रूपसे 
जब साईकिलमे हवा भरी जाती है । तब पम्प गर्म होजावा है। गर्म 
होने का एक कारण रगड़ भी है | पम्प के अन्दर हवाको बार २ 
दबानेसे भीगर्मी उत्पन्न होती है इसी प्रकार सयमे भी आकर्षण 
शक्ति का केन्द्रकी तरफ दबाब्र है । जिससे आकपंण शक्ति 
गर्मी रूप से प्रकट होती जाती है और प्रकाश रोशनी या गर्मों 
ऊपर बताये प्रमाणसे बाहर निकलती जाती है। लाखो करोडो वर्ष 
व्यतीत होनेपर भी कमी नही होती हे ओर न भविष्यमे होगी। क्यो 
कि जितना व्यय है उतनी ही आमदनी आकर्षण शक्ति के दवाब 
से चालू है । ( सों० प० अ० ४ सारांश ) 


ध्बक 
बोलो मीटर यन्त्र ओर ताप क्रम 

प्रकाश थोड़े परिणाम से होता हे तो उसका रंग लाल 
होता है जैसे अम्नरिका। बिजली की बत्ती मे ज्यों ज्यों प्रकाशका 
परिणाम बढ़ता जायगा स्यो त्यो रंग बदलता जायगा ओर गर्मी 
अधिक आती जायगी | प्रकाशमे अधिक गर्मी आनेपर श्वेतप्रकाश 
बन जाता है। ल्ञाल, नारंगी पीत, हग्ति आदि अनेक रणें के 
सम्मिश्नणसे श्वेत रंग बनता है । प्रक रामे रंगके तारतम्त्रसे प्रकाश 
का तापक्रम सापा जाताहे | इस प्रकार म.पनेके यन्त्रका नाम बोलो 
सीटर रखा गया है। इस का प्रथम शोध-अमेरिका निवासी ऐसपी 
लेडलीने की है । इस यन्त्रसे प्रकाश फ़ो गर्मी रूपमे परिवर्तित किया 


( ७४० ) 


जाता हैं, प्रकाश से कितने ही रंग हो किन्तु जत्र वे काली वस्तुपर 
फेंके जाय तो वह काली वस्तु प्रकाश के सर्व॑रणों को खीच लगी 
ओर उसमे गर्मी पेदा हो जायगी अर्थात्‌ प्रकाश गर्मी क्रे रूप मे 
वदल जाता है। बोलो मीटर यन्त्रमें भी काली की हुई एलेटिनम 
धातु का एक बहुत छोट। पतरा लगा हुआ होता है उस पर प्रकाश 
गिरने से प्लेट गर्म हों जाती है उससे ताप क्रम की डिग्री का पता 
लग जाता है । इस प्रथ्वी पर अधिक से अधिक गर्मी विजली मे 
है। बिजली का ताप क्रम तीन हजार डिग्री तक पहुचा है.। सूर्य 
की सतहके पास घोलों मीटर यन्त्र से जाच करने पर छ' हजार 
डिग्री ताप क्रम होता है। सूयके केन्द्रम तो इससे भी अधिक 
गर्मी होगी । उचलते हुए पानीमे सो डिग्री गर्मी होती है । 
एक हजार डिग्री गर्मीसे सोना पिघलता हो । ताप क्रमके मापसे 
वैज्ञानिकोने यह भी हिसाब लगाया है कि सूर्यसे कितनी गर्सी 
निकलती है | इस बोलोमीटर यन्त्र से किस देशमे किस ऋतुमे 
कितनी गर्मी या शरदी है इसका निश्चित परिमाण बताया जाता 
है। ऐसे यन्त्रोकी सहायतासे ईश्वर बादियोंकी शाव्दिक कल्पना 
वैज्ञानिकोके प्रत्यक्ष सिद्ध प्रमाणो के सामने जरा भी नहीं टिक 
सकती इस बातका पाठक स्वयं विचार करेगे। 

( सो० प० अ० ४ साराश ) 


परमाएचाद, हे 
प्रपंच परिचयमे प्रो० विश्वेश्वरजी लिखते है कि-- 

_ पदार्थ” विश्लेषणके नियम से हमारा आशय यह है कि 
यदि ससारके किसी पदार्थकरा विश्लेषण आरम्भ किया जाय तो 
क्रमशः उसे लघु, लघुतर भागे। मे विभक्त करते हुए हम एक 
ऐसी अवस्था पर पहुचेगे कि जिसके आगे उस पदा्थका विभाग 
कर सकना असम्भव हो जायगा। दृश्यमान पदार्थके इस अतिम, 


( ७४१ ) 


- झघुतम भाग को वज्ञानिक भाषा में मालीक्यूल /४०८०पा९७ 
कहते है। इस अवस्था तक पदार्थका अपना स्वरूप स्थिर रहता 
है। परन्तु इसके आगे विश्लेषश-पथमे एक पग भी ओर बढ़े 
तो उसके साथ ही पदार्थका अपना स्वहवप क्षीण हो जाता है और 
उसके स्थान पर ठो.. भिन्न भिन्न तत्वों के परमाणु रह जाते है 
जिनके सम्मिश्रणसे उस पदार्थ के अरु या मालं,क््यूलकी रचना 

थी | उदाहरण के लिये, यादे इसी विश्लेषण नोतिका आश्रय 
लेकर जल्का विश्लेपण किया जाय, तो उसके लघुतम रूपसे 
जलके सालक्यूल ,या जलके अगुओकी उपलब्धि होगी, हरम्तु 
यदि विश्लेषण-पथमे एक कदम और उठाथा जाय, तो जलके 
मार्लीक्यूलसका भी विश्लेषण होकर दी सिन्न तत्वोके तीन पर- 
माणु शेप रह जायेगे, जिनमे ये दो परमाणु हाइड्रोजन के होगे 
ओर एक परमारु आकसीजनका । हाइड्रोजन ओर आकसीजन 
के भिन्नजातीप्र तीन परसाणुओका इस नियत अनुपातसे सम्मि- 
श्रण होने पर जलको उत्पत्ति होती है | विश्लेपणात्मक परीक्षणके 
इस अन्तिम परिणाम से रूप मे उपल्ग्ध होने वाले द्रव्य को ही 
परमाणु शब्दसे निर्दिष्ट किया जाता है। यह परमाणु-विश्लेषण 
की चरम सीसा है, इसके अआगे विश्लेषण हो सकना स्ंथा 
असम्भव है। भोतिक तत्वोके यहां परमाणु इस समग्र विश्वके 
उपादान कारण है। पाश्चात्य वेज्ञानिको के अनुसार यह परमारु 
८० प्रकारके होते है । 


भारतीय दार्शनिक साहित्यमे इस परम।णुवाद के जन्मदता 
वशेषिक दर्शनके आचाय महर्पि कणाद है। वेशेपिक दर्शन के 
प्रमाण भूत साष्यकार श्री प्रशसत पादचार्थ ने इस परमाणुवाद 
का स्परूप बड़े सरल ओर सुन्दर रूपमे स्थापित किया है । उनके 
'शब्द इस प्रकार हैं-- 


( छट्टभ ) 


इहेदानी चतुर्णा महाभृतानां सृष्टि संहार विधि रुच्यते। 
त्राक्षण मानेन वर्षशतान्ते वर्तमानस्य आ्ाह्मणें अपवर्गकाले 
मंथार खिन्नानां सर्वेपाँ प्राणितां निशि विश्रमार्थ सकल 
भुवनपते! महेश्वरस्थ संजिदीपसिमकाल शरीरेन्द्रिय महा- 
भूतोपनिवन्धकानां स्वात्मिगतानां अच्ट्टार्नां वत्तिनिरोधे 
सति महेश्वरेच्छात्माणु संयोगजकर्मभ्यः श्रीरेन्द्रियकार- 
णाणुविभागेभ्यः तत्‌ संयोग निवत्तों तेपा आपरमाण्वन्तों 
विनाश) तथा प्रथिव्युदकज्यलनप्वजानामपि महाभृतानां 
अनेनेच क्रमेण उत्तरस्मिन्‌ सत्ति पूवस्य नाश। ततः ग्रवि- 
भक्ता! परमाणवों अवतिष्ठन्ते । 


श्री प्रशस्तपाढाचार्य के विचार से सृष्टि के प्रारम्भ से महेश्वर 
सम्पूर्ण जगत के पितामह ब्रह्मा को उत्पन्न कर संसार सचालनका 
सारा भार उसको सोप देते है। इस त्रह्माकी आयु न्नद्व परिणाम 
से सो वर्ष की होती हे । सो वर्ष समाप्त होने पर त्रह्माका अपवग- 
काल आजाता है। ओर उसके साथ ही स॒ष्टिकी आयु भी समाप्त 
हो जाती है। इस समय तक निरन्तर सस्करण-चक्र मे पडे जीव 
भी बहुत खिन्न हो उठते है ।इस लिये उनको विश्राम के लिये 
अवसर देने की आवश्यकता भी प्रतीत होने लगती है। इन सब 
कारणोके एकत्र हो जानेसे इस अवसरपर महेश्वरके हृद्यमे मस,र 
सहार की इच्छा उत्पन्न होती है । उस संहारेच्छा के उत्पन्न होनके 
साथ ही ससारी जीवों के घर्माधरमं की फल प्रदान की शक्ति भा 


समाप्त हो जाती है, जिसके क रण स'सारको अगलो वृद्धि विलकुल 
रूक जाती है । इधर अब तक के वर्नमान विश्व से मसहेश्वर की 


सहारेच्छा जीवात्मा ओर अख़ुओ के स योग विशेष से उत्पन्न 


( ७४३ ) 


क्रिया के द्वारा, शरीर एवं इन्द्रिय आदि के कारण रूप अगुओ 
में परस्पर विभाग प्रारम्भ हो जाता है, जिसके परिणाम मे इस 
सयुक्त विश्व के पूर्व सयोग का नाश हो जाता है। इस प्रकार 
क्रमिक विभाग होतेहोते अतसे 'प्रवि भक्ता; परमाणवो अबतिष्ठन्ते, 
एक दम अलग अलग परमारु ही परमाणु रह जाते है। 


इस प्रकार भारत वर्षके दाशंनिक साहित्यमे परमारणुवादकी 
उत्पत्ति हुई । यद्यपि सुदूर पूर्व और पश्चिस से खतन्‍त्र रूप मे 
परमाणुवाद की सृष्टि हुईं है परन्तु उनमे कितना साम्य है ? 
साधारण तोर से पूष॑ और पश्चिम के इस परमाणुवाद से कोई 
अन्तर प्रत्तीत नहीं होता । ऐसा मालूम होता है कि मानो एक ही 
दिमागसे दो विमिन्न स्थानों पर उसकी अभिव्यक्ति हुई हो | परन्तु 
इतनी अधिक समानता के रहते हुये भी उन दोनो में एक बहुत 
चड़ी विषमता है। पश्चिम का परमाणुवाद अपने से ही समाप्त हो 
जाता है, उसे प्रकृति निमाण मे किसी ओर सहायता की अपेक्षा 
ही रहती है, फिर भी उसमे एक बहुत बड़ी कमी है। परमाणुओं 
में आदिस क्रिया का विकास केसे हुआ, इसका उपादान 
उसने नहीं किया । परमाणु जड़ पदार्थेके अवयव है, उनमे सर्बथा 
निरपेज्ष स्वतः क्रिया की उत्पत्ति हो नही सकती फिर आदि क्रिया 
का विकास केसे हुआ इसका समुचित उत्तर देनेका सफल प्रयास 
परमाणुवादने नही किया । इसी कारण हम देखते है कि पाश्चात्य 
परमाणुवाद शीघ्र ही शिथिल पड़ गया है ओर उसके स्थान पर 
शक्तिवाद का अभिषेक किया गया हे । 
शक्तिवाद--इस शक्तिवाद सिद्धातके अनुसार प्रक्ृतिका सार 
शक्ति शा०९४ए ० 707८८ है। परमारुवादके अनुसार परसारु 
वह परम सीमा थी, जिसके आगे किसी प्रकार का विभाग अस- 
स्भव॒ था। परन्तु शक्तिबाद इससे एक कढ्स आगे बढ़ गया हे । 


( ७४४ ) 


इस सिद्धान्तमे बह परमाण अनेक शक्तियोके केन्द्र हैं | ठीक उसी 
प्रकार जिस प्रकार हमारा सूर्य इस सौर मण्डल का। जिस प्रकार 
अनेक ग्रह उपग्रह सूयंके चारो ओर चक्कर लगा रहेहें | उसीग्रकार 
परमाणु, अनेक शक्तियों का केन्द्र हे। अर्थात्‌ इस सिद्धान्त मे 
प्रकृति शक्तियोसे भिन्न कोई वस्तु नही, और न जैसाकि साधारणतः 
समभा जाता है, शक्ति परमाणओं का कोई घर है। बल्कि 
परमाण ओर ग्रकृति स्वयं शक्ति रूप हैं | उस शक्ति पाशष्टए 
07 707८८ से भिन्न कोई अतिरिक्त वस्तु जगत में नहीं है। 


द्रव्य नियम 


अरनेरत हेकलने इस विश्व-व्याख्या करनेके लिये दूसरे नियम 
की रचना की है, जिसका नाम उसने ॥,8ए 0० $7794702 
रखा है | हेकलके उसी नियम को हम द्रव्य-नियम शब्द से निर्दिष्ट 
कर रहे है। हेकल का यह द्रव्य-नियम वस्तुतः कोई नया नियम 
या उसका अपना आ।विष्फार नहींहे, बल्कि उसकी रचना पुराने दो 
नियमके सम्मिश्रण कर देनेसे हुईहे, इनमेसे पहिला नियम रासा- 
यनिक विज्ञान का द्रव्याक्षरत्व-बाद का हे। ओर दूसरा भोतिक 
विज्ञान का शक्ति साम्य का सिद्धान्त हे 


रु में | 
संक्षेप में इस सिद्धान्त का आशय 
यह है कि इस अनन्त विश्व मे व्यापक प्रकृति या द्रव्य का 
परिसाण सदा समान रहता है, उसमे कभी न्यूनाधिक्य नहीं होता 
न किसी वर्तमान द्रव्य का स्बथा नाश होता है ओर न किसी 
सर्वथा नतन द्रव्यकी उत्पत्ति होती है । साधारण दृष्टिसे जिसे हम 
द्रव्यका नाश हों जाना समभते है वह उसका रूपान्तरमं परिणाम 
मात्र है | उदाहरण के लिये कोयला जल कर राख हो जाता है 
हम साधारणतः उसे नाश हो गया कहते हैं, परन्तु वह बस्तुतः 


५ |; 


नाश नहीं हुआ बल्कि वायु सण्डल के ओपजनक अश के साथ 
मिल कर कारबोनिक एसिट गेस के रूप मे परिवतित होता हे। 
इसी प्रकार शकर या नमक को यदि प।नी में घोट दिया जाय, तो 
उनका भी नाश नहीं बल्कि संयम द्रव्य रूप मे परिणत मात्र 
सममभनी चाहिये | इसी प्रकार जहाँ कही किसी नवीन बस्तु को 
उत्पन्न होते देखते डे. तो वह भी वस्तुतः किसी पूव॑वर्ती बस्तुका 
रूपान्तर मात्र है । उस स्थान पर भी किसी नवीन द्रत्यकी उत्पत्ति 
नही होती ! वषो को धारा आकाशमे मेघरूपमे विचरन करनेवाली 
बाष्प का रुपान्तर मात्र है । घर मे अव्यस्थित रूपसे पडीर हने 
वाली कडाही आदि लोहे की वस्तुओं मे प्रायः जंग लग जाता हे. 
यह क्या है? यहाभी जग नामक! किसी नतन द्र्यकी उत्पत्ति नही 
हुई है, अपितु धातु की ऊपरी सतह जल ओर वायुमण्डल के 
ओपषजन के संयोग से लोहे के ओकसी हेडेट 05ए-॥ए०:8(० 
के रूप से परिणत हो गई है । इसी को हम जग कहते है। 
ज द्रव्याक्षरत्व बद्‌ का यह सिद्धान्त रास।यनिक, चिज्ञान का 
अत्यन्त महत्व पूर्ण सिद्धान्त समझा जाता है ओर तुलायन्त्र द्वारा 
किसी भी समय उसकी सत्यता क। परीक्षा की जा सकती है। 
लगभग इसी प्रकार ओर शेली पर शक्ति साम्य के सिद्धान्त 
की व्याख्या भी की जा सकती है | ससार के संचालन के कारये 
करनेवाली शक्ति इनर्जी, या फोसेका परिणाम सदा सम रहता है । 
उसमे किसी प्रकार का न्यूनाधिक्य नहीं होता | हां परिणामवाद 
सिद्धान्त उसमे भी काम करता है, अथांत्‌ एक प्रकार की शक्ति 
दूसरे प्रकार की शक्ति के रूप से परिणत अवश्य हो जाती हे। 
उदाहरण के लिये रेल का इंजिन जिस समय प्रशान्त रूपसे चन्न 
ने की तेयारीमे स्टेशन पर खडा है, उस ससय भी उसके भीतर 
शक्ति काम कर रही है, परन्तु इस समय वह शक्ति अन्तनिहित 


( ७०६ ) 


शुप्त या अनभिव्यक्त है, उसको विज्ञान के शब्दों मे 207 
टगरशह89पोटन्शियल इनर्जी कहतेहें | फिर जिस समय वही एजिन 
रेल की पटरी पर अग्रतिहत गति से दोड़ लगाने लगता है, उस 
समय उसकी वही गुप्त अन्तर्निहित पोर्टेन्शियल इनर्जी [(7200 
एछ7०४29 किनेटिक इनर्जी के रूपमे परिणत हाजाती है । इसप्रकार 
के अन्य अनेक उराहरण दिय जासकतेहें. जिनसे शक्ति-बिवर्तवाद 
का सिद्धान्त भला भाति परिपुष्ट होता हे । द्वव्याक्षरत्ववाद की 
भांति ही आज शक्ति साम्यका सिद्धान्त भोतिक विन्नानमे आदर 
पा रहा है | 
न केचल बहुपक्ष की दृष्टि से बल्कि ऐतिहासिक दृष्टिसे भी यह 
सिद्धान्त महत्व पूर्ण है। सन १८३७ मे सब से पहले छ0ग्रा 
चान के प्रसिद्ध वेज्ञानिक सयाल्वापर्टा 7/007 फीडरिख मोहर 
के मस्तिष्क मे इस सिद्धान्त की कल्पना ने जन्म लिया था परन्तु 
फिर भी दुभोग्यवश उसके आविष्कार का श्रेय उसको प्राप्त नहीं 
हो सका। अनेक वर्ष इस सिद्धान्त के परिपोषक विविध परीक्षणों 
(मं बिताकर जब तक निश्चित सिद्धान्तके रूपमे वह इसकी घोपणा 


करे उस के पहले ही क्प्फिध ६८३ (०) ५ रावटं-मेयरने अपत्ी_ 
ओर उसे विधोषित कर दिया। "० 


शुणुवाद 


इनके अतिरिक्त दाशनिक जगतमसे प्रकृतिका एक और स्वरूप 
उपलब्ध होता है. जिसकी उत्पत्ति केवल पूब में हुईं है ओर वह है 
साख्याचार्यों का गुण वाद। सांख्याचार्यो के इस गुणवादके अलु- 
सार सत््व रज ओर तम नामक तीन गुणों की समष्टि का नाम 
प्रकृति है। इस स्थल पर प्रयुक्त हुआ गुण शब्द चहुधा अमक हो 
जाता है,क्योकि यहां वह अपने साधारण अर्थ नहीअपितु विशेष 


अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है । लोकिक भाव से किसी द्रव्य के भीतर 
पाये जाने वाले किसी विशेष घर्मके लिये गुण शब्दका प्रयोग होता 
है। महषि कणाद ने भी गुण का लक्षण करते हुये उसे द्वव्याश्रयी 
धर्म बतलाया है, परन्तु साख्य के गुण वाद का गुण शब्द उससे 
भिन्न है। सत्व रज और तस किसी पदार्थके धर्म नही है हां किसी 
रूप मे उनको शक्ति कहा जासकत। है । जिस प्रकार उपरिलिखित 
शक्तिवादके सिद्धान्तमे परमाणु अनेक शक्तियाका केन्द्र मानाजाता 
। परन्तु वह कोई ऐसी वस्तु नहीं जो शक्तिसे मिन्न हो या जिसे 
शक्ति का आधार कहा जा सके, इसी प्रकार प्रकृति सत्व रज ओर 
तमकी समष्टि का नाम है । उनसे भिन्न वह कोई ऐसी वस्तु नहीं 
जिसे उन गुणों का आश्रय कहा जा सके | यहां गुण शब्द गोण 
ध्षुत्ति से अपने अर्थ का बोधन करता है । 
प्रकृति रूप समष्टि के भीतर कार्य करने वाली यह तीनों व्य- 
ष्टियां गुणों के भिन्न भिन्न कार्य है. जिनका रूग्रह साख्यकारिका 
के लेखक ने इस प्रकार किया है। 


सत्व॑ लघुप्रकाशमिष्टं, उपष्टम्भक॑ चल॑ व रज। | शुरू- 
वरणकमेव तमः | 


अथात्‌ मूल ग्रकृति के भीतर काम करने वाले इन गुणों मे से 
प्रत्येक के दो दो कार्य है। सांख्याचार्यके मत मे सत्व गुण लाघव 
ओर प्रकाश से युक्त है. रजोगुण उपपष्टस्भक एवं चल है. और 
तमोगुण गुरु एवं आवरण करने वाला है। अभी सम्भवतः 
कारिकामे प्रयुक्त शब्दोके स्पष्टीकरण के लिये कुछ पक्तियोकी 
अपेक्षा है। 

लाघचका अर्थ है हलकापन, जिसके कारण पदार्थ ऊपर को 
उठते हैं । प्रकाशके कारण पदार्थ अभिव्यक्त होते हैं। उपह्टंभ 


( उ्ठेद ) 


शब्दका अथ है उत्साह देने वाला, उत्तेजना देने वाला। सत्य 
आर तमको यही रजोगुण कार्यमे प्रवृत्त करता है, ओर स्त्रयं भी 
चल या गति शील है । तमोगुणका धर्म गोरब्, वोफीलापन है 

ओर उसके साथ ही वह आवरक है। आवरक शब्द के भीवर 
गतिको रोकनेका भाव भी अन्तनिहित है| इस प्रकार यह तीनो 
गुण एक समष्ठिमे भिन्न भिन्न प्रयोजन सम्पादनके लिये समाविष्ट 
है| परन्तु एक प्रश्॒ यह रह जाता है कि इन तीनोके ऊपर जिन 
कर्माका उत्तरदायित्व है, वह परस्पर अत्यन्त विपरीत है । इतने 
अधिक विरोधी गुण परस्पर केसे मिल राकते हैं. ओर उनका एक 

समटष्टिमे मिलकर काय कर सकना कहा तक सम्भव हे ? हमारे 

सांख्याचायने इस प्रश्नों अछूना ही नहीं छोड दिया है, अपितु 

उसके उपपादनका यत्न सफलताके साथ किथा है । इस प्रश्नके 

उत्तरमे उपयु क्त कारिकाका चौथा चरण लिखा गया है । 


प्रदीपवच्चा्थतों वत्तिः 
जिस प्रकार दीपकके भीतर रुई, आग ओर तेल तीनो विरोधी 
।  +र] “८ ७. 55 छः ८5७ 
ओर भिन्न प्रकृतिकी वस्तुये मिल कर कार्य करती इषप्टिगांचर 
(के 
होती है। 5 
साख्य का शुणुवाद 
उपरोक्त विज्ञानवादके साथ साथ साख्यद््शनके गुणवादका 
भी अवल्लोकन कर लेना चाहिगे। अत' हम इसको भी उन्‍्होंके 
शब्दोमे पाठकोके सन्मुख उपस्थित करते हैं । (१) 
इसी प्रकार तीनों मिन्न भिन्न धृत्ति वाले गुण परस्पर बिरू 
होते हये भी एक समप्रिमि सम्मिलित हो सकने है। इन तीर 
यह ससप्ठि या प्रकृति ही ससारका सचालन कर रही है। री 
जहां जैसी आवश्यकता होती है उसीके अनुसार कार्य करती है 


थ 


०० ०2 2 
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जिस प्रकार एक ही स्त्री अपने पतिका सुखका कारण तथा अपनी 
सप्ठ खियोका दु।सकफा कारण और किसी तीमरेक लिये मोहका 
कारण सी हो सकती हे इसी प्रकार तानो शुस्ताकी यह समष्ठि 
प्रकृति भी छकेली हाफार गिल सिन्न कार्याक्रा सचालन कर रही 
ह। स्सायलिक बंता सिफाके अनुसार परस'शा्के भीतर रसाय- 
निक प्रीति ओर रसायदिक अप्रीति दाना धरम है. परन्तु कायके 
समय उनसे विरोवर्की प्रतीति नहीं हती | जहां रसायनिक प्रीति 
का प्रयोजन डावा है बहा यही कार्य देती हे. रसायनिक ध्रप्तीति 
उसके ऋाय मे किसा प्रवार की बाचा नहीं छालती। इसी 
प्रकार रसायनिक परी निफे कार्य से स्सायनिक प्रीनि प्रतिवन्वद्ध 
नदी हाती रसायनिक वितामके इसी नियसके ससास साख्याचार्यो 
की परस्पर विरोधी गुणाकी सम्रष्टि रूप प्रकृति भी सरार रांचा- 
लतसे सर्वया प्मर्थ सराझ्की जा सकती है। गुणवादी साख्या- 
चार्याक्षी कलमस यद्द उपपादन यहा सुन्दर हुआ ४. इससे फ्लिसी 
आाज्ञपका अवकाश सही है ।' यहा हे दाशनिक तथा बेश्लानिक 
जगत रचवसाफा सजपसे बणुन । इससे इखस्फे लिये कही भी 

वकाश नदी औ। पकाने अपना काय स्थृयं करने मे प्रशे तरह 
समय ४ । यहा प्रशसाव दे. सापप्काी इश्चर भी एक अजाबव प्रकार 
फा एश्यर ४। यह स्यय खष्टि स्वत के कमाटस नहीं पाता अपितु 
जग गशार पढे, 9» जड़ वेयंस जाता २ तन उ5के सन जगेंत 
रचना गे इटा उत्पत्त तो 3 । हब, हएा उनाऊे लि 


नसद्ठाकऊा 

ऊपलत ऋरुया र पप सत्र रससा देखा सारा शार 5८ दशा 5 । 
रा का 

पर | मद रख खायाज्ञ रखना फमरताल। बार इ्ण सारासस 


+- 
० 2 


< हि न्‍्ज 
पुलिस सी साता 7 । से >सायी शाप ८, बपकी हे, 
या एए सा चप धह़ जगग रुचमा गाश्व शाह । पथ ऊ 


की की 


शा मारा प दछत्त :का ?॒ दा | ज्ञाग ज्ञाद्ा £ %ा 
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ब्रह्मद्वारा रचे हुये इस जगतकी प्रलय करके अपनेमे लीन कर 
लेता है । यही कारण है कि इस स्रप्टि की आयु सौ वर्षकी है । 
वर्तमान इश्वरकी कल्पना का शायद यह पूर्व रूप हे तथा बेशेपिक 
दर्शनक्री जो अनेक न्यूनताये है, उनकी पूर्ति करमेका असफल 


प्रयास है । हु 
तक ओर ईश्वर 
क्‍यों ९ 


महाभारत में मीमांसा से भी राय साहब ने यह प्रश्न उठाया 

हे कि यह सृष्टि क्यों उत्पन्न हुई है? आप लिखते हैं. कि--यह 
देखते हुये कि तत्वज्ञान का विचार भारतवर्ष मे केसे बढ़ता गया 
हम यहा पर आ पहुचे | अद्ठेन वेदान्ती मानते हें कि निष्क्रिय 
अनादि परत्रह्म से जड चेतनात्मक सच र॒॒ष्टि उत्पन्न हुई किन्तु 
कपिल के सांख्यानुसार पुरुष के सान्निध्य से प्रकृतिसि जद चेतना 
त्मक सृष्टि उत्पन्न हुई अब इसके आगे ऐसा प्रश्न उपरि त होता 
है कि जो ब्रह्म अक्रिय है । उससे विकार उत्पन्न ही कैसे होते हैं । 
अथवा जब कि प्रकृति और पुरुष का सान्निध्य सक्ैव ही है, तत्र 
भी राष्टि केसे उत्पन्न होनी चाहिये। तत्वज्ञान के इतिहास में 
हू प्रश्न अत्यन्त कठिन है। एक ग्रन्थकार के कथनानुसार इस 
प्रश्न ने सब तत्वज्ञानियों को -सम्पूर्ण दार्शनिकों को कठिनाई मे. 
डाल रखा है । जो लोग ज्ञान सम्पन्न चेतन परमेश्वर को मानते 
है, अथवा जो लोग केवल जड स्वभाव प्रकृति को मानते है, उन 
दोनो के लिये भी यह प्रश्न समान ही कठिन है । नियाप्लेटोनिस्ट 
( न्येप्लेटोमतवादी ) यह्‌ उत्तर देते है कि-यद्यपि परमेश्वर निष्किय 
ओर निर्तिकार है तथापि उसके आस पास एक क्रिया मण्डल 
इस भाति घूमता है. जैसे प्रभा मण्डल सूर्य बिव के आस पास 
घूमा करता है । सूर्य यद्याप स्थिर है तो भी उसके आस पास प्रभा 
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का चक्र बर|बर घूमा फरता हैं । सभी पूर्स वस्तुओं से उसी 
प्रकार प्रभा मण्डल का प्रवाह बराबर बाहर निकलता रहता है। 
इस प्रकार निष्क्रिय परमेश्वर से स॒ष्टिका प्रवाह सदंव जारी रहेगा। 
भ्रीस देश के अरशु सिद्धान्त वादी ल्यसिपिस और डिसाट्‌ क्रिस 
का कथन है कि जगत का कारण परमाणु है। यह परमाणु कभी 
स्थिर नहीं रहते है। गति उनका स्वभाविक धर्म हे ओर वह 
अनादि तथा अनन्त है. | उसके मतानुसार जगत सदेव ऐसे ही 
उत्पन्न होता रहेगा ओर ऐसे ही नाश होता रहेगा। परमाणुओ 
की गति चू'कि कभी नष्ट नही होती, अतएवं यह उत्पत्ति विनाश 
का क्रम कभी थम नहीं सकता । अच्छा अब इन निरीश्वर वादियो 
का मत छोड़ कर हम इसका विचार करते है कि, ईश्वरका अस्तित्व 
मानने वाले भारतीय आर्य दार्शनिकोने इस विषयमे क्या कहा है? 
उपनिषदो मे ऐसा वर्णन आता है कि “आत्मेव इद्मग्र आसीत्त्‌ 
सा5मन्यत बहुस्याम प्रजायेति' पहले केवल परत्रह्म ही था। उसके 
मनमभे आया कि मै अनेक होऊँ, मे प्रजा पालन करूँ | निष्क्रिय 
परसात्माको पहले इच्छाहुई और उस इच्छाके कारण उसने जगत्‌ 
उत्पन्न किया । वेदान्त तत्वज्ञनमे यही सिद्ध/न्त स्त्रीकार किया गया 
है । बेदान्त सुत्रो मे वाद्रायण ने “लोकस्तु लीला केवल्यम्‌” यह 
एक सूत्र रखा है । जैसे लोगो से कुछ काम न होने पर सलुष्य 
अपने मनोरंजन के लिये केवल खेल खेलता है, उसी प्रकार परमा- 
स्मालीला से जगत का खेल खेलता है । यह सिद्धान्त अन्य सि- 
द्वान्तो की भांति ही संतोप जनक नहीं है। अथात्‌ परमेश्वर की 
इच्छा की कल्पना सर्वदेव स्त्रीकार योग्य नही है । परमेश्वर यदि 

सर्व शक्तिमान्‌ सर्वज्ञ ओर दयायुक्त हे। तो लीला शब्द उसके 
लिये ठीक नही लगता | यह बात सयुक्तिक नहीं जान पड़ती कि, 

परमश्वर साधारण सनुष्य की तरह खेल खेलता है। इसके सिवा 


हा 
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परसेश्व॒र की, करनी से ऐसा ऋ रता युक्त व्यवहार न हाना चाहि 
कि एक बार खल फज्चा कर उस बगाड डाल । 


रवभांव 


यह रांसार इंश्वरने क्यो रचा इसका उत्तर प्रथक २ बिया 
जाता है। कुछ कहते दे कि उसका यह खेल मात्र है, कुछ कहते 
है कि जीवोमे कर्मोका फल्न देनेके लिये विश्व रचता है| इन सब 
का समाधान ऊपर किया गया है । कर्मोके फल्षका उत्तर तो रोक 
वातिककारने बहुत ही विद्वत्ता पूणे दिया है, जिसका कथन हम 
पहले प्रकरणमे कर चुके है। तथा करुणा आर उसी की यह 
लीला है इसका भी उत्तर आ चुका है। परन्तु अनेक विद्वानोका 
यह मत है कि जगतकी रचना आदि करना ईश्वर का स्वभाव 
है । अनः स्वभाव के लिये क्यो का प्रश्न ही नहीं होत।। जिस 
प्रकार अग्नि गरम है जल शीतल है, उनके लिये यह्‌ प्रश्न उत्पन्न 
नही होता कि अप्नि गरस क्यो है ? पानी ठडा, क्यो है ? इसी 
प्रकार इश्वरके विषयमे भी जगत रचना क्‍यों की यह प्रश्न ही 
नही उठता । ऐसा कहने वाले इस समय चातका विचार नहीं करते 
कि हम सिद्ध तो यह कर रहे थे कि ईश्वर र॒ष्टि कत्तो है ओर 
युक्ति ऐसी दे रहे है जिस से हमारे पक्ष का ही घात होता है। 
क्योकि स्वभाव को कार्य नहीं कह्य जाता । न तो अप्नि को गरमी 
कर्ता कहा जाता । ओर न जल को शीत का। वास्तव में अग्नि 
ओर गरसी दो प्रथक २ पदार्थ नही है । जिससे अप्निकों गरसीका 
कत्तो कहा जासके | इसी प्रकार जल का स्वभाव नीचे जाने का हे 
तथा अग्नि का स्वभाव उध्य गमसन है, इस लिये पानी नीचे को 
जाता है ता उसको इसका कर्ता नही कहा जा सकता। ओर न 
ही अप्नि को ऊपर जाने का कर्त्ता कहा जा सकता है। अतः उस 
युक्ति से तो कत्तो न रहा। क्यों कि इच्छापूर्वक क्रियावानको करता 
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कहते हैं । अर्थात्‌ जो करने न करनेमे तथा उल्टा करनेमें स्व॒तन्त्र 
होता है उसे कत्तो कहा जाता है | पाणिनी मुनिने इसी लिये कत्तो 
का लक्षण ( स्व॒तन्त्रः कत्तों ) किया है। परन्तु स्वभावमे स्वतन्त्रता 
नही रहती । अतः यह, प्रश्न बेसा ही बना रहता है कि इंश्वर सृष्टि 
क्यो रचता है । ५ 
स्वाभावक इच्छा 

आस्तिकवाद में पं० गगा प्रशाद जी ने इंश्वर की इच्छा को 
स्वाभाविक इच्छा लिखा है । तथा दृष्टान्त दिया है प्राणका अथोत्त्‌ 
जैसे में स्वभावसे प्राण लेता हूं । आदि ! यह कथन ऐसा ही हे जैसे 
किसीने कहा कि मेरी माता बन्ध्या है। या मेरे मुखमे जीभ नही 
है, अथवा कोई कहे कि अम्नि शीतल है इसी प्रकारका यह शब्द 
है स्वाभाविक इच्छा। इन महानुभावों को इतना भी ज्ञान 
नहीं हे. कि इच्छा वेभाविक गुणों को कहते है। यदि इच्छा 
स्त्राभाविक होती तो उ सका _ मोक्ष अवस्था में (भी सद्भाव 
पाया जाता। परन्तु न्याय वशेषिक आदि सम्पूर्ण दशनों का 
इसमें एक मत हे कि मोक्ष से इच्छा आदि नहीं रहते। इच्छा 
मनका गुण है। ओर मन है. प्रकृतिका बना हुआ । अतः यह 
सिद्ध है कि इच्छा कहते ही वेभाविक गुण को है । तथा 
इच्छा अमिलाषा चाह एकार्थक बाची शब्द है। जिनका अर्थ है 
अप्राप्की आकांक्षा, अत: यह नियम है कि इच्छा सवंदा अप्राप्त 
पदार्थ की ही होती है, अब यदि यह भी मान ले कि ईश्वरकी 
इच्छा स्वाभाविक होती है. तब भी यह प्रश्न शेष रहता है कि 
उसको कोनसी वस्तु अग्राप्त थी जिसकी उसको इच्छा हुईं | इसी 
प्रकार अन्य भी अनेक प्रश्न उपस्थित होते है, जिनंको हम उसी 
प्रकरणमे उठायेगे। आपने भी प्राणोका दृष्टान्त देकर इच्छाको 
बैभाविक सिद्ध कर दिया है । क्योकि जीवात्सा प्राण भी वेभाविक 


( ७४५४ ) 


गुणसे ही ले रहा है, यही कारण है कि आर्य समाजके प्रसिद्ध 

सन्यासी स्वा० दर्शनानन्द जी इंश्वर मे इच्छा नहीं मानते थे। 
उनका कथन है कि इच्छापूर्वक क्रिया जीवकी होती है तथा नियम 
पूर्वक क्रिया इंश्वरकी। उन्होने ईश्वर मे इच्छा माननेका खरडन 
अपनी पुस्तकोमे तथा शाख्रार्थ आदिमि भी किया है। ( देखो 
शाखार्थ अजमेर ) अतः ईश्वर मे इच्छा बताना ईश्वरसे इन्कार 
करना है। अतः यह सिद्ध है कि नतो ईश्वर के स्वभावसे ही 
सृष्टि उत्पन्न हो सकती है, ओर न यह र॒ष्टि उसकी दयाका ही 
परिणाम है ओर न उसकी क्रीडा मात्र ही है। यह' स्वयं सिद्ध 
अपने आप है, न कभी बनी ओर न कभी नष्ट होगी । 


आस्तिकवाद और ईश्वर 


प० गगाप्रसादजी उपाध्यायने “आस्तिकवाद” नामक पुस्तक 
में ४श्वर सष्टिकतो के विषयमे अनेक युक्तियां व प्रमाण दिये हैं । 
इस विषयमे यह पुस्तक वर्तमान समयमे सर्वश्रेष्ठ समझी जाती 
है । विद्वान लेखक को इस पर मगला प्रसाद पारितोषिक भी 
मिली है। जिससे इसकी प्रसिद्धि ओर उपयोगिता बढ़ी है। यही 
कारण हे कि इसको पाठकोने अच्छा अपनाया हैं । अतः ईश्वर 
विपय पर कुछ लिखते हुए यह आवश्यक है कि इसमें दी हुई 
थुक्तियो व प्रमाणादिका भी पयोलोचन किया जावे | 


नियम 


' दूसरे हेतु आपने नियम दिया है। आपका कहना हैं. कि 
ससारम हम, सर्वत्र नियम देखते है । अथात्‌ प्रत्येक पदार्थ, क्रमशः 
बढ़ता है, मनुष्य आदि सभी की बृद्धि का नियम है। भोंगोलिक 
ससार की भी यही अवस्था है. | नद्दी आदि सब नियम पूर्वक 
बहती हैं| इसी प्रकार खगेल विद्या भी नियम का उपदेश दे रही 


( उश४ ) 


है। पृथ्वी आदि ग्रह सूर्य आदि तारागण, चन्द्र आदि सब क्या 
बिना निथम के चल रहे हैं। आदि आदि 


समीक्षा-पंसारमें हम निगम दो प्रकारके देखते हैं एक बोद्धिक 
ओर, दूसरे प्राकृतिक बौद्धिक नियमोसे विधान आज्ञा या स्व॒तन्त्रता 
होती है । जैसे यह कार्य करनेसे इस प्रकारका दण्ड यापारितोपक 
मिलेगा आदि | बोडद्धिक नियम मे स्त्रतन्त्रता भी होती है। अथोत्‌ 
उन नियमो का पालन करना या न करना यह उयक्तियोकी इच्छा 
पर निर्भर है । परन्तु प्राकृतिक नियम विधानात्म% नहीं होते जैसे 
जल का नियम है नीचे को बहना, यह भी नियम है कि जल 
शीतल ही होता है। इसी प्रकार अग्नि ऊपर को जाती है. और 
उष्ण होती है | परमाणु सूक्ष्म ही होता है, तथा जड़ ही होता है 
अदि२। नियमोका नास स्वभाव है या धर्म कहलाते है अथवा इन 
को प्राकृतिक नियम भी फह्ठ सकते हैं। आपने जितने भी उदाहरण 
दिये है वे सब प्रकृतिके स्त्रभाव है। दूसरी बात यह है कि बोड्धिक 
नियस अपवादात्मक तथा परिवर्तनशील होते है । आपने जिनको 
नियम बतायाहे उनमें न तो अपवाद हीहे ओर न परिवतेनशीलता 
है अतः यंह सिद्ध हो गया कि जिनको आप नियम कहते हैं थे 
बास्तव से पुदूगल के स्व्रभाव है। अब यदि स्वभाव का भी कत्तो 
साना जायगा तो उप्त वस्तु का ही अभाव सिद्ध हो जायगा क्यो 
कि धर्म ओर धर्मी कोई प्रथक्‌ २ पदार्थ नहीं है अपितु एक ही 
वस्तु के दो नाम है| जैसे अग्नि और गरमी एक ही वस्तु है | यदि 
अभि से गरभी का नियामक कोई भिन्न ० साना जाय तो अमप्नि का 
ही अभाव सिद्ध होगा । इसी प्रकार अन्य पदार्थों के विषय मे भी 
हे | दूसरी बात यह है कि इन नियमों का भी किसी को नियामक 
सांचा जायगा तो आपका इंश्वर भी अनित्य सिद्ध होगा क्योकि 
उसमें भी नियम है. तव उनका भी कोई नियामक चाहिये इस 


(६ ४४६ ) 


प्रकार अनवस्था दोष भी आयगा। यद्वि ग्रह कहो कि ईश्वर का 
स्वभाव है इस लिये उसके नियामक की आवश्यकता नहीं है तो 
यहाँ भी यही मानलो कि ये सच पुद्गल के स्वभाव हैं, इनके लिये 
भी नियामक॒की आवश्यकता नहीं हैं | तथा जहाँ आपने उपरोक्त 
नियम दिखलायेहे वह यद्द भी एक नियम दिखलाना चाहिये था 
कि नियासक सर्वथा सशरीरी और एक देशी होता है | सब व्यापक 
ओर निराकार वस्तु कभी नियामक नहीं होती जैसे आकाश | 
अतः इन नियमों से भी ईश्वर की सिद्धि नहीं हो सकती | 
बह 
प्रयाजन 

तीसरा हेतु आपने प्रयोजन दिया है, आप लिखते हैं कि-- 

“तीसरी चीज जो संसार मे दृष्टि गोचर होती है वह प्रयोजन 
है | वस्तुतः नियम और एकता व्यथ होते यदि प्रयोजन न होता | 
सब लडको के साथ शाला में आने का नियम व्यर्थ नहीं है । इस 
का प्रयोजन है । प्रयोजन ही इस कार्य को सार्थक बनाता है. । 
संसार की सभी वस्तुओं और घटनाओं से किसी विशेष प्रयोजन 
की सूचना मिलती है| जहा कही भिन्नता है उससे भी प्रयोजन 
की सिद्धि होती है | यह प्रयोजन कभी मनुष्य की समझ में आता 
है ओर कभी नहीं आता है । परन्तु प्रयोजन है अवश्य समभने 
की तो यह बात है कि एक मनुष्य का प्रयोजन दूसरे मनुष्य की 
समम में नहीं आया करता | परन्तु इसका यह अर्थ नहीं है. कि 
कोई प्रयोजन है ही नहीं | एक समय एक यूरोप निवासी यात्री 
अरब के बद्दुओ के यहा मेहमान हुआ । एक दिन बह प्रात.काल 
उसके तम्वू के सामने टहलने लगा । बद्दुलोग उसको देख 
कर हँसने लगे | उन्होंने समझा कि कैसा मूर्ख है कि निष्प्रयोजन 
एक ओर से दूसरी ओर टहल रहा है। परन्तु उस यात्री का 
प्रयोजन स्पष्ठ था। यही हाल संसार का है यहाँ की सेकड़ों 


( ४४७ ) 


घटनाओं को हम अपने प्रयोजन से मिलाते हैं जो मिल जाती हैं 
उसको अर्थिक कहते है ओर जो नही मिलती उसको व्यर्थ निरर्थक। 
वस्तुतः यही हमारी भूल है । यह जानना हमारे लिये कठिन है. कि 
प्रयोजन क्‍या है । परन्तु संसार की गति ही बताती है कि प्रयोजन 
हे अवश्य ।” आदि आदि 


समीक्षा--वर्तमान समय मे दार्शनिकोके दो मत हैं, एक प्रयो- 
नवादी तथा दूसरा यन्त्र बादी यन्त्रवादी दक्ल का कथन कि इस 
जगत से प्रयोजन नाम की कोई वस्तु नही है। जितनी प्रयोजन 
बनाये जाते हैं वे पच अपनी २ बुद्धि अथवा निज निज स्वार्थ से 
कल्पित किये गये हे, परन्तु यह्‌ किसी प्रकार सिद्ध नही हो सकता 
कि अम्ुक पदार्थ अमुुक प्रयोजन के लिये बनाया गया है । जैसे 
अम्नि स्वभावतः गरम है ओर पानी स्वतः शीतल है, इनसे प्रथक 
प्रथक प्राणियोके अनेक प्रयोजन सिद्ध होते है। परन्तु यह नहीं कह 
सकते कि अम्नि अम्ुुक प्रयोजन के लिये गरम है ओर पानी किसी 
विशेष प्रयोजनके लिये ठण्डा है । वे तो निष्प्रयोजन स्त्रभावतः ही 
ऐसे है। यदि इसपर विचार न करके आप ही की बात माननी जाय 
तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता है कि प्रयोजन किसका। ईश्वरका 
अथवा जीवों का । यदि ईश्वरका प्रयोजन है तब तो वह ईश्वरत्वसे 
गिरकर एक साधारण संसारी जीव बन गया, क्योकि प्रयोजन 
वाला तो जीव हीहै, यदि ईश्वरकों भी प्रयोजन वाला माने तोजीब 
ओर इईश्वरमे कुछ भी भेद्‌ न रहा । यदि जीवों का प्रयोजन माना 
जाये तो प्रश्व यह उपस्थित हाता हे कि जीवो के प्रयोजनको सिद्ध 
करने के लिये इंश्वर क्यो प्रयत्त करता है। ओर वह प्रयोजन 
( चाहे स्त्रय॑ इंश्वर का हो अथवा जीवो का ) अनादि काल से अब 
तक क्यों नहीं पूरा हुआ ? तथा भविष्य से यह प्रयोजन सिद्ध हो 
जायेगा इसका क्या सबूत है। यदि कह्दो कि शेश्वरकों ऐसा विश्वास 


( <#ं८ ) 


है तो भी अश्म यही है कि उप्त विश्वास का आधार क्या है । यदि 
कहो कि प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, तो ऐसे अस भव प्रयोजनक्रे लिये 
ईश्वर क्यों अपनी शक्ति का दुरुपयोग करता है। तथा च आज 
तक इंश्वर ने जीवो को यह बताने की कृपा क्यो न की कि अमुक 
वस्तु मैने अमुक प्रयोजनके लिये वनाईं। यदि वह इतना कष्ट और 
करता तो न तो मनुष्यों मे इतना मत भेद ही रहता और न इस 
प्रकार का कलह ही । दूसरी चीज यह है कि-इस प्रयोजन वाद के 
अनुसार यह माना जाता है कि यदि एक जाति शासक है ओर 
दूसरी गुलाम तो इस से भी ईश्वर का विशेष प्रयोजन है । 


इसी प्रकार, यूरुपके भयानक युद्धोका तथा बगालके कहत व 
बाढ़ आनेका ओर अब जो वगाल व पंजाब मे मुसलमानों ने 
हिन्दुओं पर राक्षसी भयानक अत्याचार किय्रे है ये सब 
व्यर्थ नही हुये है, अपितु इन सबसे ईश्वरका विशेष प्रयोजन है । 
दूसरे शब्दोमे थे सब कुक्ृत्य किसी प्रयोजन वश ईश्वरने ही कराये 
हैं। अतः यह प्रयोजनत्राद मनुष्यों को अकर्मण्य और गुलाम 
बनाने वाला हे प्रयोजनवाद वास्तव से एक मानसिक विमारी का 
नाम है ओर कुछ भी नहीं है । 

यह प्रयोजनवाद पुरुषार्थ, स््॒तन्त्रता, और उन्नतिका सबसे 
बडा ओर प्रवल शत्रु है। जब तक यूरुपमे यह प्रयोजनवाद प्रच- 
लित था उस समय तक उसने विज्ञान आदिम उन्नति नही की । 
परन्तु अब पुन' कुछ दार्शनिको ने इसको अपनाना आरम्भ किया 
है । ये लोग इसका सहारा लेकर पुराने धर्मका ही प्रचार करना 
चाहते हैं | यूरुपमे इसका विरोध भी.बड़े जोरोमे हुआ। है । 

आपने स्त्रेय इस प्रयोजनवाइकी हिमायत करते हुये लिखा 
है कि “यह कहना कि ये सब साधन ( साप आदिके विपेले दांत 
शेर आदि के पजे, व मिरह आदिफ़े डक ) दुः्ख देनेके लिये है 


( ४श६ ) 


कफ इक कर 
अ्रम मूलक है. बस्तुतः इनका भी उपयोग है। इनसे शिकार को 
कम कष्ट पहुंचता है |? आदि | प्रू० २५३ 
आगे आप लिखते है कि “किसी मनुष्यकी मृत्युका ही दृष्टांत 
लीजिये | कल्पना कीजिये कि 'क' नामक एक मनुष्य मरता है | 
यह एक छोटी सी घटना है, परन्तु इसी के द्वारा उसकी ख्री को 
विधवा होनेका दण्ड मिलता हे, उसके माता पिता को पुत्र हीन 
होने का, वच्चोको पिठृहीन होने का ओर उनके शत्रुओं को श्र 
रहित होनेका पुरस्कार मिलता है |” प्रू० ६६० 


.। | कप 

यह है इस प्रयोजन वाद का नंगा चित्र 

यदि लेखक महांदय के घर में डाकू या गुएड आकर आपका 
माल लूट ले, ऑर दस पांच आदमियो को कतत' भी कर दे फिर 
मुलजिम पकड़े जाये, ओर उपरोक्त सफाई दे कि वास्तवमे इसका 
भी प्रयोजन है। इनको दण्ड देना था ओर इनके शत्रुओकों 
पुरस्कार, तथा डाकुओका गुजारा हो गया इसमे बुराई क्‍या हुई, 
उस समय लेखक महाशयकी समभमे इस प्रयोजनवादका प्रयो: 
जन आ सकता है । 

उस समय ये लोग कांगडे ओर कोइटे के भूचालो का तथा 
बगालके अत्याचारोमे भी इश्वरका विशेष प्रयोजन है यह कहना 
भूल जायेंगे ओर न्याय को दुहाई देने लगेगे। 

यदि"यह प्रयोजनवाद मानलिया जायेतोन तो कोई अन्याय रहेगा 

ओर न अत्याचार । इन भले आदुमियोकी दृष्टिमें बलात्कार और 
जबरन सततैब नष्ट करने वा जबरन धर्म परिवर्तन जैसे पापो का 
भी कुछन कुछ ईश्वरीय प्रयोजन है | इस लिये यह प्रयोजनवादको 
हमारा दूरसे ही नमस्ते है । यदि आप लोगोको प्रशन्न करनेके लिये 
यह मान सी लिया जाये कि इस संसारकी घटनाओका कुछप्रयोजन 
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है तब भी आपके इंश्वर की सिद्धि नही होगी। वहाँ यह प्रश्न 
होगा कि ईश्वर का भी कोई प्रयोजन है या वह निष्प्रयोजन हो। 
यदि प्रयोजन हे तो उसके भी कर्त्ताकी आवश्यता होगी ओर यदि. 
निष्प्रयोजन ( वेकार ) है तो ऐसे इंश्वर का मानने से क्या लाभ 
है। आदि अनेक दाप है । 


विशालता 


आगे आपने जगत की विशालता का वर्णन करके यह सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया हे कि--- इस विशाल जगतकों कोई अल्प 
शक्तिशाली व अल्प ज्ञानी नहीं चना सकता | 

सबसे प्रथम तो इस ससार का बनना असिद्ध पुनः बुद्धिमत 
कता असिद्ध, अतः जब इसका बनना ही असिद्ध है तो कताका 
प्रश्न ही नहीं उठता । और यदि विशाल पदर्थका कतो कोई सर्वश्ष 
व सब शक्ति मान होता है. तो ईश्वर भी विशाल है उसका भी 
कोई कतो होना चाहिये। पुनः उस दूसरे इश्वरका भी इस प्रकार 
अनवस्था दोष आवेगा । 


२५५ 
कर्ता 
आगे आपने लिखा है कि-- हर 
“अब हस मुख्य विषय पर आते हैं, कि कया ईश्वर सष्टिकता 
है ? नैयायिकोने ईश्वर मे आठ गुण माने है । 
संख्यादय। प॑च वुद्धिरिच्छायत्नोडइपि चेश्वरे । 
भाषापरिच्छेद ॥ ३४ ॥ 


अर्थात्‌ ईश्वर मे निम्न लिखित आठ गुण है। 
(९) संख्या (२) परिमाण (३) प्रथकृत्व (४) संयोग (५) 
विभाग (६) बुद्धि, (७) इच्छा (८) प्रयत्न | 
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इनसे संयोग और विभाग गुण क्रिया जन्य है। तथा बुद्धि 
यत्न व इच्छा केवल निमित्त कारण होने वाले गुण है। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि वेशेषिक के मतानुसार बुद्धि दो 
ही प्रकारकी है (१) अन्ुभवात्मक (२)स्घृति | इन दोनोके भी प्रमा- 
त्मक अग्रमात्मकदों भेद है। आशय यह है. नेयायिक, इश्वरमे 
ज्ञानइच्छा ओर प्रयत्न, आदि गुण मानतेहे | तथा इंश्वरको जगत 
का प्रयोजक कर्त्ता मानते हैं । उनका कथन है कि जिसप्रकार कुम्हार 
बुद्धि पूर्वक इच्छा सहित प्रयत्न करके घड़े को बनाता है। उसी 
प्रकार ईश्वर भी जगत को बुद्धि प्रवंक इच्छा सहित क्रिया 
करके बनाता है। इस लिये ये लोग ईश्वर को ब्रह्माण्ड कुलाल 
कहते हैं ।” 

समीक्षा--जिस प्रकार मीमांसा दर्शनकारने तथा उनके भाष्य 
कारो ने इश्वर के कत्तोपने का खंडन किया है इसी प्रकार 
वेदान्त से भी व्यास जी ने इश्वर का खडन किया है। यथा--- 


अधिष्ठानानुपपत्तेश्व ॥ २। २। ३६ 


इस सूत्र का श्री शक्धराचार्य ने दो प्रकार से अर्थ किया है। 
#( १ ) ताकिकों की इश्वर विषयक कल्पना भी अयुक्त है ( उनका 
कथन है ) कि जिस प्रकार कुम्हार मिट्टी को लेकर ( अपने कार्य 
मे ) प्रवृत्त होता है। उसी प्रकार इश्वर भी पुद्गल प्रकृति या 
परमाणुओको लेकर (जगत रचना मे) प्रवृत्त होता है | परन्तु यह्‌ 
कल्पना ठीक नही । क्योकि निराकार ईश्वर परमागुओसे नितान्त 
भिन्न होनेके कारण इश्बर की प्रवृत्ति का आश्रय नही हो सकते। 

(२) अधिष्ठान का अर्थ शरीर है। और ईश्वर के शरीर 
नहीं है, इस लिये वहां अधिष्ठानकी अनुपपत्ति अर्थात्‌ उपलब्धि न 
होनेसे बह कत्तों नही होसकता। अभिप्राययहहेकि कत्तोकी व्याप्ति 
शरीर के साथ है । परन्तु आप लोग ईश्वर के शरीर नही मानते 
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ऐसी अवस्था में वह अशरीर होने के कारण कर्त्ता नहींहो 
सकता | है 
कारणवच्चेत्‌ न भोगादिभ्य/ || ४० ॥ 

यदि इन्द्रियो की तरह उसकी ( इंश्चर की ) प्रवृत्ति मानो तो 
ठीक नहीं [ क्योंकि उस अवस्था में इंश्वर भी भोगरोग में फंसकर 
इंश्वरत्व गमा देगा । 

रु ३ 
अन्तवत्वमसवज्ता वा ॥ ४१ ॥ 


अर्थ--अन्तवाला अथवा अल्पज्ञ होनेसे नेयायिकों का ऋल्पित 
इंश्वर सिद्ध नहीं होता । 

अभिप्राय यह है कि नेयायिक ज्ञोग जीवों तथा परमाणुओ 
को भी अनन्त मानते है तथा प्रत्येक जीव की तथा परमाणु की 
सत्ता भी भिन्न मिन्न मानते हैं । अब यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि जब ईश्वर जीव, परमाणु तीनो अनन्त माने जाते हैं. तो 
ईश्वर अपने और जीवादिके अन्त को जानता है या नहीं । यदि 
कहो कि जानता है तब तो ईश्वर भी अन्त वाला हो गया तथा 
जीव भी अनन्त न रहे । ऐसी अवस्था मे मोक्ष मे जाते जाते एक 
ढिन जीवो का ससार मे अभाव भी हो जायेगा । उस समय यह 
संष्टि आदि भी नही रहेगी | फिर वह इंश्वर भी किस का रहेगा। 
यदि कहो कि ईश्वर अपना ओर जीवादि का अन्त नहीं जानता 
तो वह सर्वज्ष न रहा। ऐसी अवस्था से भी उसका इश्वरत्व गया । 
तथा तीनकी संख्या भी ईश्वरके अनन्त होने का खडन करती है। 

प्रिय पाठक वृन्द्‌ | श्री शद्भूराचार्य ने यहाँ ऐसी प्रवल और 
तात्विक युक्ति ढी है कि इंश्वरवाद को जड सहित उखाड कर फेक 
दिया है। आप कहते है कि जब परमारु और ईश्वर प्रथक्‌ २ 
जातिके द्रव्य है तथा उनके गुण आदि सब भिन्नर है, एक जड 
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तो एक चेतन सर्चज्ञ, पूर्णकाम ओर आनन्द मय अनन्त है [इन 
दो विभिन्न जाति बाले द्रव्यों का सम्बन्ध केसे हो सकता है । 

अथात्‌ सम्बन्ध सजातीय का सजातीय से होता है । यदे इस 
अमम्भव बात को भी मानले कि किसी प्रकार उनका सम्बन्ध हो 
गया तो भी इंश्वर का इश्चरत्व नही रहेगा | क्यो कि उस अवस्था 
में यह सानना पडेगा कि आपके इश्वर से अधिक शक्ति परसा- 
खुओ मे है जिन्होंने इंश्वर तक को भी मोहित कर लिया । 


यदि कहों कि परमणुओते मोहित नहीं किया अपितु इश्वरने 
ही स्वयं इनसे सम्बन्ध स्थापित कर लिया तो भी ईश्वरत्व नष्ट हो 
गया क्‍यों कि ऐसी अवस्थ।मे वह एक पतित ओर बहुत ही अबारा 
व्यक्ति सिद्ध होता हे जो व्यर्थ ही एक तुच्छुतम चीज से सम्बन्ध 
स्थापित करता फिरता है । ऐसा बिवेक्र हीन व्यक्ति इश्वर नहीं हो 
सकता । 

दूधरी बात यह हैकि यदि उसने इन्द्रियोकी तरह इस जगतसे 
सम्बन्ध स्थापित कर लिया है तो उसको इसके सुख दुख आदि 
भी भोगने पड़ेगे | क्‍यों कि संसगंज दोषों का होना आवश्यक है । 
जिस भ्रकार जीव कर्म कत्तो है तो उसको उनका फन्न भोगना पडता 
है, इसी प्रकार इश्वर को भी सुख दुख आदि भोगने पडेगे। यहाँ 
एक प्रश्न यह भी है कि जब सासरिक दुःख भोगते २ एक समय 
आता है तश्र॒ इसको इस संसार से वेराग्य हो जाता है, 
ओर इससे मुक्ति चाहता है| इंश्वर का भी कभी २ इस प्रपचसे 
बेराग्य होता है या नहीं। यदि होता है तो फिः कोनमी शक्ति है 
जो फिर भी इस वेचारेकों मुक्त नही होने देती । ओर यदि बेराग्य 
नड्ठी होता तो वह इश्वर, अभज्य जीवा की तरह निष्कृष्ट रहा । 
जब वह अपना उद्धार नहीं कर सकता तो ओरो का -क्या खाक 
उद्धार करेंगा | जो स्वयं ही बन्धनमे पड़ा है वह तो दूसरोको केसे 


